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ता० १ मार्च, १६६२ 
के दिन गंगाशहर (बीकानेर) में 
अणुव्रत-आन्दोलन-प्रवर्तक आचायंश्री तुलसी 
को 
सादर समर्पित 


शॉप 


सम्पादकीय 


आचार्यश्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रन्थ में चार अध्याय हैं। प्रथम झ्रध्याय श्रद्धाऊजलि और संस्मरण प्रधान है। 
देश और विदेश के विभिन्‍न क्षेत्रीय लोगों ने आचार्य श्री तुलसी को अपनी-अपनी श्रद्धा[जलि ग्रपित की है । वे श्राचार्य श्री के 
व्यापक व्यक्तित्व और लोक-सेवा की परिचायक हैं । दूसरे अध्याय में आचार्यश्री तुलसी की जीवन-गाथा है। जिनका 
समग्र जीवन ही अहिसा और अपरियग्रह की पराकाप्ठा पर है, उनकी जीवन-गाथा सर्वमाधारण के लिए उद्बोधक होनी 
ही है। तीसरे अ्रध्याय की आत्मा अ्रण॒व्रत है। समाज में अनेतिकता क्‍यों पैदा होती है और उसका निराकरण क्‍या है 
ग्रादि विषयों पर विभिन्‍न पहलुओं से लिखे गए नाना चिन्तनपूर्ण लेख इस अध्याय में हैं। समाज-शास्त्र, मनोविज्ञान 
और गर्थगास्त्र के आधार पर विभिन्‍न विचारकों द्वारा प्रस्तुत विषय पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश डाला गया है। संक्षेप में इस 
अध्याय को हम एक सर्वागीग नैतिक दर्शन कह सकते हैं । चौथा अध्याय दर्णन और परम्परा का है। विद्वानों द्वारा अपने- 
अपने विषय से सम्बन्धित लिखे गए शोवपूर्ण लेख इस अध्याय की ही नहीं, समग्न ग्रन्थ की अनूठी सामग्री बन गए हैं । 
हालांकि अधिकांश लेख जैन दर्शन और जैन-परम्परा से ही सम्बन्धित हैं; फिर भी वे नितान्त शोब-प्रधान दृष्टि से लिखे 
गए हैं और साम्जदायिकता से स्वेथा अछूते रहे हैं। स्थाहाद जैन दर्शन का तो हृदय है ही, साथ-साथ वह जीवन-व्यवहार 
का अभिन्‍न पहलू भी है। यह सिद्धान्त जितना दार्शनिक है, उतना वैज्ञानिक भी । डा० आइन्स्टीन ने भी श्रपने वैज्ञानिक 
सिद्धान्त को सापेक्षवाद की संज्ञा दी है। इस प्रकार चार गध्यायों का यह ग्रभिनन्दन ग्रन्थ दर्शन और जीवन-व्यवहार का 
एक सर्वागीण ज्ञास्त्र बन जाता है। अभिननन्‍्दन-परम्परा की उपयोगिता भी यही है कि उस प्रसंग विज्येष पर ऐसे ग्रन्धों का 
निर्माण हो जाता है। अभिननन्‍दन में व्यक्ति तो केवल प्रतीक होता है । वस्नुतः तो वह अभिनन्दन उसकी सत्प्रवृत्तियों का 
ही होता है। 

भारतवर्ष में सदा ही त्याग और संयम का अभिननन्‍्दन होता रहा है। आचार्यश्वी तुलसी स्त्रयं अहिसा व अपरि- 
ग्रह की भूमि पर हैं और समाज को भी वे इन दरों की ओर मोड़ना चाहने हैं। सामान्यतया लोग सत्ता की पूजा किया 
करते हैं । इस प्रकार सेवा के क्षेत्र में चलते वाले लोगों का अभिनन्‍दन समाज करती रही, तो सत्ता और ग्र्थ जीवन पर 
हावी नहीं होंगे । 

ग्रन्थ-सम्पादन की घालीनता का सारा श्रेय मुनिश्री नगराजजी को है । साहित्य और दर्शन उनका विषय है। 
मैं सम्पादक मण्डल में अपना नाम इसीलिए दे पाया कि वह कार्य उनकी देख-रेख में होना है। व्यक्तिण: मैंने इस पुनीत 
कार्य में अधिक हाथ नही बटाया, पर नाम से भी सवके साथ रह कर आचारय॑श्री तुलसी के प्रति अ्रपनी श्रद्धा व्यक्त कर 
सका, इस वात का मे हर्ष है । 


52220 ] <_..हशचजबड।ज/ आरा >२.. 
ता० २६-१२-६ १ है के 


धवल समारोह : परिकल्पना और परिसमापन 


विक्रम संवत्‌ २०१६ का वर्ष मेरे लिए ऐतिहासिक संस्मरण छोड़ गया। वर्ष की आदि में आचार्य भिक्ष्‌ स्मृति- 
ग्रन्थ की रूपरेखा और कार्य दिशा के निर्धारण में अपने-प्रापकों लगाकर महामहिम आचार्यश्री भिक्षु को एक विनम्र 
श्रद्धाउजलि दे पाया और वर्ष के ग्रन्त में आचार्य॑श्री तुलसी अ्रभिनन्दन ग्रन्थ के आयोजन में अ्रपने-प्रापको लगाकर क्त- 
कृत्य हुआ । 

इस वर्ष आचार्यप्रवर का चातुर्मास कलकत्ता में था। श्री शुभकरणजी दसाणी ने अ्रकस्मात्‌ इस ओर ध्यान 
आराकृष्ट किया कि दो वर्ष बाद आचायंवर को आचायं-पद के पच्चीस वर्ष पूर्ण हो जाते है। इस उपलक्ष में हमें 'सिलवर- 
जुबली' मनानी चाहिए। सिलवर जुबली का नाम सुनकर मैं सहसा चौंका । मैंने कहा---यह तो बीसवीं सदी में अठारहवीं 
सदी के सुझाव जैसा लगता है। उन्होंने कह्ा--सिलवर जुबली को भी हमें वीसवीं सदी के चिन्तन का पुट देकर ही तो 
मनाना है। बस यही प्राथमिक वार्तालाप समग्र धवल समारोह की भूमिका वन गया। मुनि महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' इस 
वार्तालाप में साथ थे ही और हम तीनों ने आदि से अन्त तक की सारी योजना उन्हीं दिनों गढ़ ली । 

योजना के मुख्यतः तीन पहलू थे--- 

१. आचार्यप्रवर की कृतियों का सम्यक्‌ सम्पादन हो । उनकी ऐतिहासिक यात्राओं का लेखबद्ध संकलन हो। 

इसी प्रकार उनके भाषणों का प्रामाणिक संकलन व सम्पादन हो । 

२. आ्राचार्यवर की लोकोपकारक प्रवृत्तियाँ सावंदेशिक रूप से अभिनन्दित हों । 

३. धवल समारोह प्रशस्ति परम्परा तक ही सीमित न रहे, वह दर्शन, संस्कृति व नैतिकता का प्रेरक भी हो । 

इसी समग्र परिकल्पना को लेखबद्ध कर आचार्य प्रवर के सम्मुख रखा । उन्होंने तो स्थिनप्रञ्ञ की तरह इसे सुना 
और चुप रहे । इससे अ्रधिक हम उनसे अपेक्षा भी केसे रखते । सं० २०१७ का वर्ष तेरापंथ द्विशताब्दी का वर्ष था। 
आचार्यवर का चातुर्मास राजनगर में हुआ । द्विशताब्दी और धवल समारोह की अपेक्षाग्रों को ध्यान मे रखते हुए हमारा 
चातुर्मास आचार्यवर ने दिल्‍ली ही करवाया । साहित्य-सम्पादन व साहित्य-लेखन का कार्य क्रमशः आगे बढ़ने लगा । धवल 
समारोह की अन्यान्य अपेक्षाएं भी क्रमशः उभरती गई। अणुब्रत समिति के तत्कालीन अध्यक्ष श्री सुगनचन्दजी आंचलिया 
प्रभूति कुछ लोग सक्रिय रूप से समारोह की प्रवृत्तियों के साथ जुटे रहे । उस वर्ष का मर्यादा महोत्सव आमेट में हुआ । उस 
अवसर पर समाज के प्रतिनिधियों की एक गोप्ठी हुई और धवल समारोह की रूपरेखा पर मुक्त रूप से चिन्तन चला। 
मुनिश्री नथमलजी, मुनिश्री बुद्धमल्लजी व मैंने भी इस गोप्टी में भाग लिया। तेरापंथी महासभा के नव निर्वाचित 
अध्यक्ष श्री जबरमलजी भण्डारी, पूर्ववर्ती अध्यक्ष श्री नेमचन्दजी गधैयाव जैन भारती के भूतपूर्व सम्पादक श्री 
जयचन्दलालजी कोठारी आदि के उत्साह और आत्म-विश्वास ने समारोह के कार्यक्रम को तेरापंथी महासभा का स्थायी 
आधार दे दिया। 

दिल्‍ली धवल समारोह के कार्यक्रम का केन्द्र वत गई। श्री मोहनलालजी कठौतिया प्रभूति स्थानीय लोगों का 
विशेष सहयोग मिलना ही था। कार्यकर्ताश्रों का भी अनुकूल योग बैठता ही गया। दिल्‍ली अणुत्रत समिति व धवल समा- 
रोह समिति एकीभूत-सी हो गई। देखते-देखते भाद्रव शुक्ला नवमी झा गई। बीदासर में धवल समारोह का प्रथम चरण 
सम्पन्न हो गया । आत्माराम एण्ड संस के संचालक श्री रामलाल पुरी ने श्रीकालू उपदेश वाटिका,' अरग्नि-परीक्षा' आदि 
पच्चीस पुस्तक प्रकाशित कर आचार्यवर को भेंट कीं। देश के अनेकानेक गणमान्य व्यक्तियों ने अपनी भावभीनी 


१० ] श्राचायंश्री तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ 


श्रद्धांजलियाँ प्रस्तुत कीं। श्रव धवल समा रोह का व्यायक कार्यक्रम फाल्गुन कृष्णा १० से गंगाशहर (बीकानेर ) में होने जा रहा 
है ।उपराष्ट्रपति डा० एस० राधाकृष्गन्‌ अभिनन्दन ग्रन्थ भेट करेगे, ऐसा निदचय हुआ है। आचार्यवर का अभिनन्दन सत्य 
और अहिसा का अभिननन्‍्दन है। प्रस्तुतआदार्य्थी तुलसी अभिननदन ग्रन्थ भारतवासियों की ही नहीं, विदेशी मनीपियों 
की भी आध्यात्मिक निप्ठा का परिचायक है। सभी ने झ्राचायंश्री का अभिनन्दन कर सचमुच अध्यात्मवाद को ही अभि- 
नन्दित किया है । 

चूँकि धवल समारोह की परिकल्पना से लेकर परिसमापन तक मैं इसवोी अनवद्य प्रवृत्तियों मे सलग्न रहा हूँ । 
मुझे यथासमय इसकी सर्वागीण सम्पन्तता देख कर परम हप॑ है । दिल्‍ली में अनेकों छातुर्मातल व्यतीत किये और सघन कार्य 
व्यस्तता रही, पर ये दो चातुर्मास कार्य-व्यस्तता की दृष्टि से सर्वाधिक रहे। मेरे सहयोगी मुनिजनों का श्वमसाध्य सहयोग 
रहा है, वह निश्चित ही अतुल और अमाप्य है । 

मुनि महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' और '्वितीय' ही ग्रन्थ के वास्तविक सम्पादक है । इन्होने इस दिश्या में जो कार्य - 
क्षमता व बौद्धिक दक्षता का परिचय दिया, वह मेरे लिए भी अप्रत्याशित था। समारोह के सम्बन्ध से भुनि मानमलजी 
की सफलताएं भी उल्लेखनीय रहीं। अन्य सावेजनिक क्षेत्रों सम जो सहयोग अजित हुआ, वह तो समारोह के प्रत्येक 
अवयव में मूर्त है ही । 

“रजत शब्द भौतिक वैभव का द्योतक है, अतः धवल' शब्द इसका ही भाववोधक मानकर अपनाया गया है। 
रजत जयन्ती शब्द की अपेक्षा धवल जयन्ती या धवल समारोह शब्द अ्रधिक सात्तरिक तथा साहित्यिक लगता है। मैं 
मानता हूं, इस दिशा में यह एक अभिनव परम्परा का श्रीगणेश हुआ है । 


१ जनवरी ६२ |! 


कठौतिया भवन, मुनि नगराज 
सब्जीमण्डी, दिल्‍ली । ह 


प्रबन्ध सम्पादक की ओर से 


सामान्यतः आज का युग व्यक्ति-पूजा का नहीं रहा है, पर आदर्शों की पूजा के लिए भी हमें व्यक्ति को ही 
खोजना पड़ता है। अहिसा, सत्य व संयम की अर्चा के लिए अणुब्रत-आनन्‍्दोलन-प्रवर्तक ग्ाचार्य श्री तुलसी यथार्थ प्रतीक है । 
वेग्मणुत्रतों की शिक्षा देते है और महाब्रतों पर स्वयं चलते है । 

भारतीय जन-मानस का यह सहज स्वभाव रहा है कि वह तक॑ से भी अधिक श्रद्धा को स्थान देता है। बह श्रद्धा 
होती है--त्याग और संयम के प्रति | लोक-मानस साधुजनों की बात को, चाहे वे किसी भी धर्म के हों, जितनी श्रद्धा से 
ग्रहण करता है, उतनी अन्य की नही । अणुब्रत-श्रान्दोलन की यह विशेषता है कि वह साधुजनों द्वारा प्रेरित है। यही 
कारण है कि वह आसानी से जन-जन के मानस को छू रहा है । आचार्यश्री तुलसी समग्र आन्दोलन के प्रेरणा-स्रोत है । 

आचाय॑ंश्री का व्यक्तित्व सर्वागीण है। वे स्वयं परिपूर्ण हैं और उनका दक्ष गिप्य-समुदाय उनकी परिपूर्णता में 
ओऔर चार चाँद लगा देता है। योग्य शिप्य गुरु की अपनी महान्‌ उपलब्धि होते हैं। प्ररतुत अभिनन्दन ग्रन्थ व्यविति-अर्चा 
से भी बढ़ कर समुदाय-पर्चा का द्योतक है। अ्रणुत्रत-आन्‍्दोलन के माध्यम से जो सेवा आचार्यजी व मुनिजनों द्वारा देग 
को मिल रही है, वह झ्राज ही नहीं; युग-युग तक झभिनन्दनीय रहेगी । 

आचार्यश्री तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ” केवल प्रश्मस्ति ग्रन्थ ही नहीं, वास्तव में वह ज्ञान-वृद्धि और जीवन-शुद्धि 
का एक महान्‌ भास्‍्त्र जैसा है। इसमें कथावस्तु के रूप में आचार्यश्री तुलसी का जीवनवृत्त है। महाव्रतों की साधना और 
मुनि जीवन की आराधना का वह एक सजीव चित्र है। राम तुम्हारा चरित स्वयं ही काव्य है, कोई कवि बन जाय 
सहज सम्भाव्य है की उक्लि को चरितार्थ करने वाला वह अपने झ्राप में है ही | साहित्य मर्मज्ञ मुनिश्री बुद्धमतलजी की 
लेखनी से लिखा जाकर वह इतिहास और काव्य की युगपत्‌ अनुभूति देने वाला बन गया है। नेतिक प्रेरणा पाने के लिए 
व नंतिकता के स्वरूप को सर्वागीण रूप से समभने के लिए अपृक्रत अध्याय एक स्वतन्त्र पुस्तक जैसा है। दर्शन 
व परम्परा अध्याय में भारतीय दर्शन के अंचल में जेन-दर्शन के तात्त्विक और सात्तिक स्वरूप को भली-भाँति देखा जा 
सकता है। “श्रद्धा, संस्मरण व कतित्व' अध्याय में आचार्यश्री तुलसी के सार्वजनीन व्यक्तित्व का व उनके कृतित्व 
का समग्र दर्शन होता है। साधारणतया हरेक व्यक्ति का अपना एक क्षेत्र होता है और उसे उस क्षेत्र से श्रद्धा के सुमन 
मिलते हैं । नैतिकता के उन्‍नायक होने के कारण आचारयंजी का व्यक्तित्व सर्वक्षेत्रीय वन गया है और वह इस अध्याय 
से निबिवाद ग्रभिव्यक्त होता हैं। 

केवल छः मास की अवधि में यह ग्रन्थ संकलित, सम्पादित और प्रकाशित हो जाएगा, यह आद्या नहीं थी। 
किन्तु इस कार्य की पवित्रता और मंगलमयता ने असम्भव को सम्भव बना डाला है। ऐसे ग्रन्थ अनेकानेक लोगों के सक्रिय 
योग से ही सम्पन्न हुआ करते हैं। में उन समस्त लेखकों के प्रति आभार प्रदर्शन करता हूँ, जिन्होंने हमारे अनुरोध पर 
यथासमय लेख लिख कर दिये। राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद, प्रधानमन्त्री पं० जवाहरलाल नेहरू, उपराष्ट्रपति डा० एस७ 
राधाक्ृप्णनू, स्वंदियी संत विनोवा व राजपि पुरपोन्षमदास टण्डन आदि ने अपनी व्यस्तता में भी यथासमय अपने सन्देश 
भ्ज कर हमें बहुत ही अनुगृद्ीत किया है। तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ के व्यवस्थापक श्री मोहनलालजी कठौतिया का 
व्यवस्था-कौध्वन भी अभिननन्‍दन ग्रन्थ की सम्पन्तता का अभिन्‍न अंग है । दिल्ली अणुव्रत समिति के उपमन्‍्धत्री 
श्री सोहनलालजी वाफणा और श्री लादुलालजी आच्छा, एम ० कॉम० मेरे परम सहयोगी रहे हैं। इनकी कार्यनिष्ठा ग्रन्‍्थ- 
सम्पन्नता की एक महत्त्वपूर्ण कड़ी है। श्री सुन्दरलाल भवेरी, वी० एस-सी० ने आ्राचार्यश्री तुलसी के सम्पर्क में आ्राये हुए 
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विदेशी विद्वानों से ग्रन्थ के लिए महत्त्वपूर्ण सामग्री संकलित की तथा देझ्य के विभिन्‍न भागों में ग्रणुत्रती कार्यकर्ताओं ने 
भी लेख-सामग्री के संकलन में हाथ बेटाया | और भी अनेकानेक लोग इस पुनीत अनुष्ठान में सहयोगी हुए हैं । पूना के 
कलाकार श्री वसन्तराव डेरे द्वारा जित्रित कतिपय महत्त्वपूर्ण रेखाकृतियाँ भी ग्रन्थ की साज-सज्जा में सहयोगी रही 
हैं। मैं उन सबके प्रति आभार-प्रदर्शन करता हूँ । 

मैं अपने आपको कृतकृत्य मानता हूँ कि मैं अपने व्यस्त जीवन में भी यत्किचित्‌ परमार्थ साध पाया। 
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दरियागंज, दिल्ली 


खनुक्रम 


प्रथम अध्याय : श्रद्धा, संस्मरण, कृतित्व 


सन्देश 

शुभ कामना 

सन्देश 

संयम और सेवा का संगम 
अणुत्रत की कल्पना 

आचाय॑श्री की सेवा में 

नेतिकता के पुजारी 

मानव जाति के अग्रदूत 

सौभाग्य की बात 

अ्रणुत्रत और एकता 

एक अच्छा तरीका 

जनहितरता जीवतु चिरम्‌ 
युगपुरुष ! तुम्हारा अभिनन्दन 
गति ससीम और मति असीम 
संकल्प की सम्पन्नता पर 

जीवन्त और प्राणवन्त व्यक्तित्व 
आचायंश्री तुलसी 

आचार्यश्री तुलसी का जीवन-दर्शन 
आचायंश्री तुलसी और अणुब्रत-आनन्‍्दोलन 
एक अमिट स्मृति 

भौतिक और नेतिक संयोजन 
भारतीय संस्कृति के संरक्षक 
तेजोमय पारदर्शी व्यक्तित्व 
सम्भवामि युगे युगे 

आचायंश्री तुलसी के अनुभव चित्र 
जागृत भारत का अभिनन्दन ! 
मेक्सिको की श्रद्धांजलि 

एक आध्यात्मिक झनुभव 

मानव जाति के पथ-दर्शक 
मानवता का कल्याण 


राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद 
'उपराप्ट्रपति डा० सर्वपल्लि राधाकृष्णन 
प्रधानमंत्री पं० जवाहरलाल नेहरू 
आचार्य विनोबा भावे 

राजषि श्री पुरुषोत्तमदास टण्डन 
राष्ट्रववि श्री मैथिलीशरण गुप्त 
श्री लालबहादुर ज्ञास्त्री 
न्यायमूर्ति श्री भुवनेश्व रप्रसाद सिन्हा 
जननेता श्री जयप्रकाश नारायण 
श्री उ० न० ढेवर 

राष्ट्रसंत श्री तुकड़ोजी 

मुनिश्नी नथमलजी 

मुनिश्री बुद्धमल्लजी 

मुनिश्ली नगराजजी 

मुनिश्री महन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 
श्री जैनेन्द्रकुमार 

डा० सम्पूर्णानन्द 

श्री वुइलैण्ड क्हेलर 

सेठ गोविन्ददास 

श्री शिवाजी नरहरि भावे 

श्री श्रीमन्‍्नारायण 

डा० मोतीलाल दास 

श्री केदारनाथ चटर्जी 

श्री को० अ० सुत्रह्मण्य अ्रय्यर 
मुनिश्री नधमलजी 

श्री नरेन्द्र दर्मा 

डा० फिलिप पाडिनास 

श्री वारन फ्रेरी फोन ब्लोमवर्ग 
श्री हेलमुथ डीटमर 

डबल्यू ० फोन पोखाम्मेर 
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श्राचायंश्री तुलसो प्रभिनन्दन ग्रन्थ 


नैतिक जागरण का उन्समुक्‍त हार 

ढाई हजार वर्ष पूर्व के जैन-संघ में 
महान्‌ कार्य और महान्‌ सेवा 

संत भी, नेता भी 

आधुनिक भारत के सुकरात 

सर्च सम्मत समाधान 

चारित्र और चातुर्य 

सत्य का पवित्र वन्धन 

समाज-कल्याण के लिए 

भारत का प्रमुख अंग 

पुरातन संस्कृति की रक्षा 

राष्ट्रोत्थान में सक्रिय सहयोग 

विद्व-मंत्री का राज-मार्ग 

आचायंश्री का व्यक्तित्व 

मणि-कांचन-योग 

आध्यात्मिक स्वतन्त्रता का आन्दो लन 

पंच महाव्रत और भअणुक्नत 


भारत को महत्तर राष्ट्र बनाने वाला आन्दोलन 


भहान्‌ व्यक्तित्व 
अपने आ्रापमें एक सस्था 
प्रेरणादायक आचार्यत्व 
श्रीकृष्ण के आधवासन की पूर्ति 
बीसवी सदी के महापुरुष 
ग्राचार्य श्री नुलसी का एक सूत्र 
दो दिन से दो सप्ताह 
देश के महान्‌ आचार्य 
नेतिक पुनरुत्थान के नये सन्देशवाहक 
स्वीकृत कर वर ! चिर अभिनन्दन 
सुधारक तुलसी 
मेरा सम्पर्क 
तुम ऐसे एक निरंजन 
आचार्य श्री तुलसी मेरी दृष्टि में 
मानवता के पोषक, प्रचारक व उन्‍्नायक 
बनेमान झताब्दी के महापुरुष 
धर्म-संस्थापन का द॑वी प्रयास 
प्रथम दर्शन और उसके वाद 
तुभ्यं नमः श्वरीतुलसी मुनीय * 
सम्प्रति वासव: 


डा० लुई रेनु 

डा० डबल्यू० नोमेन ब्राउन 

श्री वी० वी ० गिरि 

श्री गोपीनाथ 'अमन' 

मह॒पि विनोद 

भारत रत्न मह॒षि डी० के० कर्वे 
श्री नरहरि विष्णु गाडगिल 
महामहिम श्री रघुवल्लभ तीर्थस्वामी 
श्री विद्यारत्न तीथ्थ श्रीपादा: 

श्री गुलजारीलाल ननन्‍्दा 

श्री श्रीप्रकाश 

श्री जगजीवनराम 

श्री यशवन्तराव चह्ॉलाण 

श्री हरिविनायक पाटस्कर 

डा० कैलाशनाथ काटजू 

श्री सुज्ञानेद्ध तीर्थ श्रीपादा: 
स्वामी तारदानन्दजी सरस्वती 
डा० बलभद्रप्रसाद 

डा० वाल्थर झुद्विग 

एच० एच० श्री विश्वेश्वरतीर्थ स्वामी 
श्री एन ० लक्ष्मीनारायण झास्त्री 
श्री टी: एन० वेकट रमण 
आराचंबिद्यप जे० एस> विलियम्स 
आचार्य धर्मन्द्रताथ 

डा० हट टिसी 

श्री जयसुखलाल हाथी 

क्रो गोपालचन्द्र नियोगी 

श्री ओमप्रकाश द्रोण 

डा० विश्वेश्वरप्रसाद 

कामरेड यशपाल 

श्री कन्हैयालाल सेठिया 

सेवाभावी मुनिश्री चम्पालालजी 
श्री विष्णु प्रभाकर 

प्रो० एन० वी० वे 

श्री एल० ओ० जोशी 

श्री सत्यदेव विद्यालंकार 
ग्राशुकविरत्न पण्डित रघुनन्दन घर्मा 
मुनिश्नी कानमलजी 
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निईन्द्ो इन्द्र माश्षितः 
तुलसी वन्दे 
चिर॑ जयतु श्रीतुलसी मुनी नर: 
ते मनजोअ्मनुजो5हति तत्तुलम्‌ 
निर्मलात्मा य्षस्वी 
को$ईपि विलक्षणात्मा 
निरन्तरायं पदमाप्तुकाम: 
वनों न केपां भवेत्‌ ? 
निष्ठाघील शिक्षक 
ग्रा|ञ्जनय तुलसी 
तरुण तपस्वी आचार्य श्री तुलसी 
चरवेति चरविति की साकार प्रतिमा 
नवोत्थान के सन्देश-वाहक 
कुशल विद्यार्थी 
हान्‌ धर्माचार्यो की परम्परा में 
ग्रभिनन्‍्दन गीत 
तुलसी आया ले चरेवेति' का नव सन्देश 
भगवान्‌ महावीर और वुद्ध की परम्परा में 
जैसा मैंने देखा 


/ श्रनुक्तमं 


मुनिश्नो चन्दनमलजी 

श्री यतीन्द्र विमल चौधरी 
मुनिश्री नवरत्नमजजी 
मुनिश्नी पुप्पराजजी 

मुनिश्री वत्मराजजी 
मुनिश्नी इगरमलजी 
मुनिश्री गुभकरणजी 

श्री विद्याधर घास्त्री 
मुनिश्री दुली चन्दजी 
आचार्य जुगलकियोर 
श्रीमती दिनेशनन्दिनी डलमिया 
श्री आनन्द विद्यालंकार 
श्री अमरनाथ विद्यालंकार 
मुनिश्री मीठालानजी 

श्री पी० एस० कुमारस्वामी 
श्री मतवाला मंगल 

श्री कीतिनारायण मिश्र 
मुनिश्री सुखलालजी 

श्री केलाशप्रकाण 


बत-शत अभिवन्दन मुनिश्वी मोहनलालजी वार्दूल' 
अणुब्नत, आचार्यश्नी तुतसी और विश्व-गान्ति श्री झननन्‍्त मिश्र 


सम्तुलित व्यक्तित्व 

आझा की कलक 

महावीर व बुद्ध के सन्देश प्रतिध्वनित 
विकास के साथ धार्मिक भावना 
आध्यात्मिकता के धनी 
आप्त-जीवन में अमृत सीकर 
नेतिकता का वातावरण 

प्राचीन सम्यता का पुनरुज्जीवन 
सर्वात्कृप्ट उपचार 

आध्यात्मिक जागृति 

उत्कट साधक 

महान्‌ आत्मा 

प्रभावशाली चारितज्रिक पुनर्निर्माण 
तपोधन महषि 

अनेक विशेषता्रों के धनी 
वास्तविक उन्नति 

सफल बने 


साहू गान्तिप्रसाद जैन 

श्री त्रिलोकीसिह 

महाराजा श्री करणसिहजी 
श्री दीपना रायण सिंह 

श्री प्रफुल्लचन्द्र सेन 

श्री उदयशंकर भट्ठ 

श्री मोहनलाल गौतम 
महागय बना रसीदास गुप्ता 
श्री वृन्दावनलाल वर्मा 
सवाई मानसिहजी 

श्री मिश्रीलाल गंगवाल 
डा० कामताप्रसाद जैन 
डा० जवाहरलाल रोहनगी 
श्री लालचन्द सेटी 

डा० पंजाबराब देशमुख 
श्रो गुरुमुख निहालसिह 
सरसंघचालक मा० स० गोलवलकर 
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श्राचार्यश्रो तुलसौ अभिन्न प्रस्य 


, समाज के मुल्यों का पुनरुत्थान 


आ्राचार-प्रधान महापुरुष 
अपना ही परिशोधन 

एक अनोखा व्यक्तित्व 

मानवता के उन्‍नायक 

महामानव तुलसी 

भारतीय संत-परम्परा के एक संत 


आचायश्री का व्यक्तित्व : एक अध्ययन 


द्वितीय संत तुलसी 

युवा आचाये और वृद्ध मन्त्री 
संत-फकीरों के अगुआ 

भारतीय दर्शन के अधिकृत ब्याख्याता 
परम साधक तुलसीजी 

जन-जन के प्रिय 


अनुशासक, साहित्यकार व आन्दोलन-संचालक 


अवतारी पुरुष 


आचाय॑श्री के शिष्य परिवार में आग्युकवि 


ग्रमा में प्रकाश किरण 

शत बार नमस्कार 

ग्राधुनिक युग के ऋषि 

वे हैं, पर नहीं हैं 

ग्राचायंश्री के जीवन-निर्माता 
निर्माण लिए आए हो 

मानवता का नया मसीहा 
युगधर्म उन्‍तायक आचायेश्री तुलसी 
संघीय प्रावारणा की दिद्या में 
तुम मानव ! 

इस युग के प्रथम व्यक्ति 

नहीं भक्त भी, किन्तु विभकत भी 
व्यक्तित्व-दर्शन 

आचायंश्री तुलसी के जीवन प्रसंग 
अनुपम व्यक्तित्व 

भगवान्‌ नया आया 

एक रूप में अनेक दर्णन 

अमरों का संसार 

यञस्व्री परम्परा के यञस्वी आचार्य 
सभी विरोधों से अजेय है 

तो क्यों? 


श्री मोहनलाल सुखाड़िया 

श्री अलग्राय शास्त्री 

डा० हरिवंशराय बच्चन 
मुनिश्री धनराजजी 

श्री यशपाल जैन 

प्रो” मूलचन्द सेठिया 

डा० युद्धवी रसिंह 

मुनिश्री रूपचन्दजी 

श्री रामसेवक श्रीवास्तव 
मुनिश्वी विनयवर्धनजी 

बंगम अलीजहीर 

सरदार ज्ञानसिह राड़ेवाला 
श्री रिषभदास राका 

मुनिश्री माँगीलालजी 'मधुकर' 
श्री माईदयाल जैन 

श्री परिपूर्णानन्‍्द वर्मा 

मुनिश्री मानमलजी 

महासती श्री ला्डांजी 

श्री विद्यावती मिश्र 

श्री सुगनचन्द 

मुनिश्री चम्पालालजी (सरदारशहर ) 
मुनिश्री श्रीचन्दजी 'कमल' 
मुनिश्री बच्छशाजजी 

श्री एन० एम० भुनभुनवाला 
डा० ज्योतिप्रसाद जैन 
मुनिश्री सुमेरमलजी 'सुदर्शन' 
मुनिश्री श्रीचन्दजी 'कमल' 
श्री गिल्लूमल बजाज 

मुनिश्री मानमलजी (बीदासर ) 
श्री नथमल कठोतिया 

मुनिश्री पुष्पराजजी 

श्री फतहचन्द शर्मा आराधक' 
श्री उमाशंकर पाण्डेय 'उमेय्य' 
मुनिश्री युभक रणजी 

मुनिश्री गुलाबचन्दजी 
मृनिश्री राकेशकुमारजी 
मनिश्री मनोहरलालजी 

श्री अ्क्षयकुमार जैन 
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तीर्थकरों के समय का वर्तेन 
इस युग के महान्‌ अशोक 
सूभ-बूकभ और शक्ति के धनी 
क्मपण्येवाधिका रस्ते 

विद्वान्‌ सर्वत्र पृज्यते 

घतायु हों 

गुरुता पाकर तुलसी न लसे 
अचेना 

का विध करहु तव रूप वखानी 
युग प्रवर्तेक आचाय॑श्री तुलसी 
विशिष्ट व्यक्तियों में ग्ग्रणी 
उज्ज्वल सन्त 

तुमने क्या नहीं किया ? 
अहिसा व प्रेम का व्यवहार 
धरा के है चिर गौरव 


लघु महान्‌ की खाई 
तपःपूत 

पाप सव हरते रहेंगे 
शुभ अचेना 

तुम कौन ? 

गीत 


असाधारण नेतृत्व 
पूज्य आचार्यश्री तुलसीजी 


आचारयश्री तुलसी की जन्म कुण्डली पर एक निर्णायक प्रयोग 
पद्मभूषण पं० सुर्यनारायण व्यास 
गेखाजास्त्री श्री प्रतापसिह चौहान 


श्रीनुलसी जी की जन्म कुण्डली का विहंगावलोकन 
हस्तरेखा-अ्रध्ययन 

एक सामुद्रिक अध्ययन 

ग्राचार्यश्री तुलसी के दो प्रबन्ध काव्य 
अग्नि-परीक्षा : एक अध्ययन 
श्रीकालू यशोविलास 
भरत-मुक्ति-समीक्षा 

श्रीकालू उपदेश वाटिका 
आपाढ़्भूति : एक अध्ययन 
जब-जब मनुजता भटकी 

शुभ भावना 

ग्राचायप्रवर श्री तुलसी के प्रति 


जीवन बृत्त 


डा० हीरालाल चौपड़ा 
श्री के० एस ० धरणन्द्रेय्या 
पण्डित कृष्णचन्द्रा चार्य 
राय्रसाहब गिरधारीलाल 
श्री ए० बी० आचार्य 

सेठ नेमचन्द गर्धया 

श्री गोपालप्रसाद व्यास 
श्री जबरमल भण्डारी 
श्री शुभकरण दसाणी 
डा० रघुवीरसहाय माथुर 
श्री कन्हैयालाल दूगड़ 
श्री चिरंजीलाल बड़जाते 
श्री मोहनलाल कठौतिया 
रायसाहव गुरुप्रसाद कपूर 
साध्वीश्री जयश्रीजी 
साध्वीश्री कनकप्रभाजी 
मुनिश्नी मणिलालजी 
मुनिश्री मोहनलालजी 
मुनिश्री वसन्‍्तीलालजी 
साध्वीश्री मंजुलाजी 
साध्वीश्री सुमनश्रीजी 
श्री क्ृष्णदल 

श्री तनसुखराय जैन 
मुनिश्री नगराजजी 


श्री जयसिह मुणोत 
डा० विजयेन्द्र स्नातक 
प्रो० मूलचन्द सेठिया 
डा० दशरथ गर्मा 
डा० विमलकुमार जैन 
श्रीमती विद्याविभा 
श्री फरजनकुमार जैन 
मुनिश्री दुलीचन्दजी 
पं० जुगलकिशोर 

श्री सियारामशरण 


द्वितीय अध्याय : जीवन वृत्त 


मुनिश्रों बुद्धमललजी 
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ग्राचायं श्री तुलसी भ्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ 


तृतीय अध्याय : अणुवब्रत 


नेतिकता का आधार 

अणुतब्रत-आन्दोलन और चरित्र-निर्माण 
अणुब्रत : विश्व-धर्म 

नेतिकता और समाज 

नैतिकता : मानवता 

अपराध और नैतिकता 

साहित्य और धर्म 

धर्म और नैतिक जागरण 
अणुक्त-आन्दोलन का रचनात्मक रूप 
अणुब्रत से : सच्चे निःश्रेयस की ओर 

अण -युग में अणुब्रत 

शिक्षा की आत्मा 

दर्शन और विज्ञान में अहिसा की प्रतिप्ठा 
प्राचीन व अर्वाचीन मूल्य 

एकता की दिशा में 

सम्यक्‌ कृति 

नेतिकता और देशकाल-परिवर्तन 
नैतिकता का मूल्यांकन 

अनैतिकता : अ्स्वस्थता का मूल कारण 
प्रगतिवाद में नैतिकता की परिभाषा और व्याख्या 
राष्ट्रीय प्रगति और नैनिकता 

भारतीय स्वाधीनता और संत-परम्परा 
धर्म और नैतिकता 

अणुव्रत-आनन्‍्दोलन : कुछ विच्चारणीय पहल 
आदर्श समाज में बुद्धि और हृदय 

अणुव्रत और नेतिक पुनरुत्थान आन्दोलन 
नैतिकता और महिलाएं 

व्यापार और नैतिकता 

विद्यार्थी वर्ग और नैतिकता 

विद्यार्थी, नैतिकता और व्यक्तित्व 
वाल-जीवन का विकास 

अ्रणब्रत : जीवन की न्यूनतम मर्यादा 
अणब्रत-श्रानदोलन की दार्शनिक प्रप्ठभूमि 
कानून और हृदय-परिवतेन 

प्राचीन मित्र और अणतव्रत 

आध्यात्मिक जागृति का ग्रानदो लत 


मुनिश्री नभमलजी 

श्री सुरजित लाहिडडी 

श्री चपलाकान्त भट्टाचार्य 
डा० ए० के० मजूमदार 
डा० हरिशंकर शर्मा 

श्री गुलावराय 

डा ० नगेन्द्र 

श्री स्वामी शिवानन्द सरस्वती 
श्री रघुनाथ विनायक धुलेकर 
श्री नरेन्द्र विद्यावाचस्पति 
प्रो> शैलेन्द्रनाथ श्रीवास्तव 
श्री स्वामी क्ृष्णानन्द 

पं० जैनसुखदास न्यायतीर्थ 
श्री सादिकग्मली 

श्री हरिभाऊ उपाध्याय 
डा० कन्हैयालाल सहल 

डा० प्रभाकर माचवे 

श्री मुकुटविहारी वर्मा 

डा० द्वारिकाप्रसाद 

श्री मन्मथनाथ गुप्त 

प्रो० हरिवंश कोच्छुड़ 
मुनिश्री कान्तिसागरजी 

श्री जोभालाल गृप्त 

श्री हरिदत्त छर्मा 

श्री कन्हैयालाल छर्मा 

श्री रामकृष्ण भारती' 
श्रीमती उमिला वाए्णेंग्र 
श्री लब्लनप्रसाद व्यास 

श्री चन्द्रगुप्त विद्यालंकार 
मुनिश्री हर्षचन्द्रजी 

श्रीमती सावित्रीदेवी वर्मा 
मुनिश्री सुमेरमलजी सुमन' 
श्री सत्यदेव शर्मा विरूपाक्ष' 
श्री बी० डी० सिह 

श्री रामचन्द्र जेन 

न्यायमूर्ति श्री सधिरंजन दास 


प्यू खण .ए ता ०0 रत (! ,९१ रत “७9 » >> -» 
7 «0 कक ८ 4 ७ &«< «०८ ॥ »/#! 


बर्‌ «€ 
सतत #छ 


€+ 
63 
१०० 
१०३ 
११२ 


अनुक्रम 


सुधार और कान्ति का मूल : विचार 
नैतिक संकट 
समाज का आधार : नैतिकता 


मनिथ्री मनोहरलालजी 
श्री कुमारस्वामी जी 
श्रीमती सूधा जैन 


चतुर्थ अध्याय : दर्शन और परम्परा 


जैन धर्म के कुछ पहलू 

जैन-समाधि और समाधिमरण 

भारतीय दर्जन में स्थाद्राद 

स्याद्राद और जगत्‌ 

स्याद्वाद सिद्धान्त की मौलिकता और उपयोगिता 
मानवीय व्यवहार और अनेकान्तवाद 

भेद में गभेद का सर्जक स्याद्राद 

दक्षिण भारत में जैन धर्म 

निश्ीथ और विनयपिटक : एक समीक्षात्मक अध्ययन 
बौद्ध धर्म में आये सत्य और अप्टांग मार्ग 

जैन दर्शन व बौद्ध दर्शन में कर्म-वाद एवं मोक्ष 
भारतीय और पाश्चात्य दर्शन 

जैन रास का विकास 

जैन दर्घन के मौलिक सिद्धान्त 

स्वार्थ, परार्थ और परमार्थ 

द्रव्य प्रमाणानुगम 

भगवान्‌ महावीर और उनका सत्य-दर्शन 

भौतिक मनोविज्ञान वनाम आध्यात्मिक मनोविज्ञान 
जैन दर्जन में धर्मास्तिकाय-अधर्मास्तिकाय 
मानव-संस्कृति का उदगम और आदि विकास 
जैन पुराण-कथा : मनोविज्ञान के आलोक में 

जैन धर्म का मर्म : समत्व की साधना 

जैन दर्शन का अनेकान्तिक यथार्थवाद 

गआरदर्शवाद और वास्तविकतावाद 

कर्म वन्ध निबन्धन भूता क्रिया 

भाषा : एक्र तात््विक विवेचन 

वर्तेमान युग में तेरापंथ का महत्त्व 

आचार्यश्री भिक्षु और उनका विचार-पश्ष 
तेराप॑श्र में अ्रवधान-विद्या 


डा० लुई रेनु 

डा० प्रेमसागर जन 

प्रो" विमलदास कोंदिया जैन 
मुनिश्ली नथमलजी 

डा० कामताप्रसाद जैन 

डा० वी० एल० गात्रेय 
मुनिश्ठी कन्हेयालालजी 

श्री के> एम० धरणेद्धेय्या 
मुनिश्री नगराजजी 

श्री केशवचन्द्र ग॒प्त 

डा० वीरमणिप्रसाद उपाध्याय 
प्रो० उदयचन्द्र जैन 

डा० दगरथ ग्रो भा 

श्री दरवारीलाल जैन कोठिया 
डा० इन्द्रचन्द्र गास्त्री 

श्री जवरमल भण्डारी 
साध्वीक्षी राजिमती जी 

कर्नल सत्यक्रत सिद्धान्तालंकार 
डा० लूडो रोचेर 

मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 
श्री वीरेन्द्रकुमार जन 
श्री अगरचन्द नाहटा 
श्री जे० एस ० भवेरी 


मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'द्वितीय' 


थी मोहनलाल बाँटठिया 
मुनिश्री सुमेरमलजी (लाइन ) 
डा० राघाविनोद पाल 

मुनिश्री मोहनलालजी शार्ईल' 
मुनिश्वी माँगीलालजी मुकुल' 


परिशदिष्ट 


घवल समारोह समिति : पदाधिकारी व सदस्य 
सम्पादक मण्डल : परिचय 
अकारादि-ग्रनुक्रम 
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राष्ट्रपति मपम, 
नई दिल्‍्लो । 
जनवरी १, १६६२ 


पौध ११, १८८३ शक: 





अछ्ठा ठुत आन्दौलन के प्रवतक आचार्य श्री तुलसी 
के धवल सपारौह के अवसर पर में उ्हें अमिनन्दन ग्रन्थ 
मैंट काने के निएाीय का स्वागत करता हूं और आचार्य 
जी के प्रति ऋनी श्रद्धांजलि त्रर्पित करता हूं। जा ठ्त 
आनन्‍्दौलन का उद्देश्य मैतिक जागएण आर जनसा धारण 
कौ सन्‍्मार्ग की और पऐलरित काना है। यह प्रयास अपने 
आप में ही हतना महत्वपु्णी है कि हसका समी कौ 
स्वागत काना चाहिये । आज कै शुग में जबकि मा नव 
अपनी मौतिक.उन्‍नति से चकाचौंथ होता दिखाई दे रहा 
है, और जीवन के नैतिक तथा आध्या ल्मिक तत्वाँ की 
अवहेलना की आशंका है, रैसे आन्दौलनों के द्वारा ही 
मानव अपने सन्तुलन को बनाये रख सकता है त्रौर मौतिक- 
वाद के विनाशकारी परिणा।माँ सै बचने की आशा कर 
सकता ३ । 

मैं श्री आचार्य तुलसी घवल समारौह समिति कौ 
बधाई देता हैं और इस आयौजन की सफलता की कामना 
करता हैं। 
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शुभकामना 


मुभे यह जानकर प्रसन्नता हुई है कि आचायंश्री तुलसी की 
सेवाओं की स्मृति में आप अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट करने जा रहे हैं। समा- 
रोह की सफलता के लिए मैं अपनी शुभकामनाएं भेजता हूँ और आशा 
करता हूँ अपने कार्य-शील जीवन के द्वारा अनेकों वर्ष तक आचार्यश्री 
देश की सेवा करते रहेंगे। 


एस० राधाकृष्णन 


प्रधान मंत्री मवन 
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सन्देश 


में अणुब्रत-आन्दोलन-प्रवर्तक आचार्यश्री तुलसी को, उनके आचार्य-काल 
के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने के उपलक्ष में, अपनी शुभकामनाएं भेजता हूँ । मैंने 
उनके अणुब्रत-आन्दोलन के अन्तर्गत होने वाले कार्य का विशेष रुचि व प्रग॑त्त्मक 
भाव से अनुशी लन किया है, जिसका उद्देश्य हमारे देशवासियों का और विशेषत: 
नई पीढ़ी का नैतिक स्तर ऊँचा उठाना है। 


जवाहरलाल नेहरू 
प्रधानमन्त्री, भारत सरकार 


संयम और सेवा का संगम 


आचायंश्री तुलसीजी के महान्‌ कार्यों के प्रति श्रद्धांजलि अपित करने का 
विचार योग्य ही है। संयम को सेवा-कार्य में जोड़ने का काम अपनी विशिष्ट 
पद्धति से उन्होंने चलाया, जिसका असर जीवन के अनेक क्षेत्रों में पड़ा है और 
पड़ेगा । संयम और सेवा के संगम से ही नव-समाज बनेगा । 


हा दि लत! 


हा 7 ?/ ई 


अपुव्रत की कल्पना 


यह मेरा सौभाग्य है कि आचायेश्री तुलसी को पास से देखने और उनसे 
बात करने तथा उनके भाषण सुनने का अवसर मुझे मिला है। दिल्‍ली में उनके 
कई अनुयायी मुनियों से मेरी भेंट हुआ करती थी । उनके चलाये अणुब्रत-भ्रान्दो लन 
के पक्ष में कुछ सभाओं में भी मैंने अपना मत प्रकट किया था। अणुब्रत की कल्पना 
बहुत सुन्दर है और उसने बहुतों को ब्रती बनाकर उन्तके जीवन की गति में अच्छी 
भावना का प्रवेश कराया है । 

देश में नेतिकता की गहरी कमी दिखाई पड़ती है। उसमें परिवर्तन करने 
के लिए अणव्नत-आन्दोलन सहायक हो सकता है। आचाये तुलसी अपनी कल्पना 
की पूर्ति में अ्रधिकाधिकर सफलता पायें यह मेरी अभिलाषा स्वाभाविक है। 
आ्राचार्यश्री तुलसी अणुब्रत-आान्दोलन की सफलता के लिए हम सबकी श्रद्धा और 
सहयोग के अधिकारी हैं । 


- जओ €-षा-/मेलदाए स्कन 
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नेतिकता के पुजारी 


श्री लालबहादुर ज्ञास्त्री 
स्वदेश मन्त्रो, भारत सरकार 


आचायंश्री तुलसी नैतिकता के पुजारी हैं, अहिसा जिसका मूलाधार है। 
सभा, सम्मेलन और साहित्य-निर्माण आदि के द्वारा उन्होंने एक नये आन्दोलन 
को सम्बल प्रदान किया है। अणुब्रत-आ्रान्दोलन ने प्रत्येक वर्ग को अपनी ओर 
खींचने का प्रयास किया है और जैन समुदाय पर स्वभावत: इसका विशेष प्रभाव 
पड़ा है। नेतिकता उपदेशों से कम, उदाहरण से ही पनपती है । श्राचायंश्री तुलसी 
स्वयं उस मार्ग पर आचरण कर दूसरों को उस ओर प्रेरित करना चाहते हैं। उनका 
अभिनन्दन इसी में है कि लोग उनके इस आन्दोलन के स्वरूप को समझें और 
अपने जीवन को एक नये रूप में ढालने का प्रयास करे । 


८ 
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मानव-जाति के श्षप्रड्गत 


न्यायमूर्ति श्री भुवनेशवरप्रसाद सिन्हा 
मुख्य न्यायाधीश, सर्वोच्च न्‍्पायालय भारतवर्ष 


यह जानकर अत्यन्त प्रसन्‍तता हुई कि आचार्यश्रो तुलसी को तेरापंथ संघ 
के श्राचार्य-काल के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने के उपलक्ष में अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट किया 
जा रहा है। अणुब्रत-आन्दोलन का, जो कि वर्तमान में न केवल भारतवर्ष के लिए 
अपितु समग्र विश्व के लिए एक महत्त्वपूर्ण अनुष्ठान है, प्रारम्भ आपके आचार्य- 
काल की विशिष्ट देन है। इस आन्दोलन का उद्देश्य है--सत्य और अहिंसा जैसे 
शाइवत मूल्यों के प्रति मनुष्यों की श्रद्धा को उद्बुद्ध करना तथा इन मुल्यों को पुनः 
प्रतिष्ठित करना । इस महान्‌ आचायें ने न केवल उपदेश से भ्रपितु अपने आचरण 
के द्वारा प्रामाणिकता, सच्चाई और व्यापक भर्थ में चारित्रिक दृढ़ता जैसे उच्च 
सदगुणों को मूर्त रूप दिया है। इसलिए जहाँ तक भारतीय संस्क्रति के विलक्षण 
तत्त्व सत्य-अहिसा जैसे मौलिक सिद्धान्तों के प्रसार का प्रइन है, ये महान्‌ झ्राचार्य 
केवल जैन धर्म के सीमित दायरे में ही नहीं, अ्रपितु समग्र मानव-जाति के 
अग्रदूत हैं। मानव-जाति के कल्याणार्थ आचाय॑ तुलसी दीर्घाय हों । 


सौमाग्य की बात 


जननेता श्री जयपग्रकाशनारायण 


हमारे लिए यह सौभाग्य की बात है कि आज आचार्य तुलसी ज॑ंसी विभूति हमारा पथ-प्रदर्शन कर रही है। 
वे मानवता की प्रतिष्ठापना द्वारा समता, सहिष्णुता स्थापित करना चाहते हैं तथा शोषण का ग्रन्त चाहते हैं। भूदान और 
अणुब्रत-आन्दोलन की प्रवृत्तियाँ ऐसी हैं जो हृदय के परिवर्तन द्वारा अहिसक समाज नव-रचना में अग्रसर हो रही हैं 
जिसे कायम करने के लिए रूस आदि देश प्रायः असफल ही दीख पड़ते हैं । अपने देश की निर्धनता देखने से पता चलता 
है कि कितना असीम दुःख समाज में व्याप्त है। निर्धनों के साथ कितना अन्याय हो रहा है। इन्हीं अन्याय एवं शोषणों 
के कारण ही शासित वर्ग के कुछ नवोदित नेता रक्‍तरंजित क्रान्ति की दुन्दुभि बजाने तथा शोषकों को धनविहीन एवं 
उनकी प्रवृत्तियों को समूल नष्ट कर देने के लिए लोगों का आाह्वान कर रहे हैं । 

अणुव्रत-आन्दोलन भी सर्वोदिय आन्दोलन का एक सहयोगी ही है। इससे भी देश-विदेश के प्रायः सभी विचारक 
और नेता परिचित हो ही गए हैं । हमारे आदर्श की ओर बढ़ने के लिए आचार्य तुलसी ने बहुत सुन्दर आदर्श रखा है। 
विनोबाजी और तुलसीजी सभी जाति और वर्ग के लिए हैं, दोनों ही सबका भला चाहते हैं। आचार्य तुलसीजी से बम्बई में 
वार्तालाप करने पर उनके उच्च उद्देश्यों की फलक मिली । उनका कहना है कि जब सारी हिंसक शक्तियाँ एकत्रित हो 
सकती है, तब अहिसक शक्तियाँ भी एक हो सकती हैं और सबके सामूहिक प्रयास और प्रयत्न से अवश्य ही अहिसक 
समाज की कल्पना पूरी हो सकेगी । सबको मिल कर काम करने में शी घ्र सफलता मिलेगी । 


सर्वप्रथम व्यक्ति-सुधार 


हमारे सामने यह प्रशन अवश्य हो सकता है कि किस पद्धति के द्वारा सबका हित हो सकता है, शोषण मिट सकता 
है ? क्या सरकार शोषण को मिटा सकती है ? नहीं, बिल्कुल असम्भव है । यह जनता कर सकती है। मनुष्य की आन्त- 
रिक शवित के द्वारा यह कार्य पूरा हो सकता है। संविधान द्वारा सर्वोदिय असम्भव है। जंसा कि आचार्य तुलसी कहा 
करते हैं कि व्यक्ति-व्यक्ति से समाज-परिवर्तत होगा और जब तक व्यक्ति नहीं सुधरेगा, तब तक कुछ नहीं होगा । 
ध्यान से देखा जाये तो उनकी इस वाणी में कितना तत्त्व भरा पड़ा है। समाज का मूल व्यवित ही है, व्यक्ति से समुदाय, 
समुदाय से समाज का रूप सामने आता है । समाज तो प्रतिबिम्ब है, जैसा मनुष्य रहेगा वैसा समाज बनेगा और फिर जेसा 
समाज बनता रहेगा वैसा-वेसा परिवर्तन मनुष्यों में भी आता रहेगा। अस्त, सर्वप्रथम व्यक्ति-सुधार पर जोर देना 
चाहिए | आचार्य तुलसी यह भी कहते हैं कि सव अपनी-अपनी आात्म-शुद्धि करे । यह और अच्छा है । अगर सब स्वतः आत्म- 
शुद्धि कर लें तो क्रान्ति की क्या आवश्यकता है ? महात्मा गांवी भी समाज-सुधार के पहले व्यक्ति-सुधार पर जोर देते 
रहे हैं । साम्यवादी आदि क्रान्तियाँ बाह्य सुधार की द्योतक हैं। किन्तु जब तक आन्तरिक सुधार नहीं हुआ, तब तक 
कुछ नहीं हुआ; वाह्य सुधार तो क्षणिक और सामयिक कहलायेगा, उसमें झ्रान्तरिक सुधार के समान शाइवतता कहाँ ? 
अगर हम ग्रान्तरिक सुधार और व्यक्ति-सुधार को प्राथमिकता नहीं देगे तो हमारा कार्य अधूरा ही रह जायेगा। रूस, 
अमेरिका, फ्रांस आदि देशों में आराज भी असमानता, परतन्त्रता, असहिष्णुता, भ्रातृत्वहीनता, पूँजीवादिता आदि किसी- 
न-किसी रूप में अवश्य विद्यमान हैं | विचार-स्वातन्तव्य की आज भी सुविधा नहीं, एक तरह से अधिनायकवाद का बोल- 
बाला ही है। वैतनिक असमानता अस्सी गुणा है। अस्तु, कहने का तात्पयं यह है कि शक्ति और हिंसा पर आधारित 
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क्रान्ति से उद्देश्य-पूर्ति नहीं, यह तो एकमात्र हृदय-परिवर्तन पर आधारित है ॥। इसलिए हम लोगों को चाहिए कि उक्त 
देशों के समान दुदिन आने से बचाने तथा समाज में उथल-पुथल न आने देने के लिए उचित मात्रा में त्याग और निःस्वार्थ 
भावना को जीवन में उतारे । महात्माजी ने भी व्यक्ति को केन्द्र मान कर उसके सुधार पर जोर दिया है और राजतत्त्र 
के स्थान पर लोकतंत्र को स्थापित करने की अ्रपनी नेक सुझ हमें दी है। 


हृदय और विचारों में परिवर्तन श्रावशयक 


राजनीति और कानून की चर्चा विशेष हुआ करती है। अ्राचार्यश्री तुसरी तो राजनीति और कानून की खले 
शब्दों में आलोचना करते हैं। वे कहते हैं कि क्या कानून किसी स्वार्थी को निःस्वार्थी या पर-स्वार्थी बना सकता है ? 
कानून तो एक दिख्ञा मात्र है। इसलिए राजनीति और कानून के परे आचार्य विनोबा और आचार्य तुलसी के मार्ग का 
अनुसरण करना चाहिए। जिस क्रान्ति से हृदय और विचारों में परिवर्तन नहीं आया, वह क्रान्ति नहीं। हिसा पर आधा- 
रित क्रान्ति से हृदय-परिवर्तन भी सम्भव नहीं । उसके लिए तो प्रेम और सद्भावना का सहारा लेना होगा । 

क्रान्ति कोई नहीं । जब-जब समाज में शिथिलाचार हुआ्आना, तब-तब अवतारों व महापुरुषों द्वारा विचारों में 
ऋरान्ति लाई गई। धर्म और नीति में से अधर्म और अनीति को निकाल फेंका गया । समाज का सुधार किया गया । धर्म 
और नीति समाज के अनुक्‌ल बनाये गये । समाज में एक नया विपर्यय हुआ । धामिक, सामाजिक और सांसारिक जीवन 
के बीच की दीवारें तोड़ी गई । महात्मा गांधी, विनोबा भावे और आचार तुलसी भी ऐसी ही अध्यात्मनिष्ठ क्रान्ति की 
उद्घोषणा लिए हैं। अ्रनावश्यक एवं समाज-हित के लिए घातक रूढ़ियों का अन्त करना इन्होंने भी आवश्यक समझा । 
भगवान्‌ बुद्ध का धर्मचक्र' प्रवतंन या धामिक क्रान्ति भी सवोदिय या समाज-सुधार का दिश्या-संकेत था। अणुव्रत- 
आन्दोलन भी नेतिक क्रान्ति का एक चिर-प्रतीक्षित चरण है । 


एक ही भावना 


सम्पत्तिदान और अणुव़् त-आन्दोलन की भावना भी एक ही है। एक समाज के हक को उसे दे देने के लिए बाध्य 
करता है, प्रेरित करता है या उसे सीख देता है। दूसरा संग्रह को ही त्याज्य बताता है और जो कुछ है उसे दानस्वरूप देने 
को नहीं बल्कि त्यागस्वरूप समाज के लिए छोड़ देने की भावना प्रदर्शित करता है। अणुव्रत-आन्दोलन परिग्रह मात्र को 
पाप का मूल मानता है। इसके अनुसार संग्रह ही हिसा की जड़ है। जहाँ संग्रह है वहाँ शोषण और हिसा आप-से-आप 
मौजूद हैं । 

अणुव्रत-आन्दोलन असाम्प्रदायिक और सार्वभौम है। यह चाहे जिस नाम से चले, हमें काम से मतलब है और 
इसका नामकरण चाहे जो भी कर दिया जाये, लाभ वही होगा । इसलिए अपेक्षा यह है कि आचार्यश्री तुलसी द्वारा 
प्रवरतित न॑ंतिक अभ्युल्थान के इस पथ को समझ, परख और सीखकर जीवन में अनुकरण करे। साथ ही उसके आधार 
पर अपने व्यवसाय, उद्योग ब धन्धे में ऐसे ठोस कदम उठाएं, जिनसे जन-जीवन को भी प्रेरणा मिल सके। धर्म केवल 
नाम लेने, जय-जयकार करने और मस्तक भुकाने से नहीं होता, अपितु आचरणों में परिलक्षित होता है। 

आचार्य श्री तुलसी के नेतृत्व में जो मंगलकारी कार्य हो रहा है, उसके साथ मैं तन्‍्मय हूँ और मेरी जो कुछ भी 
शक्ति है, उसे इस पुण्य कार्य में लगाने को तत्पर हूँ । 


खअणुवब्रत और एकता 


श्री उ० न० ढेंबर 


एकता के लिए यह आवश्यक है कि दो या अधिक पृथक्‌ इकाइयों का अस्तित्व हो और एक ऐसा संयोजक माध्यम 
हो जो दोनों को मिलाकर एक सम्पूर्ण इकाई बना दे । हमारे देश में पृथक्‌ समुदायों की कोई कमी नहीं है |. जन्म हमे 
विभक्‍त करता है, परम्पराएं हमें विभक्‍त करती हैं, रीति-रिवाज हमें विभकत करते हैं, धर्म हमें विभक्‍त करते हैं, सम्पत्ति 
ने तो लोगों को हमेशा ही विभक्त किया है। भारत में तो "दर्शन भी हमें विभकत करता है, चाहे हम उसको समभते 
हों श्रथवा नहीं । अज्ञजनों की यही प्रवृत्ति होती है कि अन्तिम विश्लेषण में वे अंश के खातिर पूर्ण को खो जाने देते हैं, 
अंश को ही पूर्ण मान लेते हैं और ऐसे निर्णय पर पहुँचते हैं जिसका कोई आधार नहीं होता । इस देश में अज्ञान का बोल- 
वाला है। यह अज्ञान सामाजिक अहंकार, धामिक अहंकार, राजनैतिक और आशिक अहंकार और अन्त में दार्शनिक 
अहंकार का पोषण करता है ! भारत में सिद्धान्तों के संघर्ष की अपेक्षा अहम्‌ का संघर्ष अधिक दिखाई देता है । एक व्यक्ति 
के अहम्‌ से सारी जाति का नाथ हो सकता है और किसी समुदाय का अहम्‌ भी कम हानिकर ग्रथवा कम विनाशक 
नहीं होता । 

राष्ट्र के सामने मुख्य कार्य यह हैं कि या तो इस अहम्‌ को समाप्त किया जाये, जो अत्यन्त ही कठिन है या उसे 
सुम॑स्क्ृत बनाया जाये, जो कुछ कम कठिन है। इसका अर्थ यही हुआ कि हमें इस अहम्‌ को उसकी संकुचित गलियों से बाहर 
निकालना होगा । इसका यह अर्थ भी होता है कि हम यह याद रखें कि जिस स्तर पर हम व्यवहार करते हैं, उन स्तरों 
पर हमारा आचरण पशुओं जैसा होता है, जबकि हम वास्तव में मानव हैं। इसलिए हमको मानव की उत्तम और श्रेष्ठ 
वृत्तियों को अपनाना और विकसित करना चाहिए। 

क्या अणुब्रत इस सुसंस्करण की प्रक्रिया में सहायक हो सकता है ? अणुब्रत यदि आचार का विज्ञान नहीं है तो 
फिर और कुछ भी नहीं है। छोटी बातों से प्रारम्भ करके वह ऐसी शक्ति संचय करना चाहता है जिसके द्वारा वड़े लक्ष्य 
सिद्ध किए जा सके । मनुष्य को दूसरे मनुष्य के साथ व्यवहार में उसका प्रारम्भ करना चाहिए। उसे ऐसा व्यवहार करना 
चाहिए कि जिससे वह दूसरों के अधिक-से-अधिक निकट पहुँचता चला जाये और अन्त में सारी दूरी समाप्त हो जाये। 
यह तभी हो सकता है, जब वह उपेक्षा के स्थान में सहमति उत्पन्न करेगा, घृणा के स्थान पर मित्रता और गत्रुता के स्थान 
पर लिहाज और आदर की स्थापना करेगा । आचरण के द्वारा ही यह सब सिद्ध किया जा सकता है। 

विद्व में बुराई भी है और अच्छाई भी । जहाँ भी दुनिया है, वहाँ अ्च्छाई और बुराई दोनों हैं। मनुष्य को 
निरन्तर यह प्रयास करना चाहिए कि वह दूसरे व्यक्ति का भला, बलवान्‌ और उज्ज्वल पक्ष देखे और अपने मन को 
निरन्तर ऐसी शिक्षा दे कि विरोधी की बुराई को अथवा उसके जीवन के निर्बल या कृष्ण पक्ष को देखने की वृत्ति न हो। 
दक्षिण भारतीय और उत्तर भारतीय, हिन्दू और मुसलमान, ब्राह्मण और अ-ब्राह्म ण, सवर्ण और हरिजन, आदिवासी 
और अन्य, भाषा के आग्रही और निराग्रही, पंडित और निरक्षर, सरकारी अधिकारी और सार्वजनिक कार्यकर्ता, बंगाली 
और बिहारी, बिहारी और उड़िया, गुजराती और महाराष्ट्री, ईसाई और अर-ईसाई, सिक्‍्ख और आर्यंसमाजी, कांग्रेसा 
और भ्र-कांग्रेसी--सभी को उपेक्षा और पक्षपात के सदियों पुराने घेरे से बाहर आने का प्रयत्न करना होगा और सामने 
वाले व्यक्ति के बारे में ऐसा सोचना होगा कि वह हमारे आदर, सहानुभूति और समर्थन का हकदार है । इसके बिना हम 
सब उस भयंकर संकट से नहीं बच सकते जिसका विघटनकारी शक्तियाँ झ्राज आाद्वान कर रही हैं । 


१२ ] श्राचायंश्री तुलसी भ्रभिनन्दन ग्रन्य [ प्रथम 


सर्वेधर्म समभाव अर्थात्‌ सब विश्वासों और धर्मों के प्रति आदर भाव का जो महान्‌ गृण है, उसका हर व्यक्ति 
को प्रतिदिन और प्रतिक्षण आचरण करना चाहिए। इसके बिना भारत बलशाली और सुखी नहीं हो सकता और न 
मनुष्यों के एक अत्यन्त प्राचीन जोवित समाज के नाते इतिहास ने उसके लिए जो कर्तव्य निर्धारित किया है, उसकी पूर्ति 
कर सकता है । 

प्रत्येक व्यक्ति को, चाहे उसका जीवन में कोई भी स्थान या पद क्‍यों न हो, प्रतिदिन एक-दूसरे के प्रति आदर 
प्रकट करने और एक-दूसरे को समभने का प्रयत्न करना चाहिए। किसी भी भारतीय के लिए यह महान्‌ देश भक्तपूर्ण 
सेवा होगी । कतंव्य की दृष्टि से यह सेवा बहुत आसान है और परिणाम की दुष्टि से वह उतना ही शक्तिशाली है। इस 
छोटी बात की तुलना हम अरणु-शक्त केन्द्र के एक छोटे अ्रणु से कर सकते हैं । 

अणुव्र त-आन्दोलन और इस महान्‌ आन्दोलन के प्रवर्तक आचार्य श्री तुलसी का यही सन्देश है। 


एक अच्छा तरीका 
राष्ट्संत श्रीतुकड़ोजी 


भारत में ही नहीं, अपितु सारे संसार में अधिक-से-अधिक शान्ति, सत्य व अहिसा का प्रचार हो, यह मेरी हादिक 
कामना रही है। मुझ में भ्रभी तक किसी सम्प्रदाय विशेष का कड़वापन प्रविष्ट नहीं हुआ है। यद्यपि यह मैं श्रनुभव करता 
हूँ कि प्रत्येक सम्प्रदाय, पंथ अथवा धरम में अच्छे तत्त्व होते हैं। यदि ऐसा न होता तो धर्म की जड़ ही संसार से समाप्त हो 
जाती | धर्म या पंथ, जाति या संगठन, स्वार्थ और सत्ता के सीकचों में जकड़ जाते हैं, तब वे श्रपने ताक्त्विक शिखर से 
नीचे गिरने लगते हैं और अ्रहिसा, सत्य तथा शान्ति जो कि धर्म के अभिन्‍न अंग होते हैं, छूटते चले जाते हैं और धर्म निष्प्राण 
बन जाता है। ऐसी परिस्थिति में धर्म को मिटाने की आवाज उठने लगती है । स्वयं उस धर्म के अनुयायी भी ऐसा करते 
हुए नहीं हिचकिचाते। वहाँ से क्रान्ति के नाम पर एक नया समाज जन्म लेता है। वह धर्म में फिर से प्राण-प्रतिष्ठित करने 
का प्रयत्न करता है। यह क्रम बार-बार इस सृष्टि में चलता ही रहता है। 

मैं आचार्यश्री तुलसी के व्यक्तित्व, उनकी कार्य-विधि व सुविश्रुत अणृत्रत-आन्‍्दोलन से चिर-परिचित रहा हूँ । 
केवल परिचित ही नहीं, उसे निकट से भी देख चुका हूँ । कई बार उनसे मिलने का भी मुझे सुअवसर प्राप्त हुआ है । 
उनके प्रिय शिष्य और आन्दोलन के कर्मठ प्रचारक मुनिश्री नगराजजी से भी मिलने का प्रसंग पड़ा है। आचार्यजी ने 
अणब्रत-आन्दोलन के द्वारा अपने अनुयायी और जनता को व्यसन-मुक्त कर सच्चरित्र व त्यागी बनाने का प्रशंसनीय 
प्रयत्न प्रारम्भ किया है। यह एक अच्छा तरीका है। उनका कार्य सुसम्बद्ध और एक सूत्र से चलता है, यह मु बहुत ही 
अच्छा लगा। झाचार्यश्री तुलसी के उपदेशों से व अ्रण॒त्रतों की साधना से जनता को काफी लाभ होता है। उनका यह 
प्रचार प्रतिदिन बढ़े, यह मैं दिल से चाहता हूँ । 


2४ ४६ 
शक 


जनहितरता जीवतु चिरम्‌ 


मुनिश्री नथमलजी 


सव्वे वि पईवा अभविसु जत्थ अकयत्था 
तत्थ मए दिट्ठा पढम॑ तवालोयरेहा 
सव्वे वि सत्था अ्रभविसु जत्य अ्रकयकज्जा 
तत्थ मए दिठो पढ़मं तव विक्क्रम-क्कमो 
महापईव ! पप्प तव सन्निहि 
सयमंधयारो वि गच्छई पयासत्तणं 
अहिसव्वय ! अभिगम्म तव समीवर्य 
सुमहंपि भवइ सत्थमसत्य॑ं 

असत्थ ! सत्थेसु अत्थि विउला तव मई 
तहावि नत्थि रुद्धा तव गई 

मइमं ! तव मई ण कुणइ विरोहं गईए 
गइम ! तव गई झविक्‍्खए मई 

तेणं करेमि तवाहिनंदण्ण । 


स्वयं जातः पन्याश्चरणयुगल॑ येन विहृतं, 
स्वयं जात॑ शास्त्र वचनमुदितं यच्च सहजम्‌ । 
स्वयं जाता लब्धिमंनसि यदिदं कल्पितमपि, 
न वा दुष्टो राग: क्वचन तव है कृत्रिमविधो । 


निमज्जन्नात्माब्धी नयसि पदवीमुन्नततमां, 
नयानोप्युच्चेस्त्वं पुनरपि पुनर्मेज्जसि निजे। 
इंद॑ निम्तोच्चत्वं नयति नियत त्वां प्रभुपदं, 
न यल्लभ्यं सभ्यजेलधि-वियतोन्येस्तनयने: । 
विचित्र कतुत्व॑ प्रतिपलमितं चकल्षुरमलं, 
विचित्रा ते श्रद्धाउप्रतिहतगतिर्याति सततम्‌ | 
विचित्र चारित्र निजहितरतं सत्‌ परहित॑, 
त्वदायत्ता लब्धिजेंनहितरता जीवतु चिरम्‌। 


युगपुरुष ! तुम्हारा अमिनन्दन 
मुनिश्री बुद्धमललजी 
युगपुरुष ! तुम्हारा अभिननन्‍्दन । 


अपना अ्तिशय चेतन्य लिए इस धरती पर 
युग के श्वासों को सुरभित करने आये हो, 
कलि के कर्देम में खड़े हुए तुम पंकज से 
अपनी सुषमा में सतयुग को भर लाये हो, 
फिर भी निलिप्त; निछावर करते आये हो 
जन-हेतु स्वयं के जीवन का तुम हर स्पन्दन । 

युगपुरुष ! तुम्हारा अभिनन्दन । 


युग की पीड़ा का हालाहल खुद पीकर तुम 
पीयूष सभी को बाँट रहे हो निर्भय बन, 
वत्सलता की यह गोद हो गई हरी-भरी 
परहित जब से कि समपित तुमने किया स्वतन, 
युग के पथदशंक ! आज तुम्हारी सेवा में 
युग-श्रद्धा आई है करने को पद-वन्दन । 

युगपुरुष ! तुम्हारा अभिनन्दन । 


मानवता की पांचाली का अ्रपमान भूल 
सत्साहस का अ्रजु न जब भ्रान्त हुआ पथ से, 
अणुत्रत की गीता तब तुमसे उपदिष्ट हुई 
कतंव्य-बोध के अंकुर फिर फूटे अ्रथ से, 
नव-युग के पार्थ-सारथी ! तुम निज कौशल से 
संचालित करते युग-चेतनता का स्पन्दन । 

युगपुरुष ! तुम्हारा अभिनन्दन । 


गति ससीम और मति असीम 


मुनिश्नी नगराजजी 


गीतकाल का समय था। आचार्यवर चतुविध संघ के साथ बंगाल से राजस्थान की सुदी्घे पद-यात्रा पर थे। 
भगवान्‌ श्री महावीर की विहार-भूमि का हम अतिक्रमण कर रहे थे। एक दिन प्रातःकाल गाँव के उपान्त भाग में झ्राचार्यवर 
यात्रा से मुड़ने वाले लोगों को मंगल-पाठ सुना रहे थे । हम सब साधुजन अपने-अपने परिकर में बँधे जी० टी० रोड 
पर लम्बे डग भरने लगे । यह सदा का क्रम था । कुछ ही समय पदचात्‌ पीछे मुड़कर देखा तो आचार्यवर द्रुतगति से चरण- 
विन्यास करते और क्रमश एक-एक समुदाय को लाँघते पधार रहे थे । देखते-देखते सब ही समुदाय उस क्रम में आरा गए। 
केवल हमारा ही एक समुदाय आचायंवर से आगे रह रहा था। हम सब भी जोर-जोर से कदम उठाने लगे । कुछ दूर 
आगे चल कर देखा तो पता चला मैं और मुनि महेन्द्रकुमारजी प्रथम" ही आ्ाचायंवर से आगे चलने वालों में रहे हैं। उस 
समय हमारे चलने की गति लगभग बारह मिनट प्रति मील हो रही थी। कुछ एक क्षणों के बाद पीछे की ओर भाँका तो 
मैंने पाया अब आचायंवर से आगे चलने वालों में मैं स्वयं श्रकेला ही रह गया हूँ, मेरी और आचायंवर की दूरी दस-बीस 
कदम भी नहीं रह पाई है। अकेले को आगे चलते हुए देख झ्राचायंवर के सहचारी और अनुचारियों में विनोद श्र कौतुक 
का भाव भी उभर रहा था । 

एक क्षण के लिए मन में आया, औरों की तरह मैं भी रुक कर पीछे रह जाऊं, परन्तु दूसरे ही क्षण सोचा 
आचायंवर आज सबकी गति का परीक्षण ले ही रहे हैं, तो अपनी परीक्षा कस कर ही क्‍यों न दे दूं। गति का क्रम बारह 
मिनट प्रति मील से भी सम्भवतः नीचे आ गया था । अब पीछे झाँकने को अवसर नहीं था। चलता रहा, भ्राचार्यवर के 
साथ चलने वाले स्वयं-सेवकों के जूतों की आवाज से ही मैं अपनी और आचायंवर की दूरी माप रहा था। चौदह प्रस्तर 
फर्लांगों के और दो प्रस्तर मीलों को लाँघ कर ही मैंने पीछे की ओर भाँका । लगभग चार फर्लाग की दूरी मेरे और आचार्य - 
वर के बीच आ गई थी। 

अब मुझे सोचने का अवसर मिला, यह अच्छा हुआ या बुरा ! सड़क के एक ओर हट कर बेठ गया । देखते-देखते 
आचायंवर पधार गये। मुझे शक था, आचार्यवर इतना तो अवश्य कह ही देंगे इस प्रकार आगे चलते रहे, तेतीस 
आसातनाएं पढ़ी हैं या नहीं ? इसी चिन्तन में मैं वन्दना करता रहा, आचारयवर अबोले ही आगे पधार गए। 

ग्यारह मील का विहार सम्पन्न कर हम सब भलवा की कोठी में पहुँच गए। दिन भर रह-रहकर मन में आता 
था, मेरे अविचार को आचार्यवर ने कैसे लिया होगा । संतों में परस्पर नाना विनोद पूर्ण चर्चाएं रहीं, पर आचार्यश्री 
ने अपने भावों का जरा भी प्रकाशन नहीं किया । 

सायंकाल प्रतिक्रमण के पदचात्‌ मैं वन्दन के लिए आचार्यवर के निकट गया । मुनिश्री नथमलजी प्रभृति ग्नेकों 
संत पहले से बैठे थे। मैं भी वन्दन कर उनके साथ बेठ गया। आचार्यवर ने आकस्मिक रूप से कहा--तुम्हारी गति तो 
मेरी धारणा से बहुत अधिक निकली ! आचायंवर की वाणी में प्रसन्‍नता थी। उपस्थित साधुजन प्रात: काल के संस्मरण 
को याद कर हँस पड़े । उसी प्रसंग पर पृथक्‌-पृथक्‌ टिप्पणियाँ चलने लगीं। आचायंवर ने सबका ध्यान श्राकरषित करते 
हुए कहा--ऐसी घटना यह सर्वप्रथम ही नहीं है। बहुत पहले भी ऐसी एक घटना अपने यहाँ घट चुकी है। कालूगणाराज 
कहा करते थे, तेरापंथ के षष्ठम आचारयेश्री माणकगणी जो कि बहुत ही तेज चलने वालों में थे, एक दिन के विहार में एक- 
एक करके सब संतों को पीछे छोड़ते हुए पधार रहे थे। मैं उनकी भावना को भांप गया। अपने पूरे वेग से ऐसा चला कि 
अगले गाँव में सर्वप्रथम पहुँचा । इस प्रकार आचार्यबर ने उस दिन के प्रसंग को जिस तरह सेंवारा, उनकी अलौकिक 
महत्ता और असाधारण संवेदनशीलता का परिचायक था। सचमुच ही उस दिन उन्होंने मेरी गति को मापा और मैंने 
उनकी सति को । मेरी गति ससीम रही और उनकी मति असीम रही । उनके प्यार में मेरी हार स्पष्ट दीखने लगी । 


संकल्प की सम्पन्नता पर 
मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 


आचायंश्री के चौबीसव पदारोहण दिवस के उपलक्ष पर कलकत्ता में मैंने एक संकल्प 
किया था। वह मैंने उसी दिन लिखकर आचायेश्री को निवेदित भी कर दिया था। उसकी भाषा 
थी---/धवल समारोह की सम्पन्नता तक ग्यारह हजार पृष्ठों के साहित्य का निर्माण, सम्पादन 
आदि करने का प्रयत्न करूँगा ।” उसके अनन्तर ही मैं अपने कार्य में जुट पड़ा। आचायंश्री 
की कृतियाँ, प्रवचन व यात्राएं सम्पादित करने व लिखने की दिशा में तथा तत्सम्बन्धी 
अन्य साहित्यिक कार्य आगे बढ़ा। नाना दुविधाएं अस्वाभाविक रूप से सामने आईं। फिर भी 
कुल मिलाकर मैं देखता हूँ तो मुझे प्रसन्‍नता है कि मैं अपने विहित संकल्प की सम्पन्तता पर 
पहुँच गया हूँ । आज जब कि आचारयंश्री तुलसी का देश तथा बाहर के विद्वान्‌ अभिनन्दन कर रहे 
हैं; मैं भी उस साहित्यिक भेंट के द्वारा अपनी हादिक श्रद्धा अपित करता हूँ । 


जीवन्त और प्राणवन्त व्यक्तित्व 


श्री जनेन्द्रकुमार 


आचार्यश्री तुलसी उन पुरुषों में हैं, जिनके व्यक्तित्व से पद कभी ऊपर नहीं हो पाता । 
वे जेनमत के तेरापंथी सम्प्रदाय के पट्टधर आचाय॑े हैं और इस पद की गरिमा और महिमा कम 
नहीं है । वे एक ही साथ आध्यात्मिक और लौकिक हैं । किन्तु तुलसी इतने जीवन्त और प्राणवन्त 
व्यक्ति हैं कि उस आसन का गुरुत्व स्वयं फीका पड़ सकता है। वेश-भूषा से वे जैनाचार्य हैं, किन्तु 
आत्तरिक निर्मलता और संवेदन-क्षेमता से वे सभी मत और सभी वर्गों के आात्मीय बन सके हैं । 
मेरा जितना सम्पर्क आया है, मैंने उन्हें सदा जागृत व तत्पर पाया है। शेथिल्य कहीं देखने में 
नहीं आया । प्रमाद और अवसाद उनमें या उनके निकट टिक नहीं पाता। आसपास का वाता- 
वरण उनकी कर्मशीलता से चैतन्य और उन्‍नत बना दिखता है। परिस्थित से हारने वाले वे नहीं 
हैं, आस्था के बल से उसे चुनौती ही देते रहते हैं। परम्परा से उच्छिन्न नहीं हैं, लेकिन नव्यता 
के प्रति भी उद्यत हैं। उनकी नेतृत्व की क्षमता अभिनन्दनीय है। नेतृत्व उस वर्ग का जिसका 
प्रत्येक सदस्य निस्पृह, निस्वार्थ और सर्वथा मुक्त हो, आसान काम नहीं है । किसी प्रकार का लोभ 
और भय वहाँ व्यवस्था में सहारा नहीं दे सकता। अन्तर्भूत आत्मतेज ही इस नैतिक नैतृत्व को 
सम्भव बनाये रख सकता है। तुलसी में उसी का प्रकाश दीखता है और मृझे उनके सान्निध्य 
से सदा लाभ हुआ है। इस अ्रवसर पर मैं अपनी हादिक श्रद्धांजलि उनके अभिननन्‍्दन में अपित 
करता हूँ । 


आचाय श्री तुलसी 


डा० सम्पूर्णानन्द 
भूतपु्व मुख्य मन्त्री, उत्तरप्रदेश 


मेरी अनुभूति 


अगव्रत-आन्दोलन के प्रवतेक आचार्यश्वी तुलसी राजनीतिक क्षेत्र से बहुत दूर हैं। किसी दल या पार्टी से सम्बन्ध 
नहीं रखते । किसी वाद के प्रचारक नहीं हैं, परन्तु प्रसिद्धि प्राप्त करने के इन सब मार्गों से दूर रहते हुए भी वे इस काल 
के उन व्यक्तियों में हैं, जिनका न्यूनाधिक प्रभाव लाखों मनुष्यों के जीवन पर पड़ा है। वे जैन धर्म के सम्प्रदाय-विशेष के 
अ्रधिष्ठाता हैं, इसीलिए आचार्य कहलाते हैं। अपने अ्रनुयाथियों को जैन धर्म के मूल सिद्धान्तों का अध्यापन कराते ही 
होंगे, श्रमणों को अपने सम्प्रदाय-विशेष के नियमादि की शिक्षा-दीक्षा देते ही होंगे; परन्तु किसी ने उनके या उनके अनु- 
यायियों के मुँह से कोई ऐसी बात नहीं सुनी जो दूसरों के चित्त को दुखाने वाली हो । 

भारतवर्ष की यह विशेषता रही है कि यहाँ के धामिक पर्यावरण की धर्म पर आ्रास्था रखी जा सकती है और 
उसका उपदेश किया जा सकता है। आचार्य श्री तुतसी एक दिन मेरे निवास-स्थान पर रह चुके हैं। मैं उनके प्रवचन सुन 
चका हूँ । अपने सम्प्रदाय के आ्लाचारों का पालन तो करते ही हैं, चाहे श्रपरिचित होने के कारण वे आचार दूसरों की 
विचित्र से लगते हों और वर्तमान काल के लिए कुछ अनुपयुक्त भी प्रतीत होते हों; परन्तु उनके आचारण और 
बातचीत में ऐसी कोई बात नहीं मिलेगी जो अन्य मतावलम्वियों को अरुचिकर लगे। भारत सदा से तपस्वियों का 
आदर करता आया है। उपासना गैली और दाशनिक मन्तव्यों का झ्रादर करना अस्वाग्स्य होते हुए भी हम चरित्र और 
त्याग के सामने सिर भुकाते हैं| हमारा तो यह विश्वास है कि : 

यत्र तत्र समये यथा तथा, योषसि सोषस्पलिधया यथा तथा 

जिस किसी देश, जिस किसी समय, महापुरुष का जन्म हो, वह जिस किसी नाम से पुकारा जाता हो, वीवराग 
तपस्वी पुरुष सदेव आदर का पात्र होता है। इसलिए हम सभी आचार तुलसी का अभिनन्‍दन करते हैं । उनके प्रवचनों 
से उस तत्त्व को ग्रहण करने की अ्भिलाषा रखते हैं जो धर्म का सार और सर्वेस्व है तथा जो मनष्य मात्र के लिए 
कल्याणवारी है। 

भारतीय संस्कृति ने धर्म को सर्देव ऊँचा स्थान दिया है। उसकी परिभाषाएं ही उसकी व्यापकता की बोवक 
हैं । कणाद ने कहा है यतोभ्युदयनि:श्रेयव्नलिद्धिः स धर्म: जिससे इस लोक और परलोक में उन्नति हो और परम पुरुषार्थ 
की प्राप्ति हो, वह धर्म है। मनु ने कहा--धारणाइ घर्मं: समाज को जो धारण करना है, वह धर्म है। व्यास कहते है-- 
धर्मादयंक्च कामइच, स धर्म: किन्‍न सेव्यते। धर्म से अर्थ और काम दोनों बनते हैं, फिर धर्म का सेवन क्यों नहीं क्रिया 
जाता ? इस पाठ को भूला कर भारत अपने को, अपनी भारतीयता को खो बैठेगा; न वह अपना हित कर सकेगा और 
न संसार का कल्याण ही कर सकेगा । 


भौतिकता की घुड़-दोड़ 


इस समय जगत्‌ में भौतिक वस्तुओं के लिए जो घुड़-दौड़ मची हुई है, भारत भी उसमें सम्मिलित हो गया है । 
भौतिक दृष्टि से सम्पन्न होना पाप नहीं है, अपनी रक्षा के साधनों से सज्जित होता बुग नहीं है; परन्तु भारत इन दौड़ 


श्द | आचायंश्री तुलसी प्रमिनरदन ग्रन्थ [ प्रयम 


में अपनी आत्मा को खोकर सफल नहीं हो सकता। अनियन्त्रित स्पर्धा से धन प्राप्त हो जाये तो वह घन अविनय और 
अ्रकरणीय कर्म की शोर ले जाता है। परमाणु वम जैसी नर-संहारवादी वस्तुओं का मार्ग दिखलाता हैं। मनुध्य आज 
आकाशाराहण करने जा रहा है । बात ता बुरी नहीं है; पर इसका परिणाम क्या होगा ! यदि वह राग-द्वेप का पुतला 
बना रहा, यदि लोभ ही उसको स्फूर्ति देने वाला रहा और धन-सम्पत्ति का संग्रह ही उसके जीवन का चरम लक्ष्य रहा तो 
वह दूसरे पिण्डों को भी पृथ्वी की भाँति रणस्थल झौर कसाईखाना बना देगा। यदि उन पिण्डों पर प्राणी हुए तो उनका 
जीवन भी दूभर हो जायेगा और वे मनुष्य जाति के क्षय को ही अपने लिए वरदान मानेगे। मनुष्य का ज्ञान-समुच्चय उसके 
लिए अभिशाप हो जायेगा और एक दिन उसे अपने ही हाथों सहस्रों वर्षों से अजित संस्कृति और सभ्यता की पोथी पर 
हरवाल फेरनी होगी । 

लोभ की आग सर्वेग्राही होती है । व्यास ने कहा है-- 

नाच्छित्वा परमर्माणि, नाकृत्वा कर्म दुष्करम। 
नाहत्वा मत्स्यघातीव प्राष्नोति महतीं श्रियम्‌ ॥ 

विना दूसरों के मर्म का छेदन किये, विना दुष्कर कर्म किये, बिना मत्स्यघाती की भाँति हनन किये (जिस प्रकार 
धीवर अपने स्वार्थ के लिए निर्दयता से सैकड़ों मछलियों को मारता है) महती श्री प्राप्त नहीं हो सकती । लोभ के वच्ची- 
भूत होकर मनुष्य और मनुष्यों का समूह भ्रन्वा हो जाता है; उसके लिए कोई काम, कोई पाप, अकरणीय नहीं रह जाता। 
लोभ और लोभजन्य मानस उस समय पतन की पराकाष्ठा को पहुँच जाता है, जब मनुष्य अपनी परपीड़न-प्रवृत्ति को 
परहितकारक प्रवृत्ति के रूप में देखते लगता है, किसी का शोबग-उत्पीड़न वरते हुए यह समभनेलगता है कि मैं उसका 
उपकार कर रहा हूँ । वहुत दिनों की बात नहीं है, यूरोप वालों के साम्राज्य प्रायः सारे एशिया और अफ्रीका पर फैले हुए 
थे।| उन देशों के निवासियों का शोषण हो रहा था, उनकी मानवता कुचली जा रही थी, उनके आत्म-सम्मान का हनन हो 
रहा था, परन्तु यूरोपियन कहता था कि हम तो कर्तव्य का पालन कर रहे हैं, हमारे कन्धों पर छ्वाइट मेंस बर्डत (गोरे 
मनुष्य का बोझ) है, हमने अपने ऊपर इन लोगों को ऊपर उठाने का दायित्व ले रखा है, धीरे-धीरे इनको सभ्य बना रहे हैं। 
सभ्यता की कसौटी भी पृथक्‌-पृथक्‌ होती है । कई साल हुए, मैंने एक कहानी पढ़ी थी | थी तो कहानी ही, पर रोचक भी 
थी और पद्िचमी सम्यता पर कुछ प्रकाश डालती हुई भी । एक फ्रेंच पादरी भ्रफ्रीका की किसी वर-मांस-भक्षी जंगली जातियों 
के बीच काम कर रहे थे । कुछ दिन बाद लौट कर फ्रांस गये और एक सावंजनिक सभा में उन्होंने अपनी सफलता की चर्चा 
की | किसी ने पूछा, “क्या अब उन लोगों ने तर-मांस खाना छोड़ दिया है ? ” उन्होंने कहा, “नहीं; अ्रभी ऐसा तो नहीं 
हुआ, पर अ्रब यों ही हाथ से खाने के स्थान पर छरी-काँटे से खाने लगे हैं।” मेरे कहने का तात्पर्य यह है कि उस समय 
पतन पराकाष्ठा पर पहुँच जाता है, जब मनुष्य की आत्मवज्चना इस सीमा तक पहुँच जाती है कि पाप पुण्य बन जाता 
है| विवेक भ्रष्टार्ना भवति विनिपात: झतमुल: । एक लोभ पर्याप्त है, सभी दूसरे दोष आनुषंगिक बन कर उसके साथ चले 
आते हैं । जहाँ भौतिक विभूति को मनुष्य के जीवन में सर्वोच्च स्थान मिलता है, वहाँ लोभ से बचना अ्रसम्भव है। 


अ्सत्य के कन्धे पर स्वतन्त्रता का बोझ 


हम भारत में वेल्फेयर स्टेट--कल्याणकारी राज्य--की स्थापना कर रहे हैं और 'कल्याण' शब्द की भौतिक 
व्याख्या कर रहे हैं। परिणाम हमारे सामने है। स्वतन्त्र होने के बाद चरित्र का उन्‍त्यन होना चाहिए था, त्याग की वृत्ति 
बढ़ती चाहिए थी, परा्थ-सेवन की भावना में अभिवृद्धि होनी चाहिए थी। सब लोगों में उत्साहपूवंक लोकहित के लिए 
वाम करने की प्रवृत्ति दीज़् पड़नी चाहिए थी। एडी-चोटी का पश्तीना एक करके राष्ट्र की हितवेदी पर सब-कुछ न्यौछा- 
वर करना था। परणल्तु ऐसा हुप्रा नहीं। स्वार्थ का बोलवाला है। राष्ट्रीय चरित्र का घोर पतन हुआ है। कर्तव्यनिष्ठा 
इँढे नहीं मिलती । व्यापारी, सरकारी कर्मचारी, अध्यापक, डाक्टर किसी में लोकसंग्रह की भावना नहीं है। सब रुपया 
बनाने की धुन में हैं, भले ही राष्ट्र का अहित हो जाए । कार्य से जी चुराना, अधिक-से-अधिक पैसा लेकर कम-से-कम काम 
करना- यह साधार ण-सी बात हो गई है। हम करोड़ों रुपया व्यय कर रहे हैं, परन्तु उसके आधे का भी लाभ नहीं उठा 
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रहे हैं। लोभ सर्वव्यापी हो रहा है और उसके साथ अनत्य का साम्राज्य फंला हुआ है। असत्य-भाषण, झसत्य आचरण 
और सर्वोपरि असत्य-चिन्तन । एक बार १६१७ में महात्माजी ने कहा था कि हमारे चरित्र में यह दोष है कि हमारी हाँ 
वाग्र्थ हाँ और हमारे नहीं का अर्थ नहीं नहीं होता । वह दोष आज भी हम में वसा ही है । परन्तु असत्य के कन्धे पर 
स्वतन्त्रता का बोभ नहीं उठ सकता दुर्वल चरित्र देश को ले ड्वेगा और मानव-समाज का भी अ्रहित करेगा। इसीलिए 
महात्माजी ने वैयक्तिक और सामूहिक जीवन में धर्म को सर्वोच्च स्थान दिया था । उनका यह डिडिम-घोष था कि “ साधन 
का महत्त्व साध्य से कम नहीं होता ।' वह॒ राजनीति में भी सत्य और अहिसा को अनिवार्य मानते थे और भावी भारत में 
धर्म को । अपनी कल्पना को रामराज्य के नाम से बराबर लोगों के सामने रखते गये । आज वह नहीं हैं । करोड़ों ने उनके 
उपदेशों को सुना था, अ्रब भी पढ़ते हैं, परन्तु उनका अनुगमन कौन कर रहा है ? धर्म मूलक राज्य, रामराज्य की कब्पना 
पुस्तकों के पन्‍नों में ही रह गई । 

चरित्र की गिरावट की गति अवाध है। इससे घबरा कर कुछ लोगों का ध्यान स्व० श्री.बुकमैन और उनके मॉरल 
रिश्राममिंट' (नैतिक पुनरुत्थान) कार्यक्रम की ओर गया। कार्यक्रम भले ही अ्रच्छा हो, पर हमारी सामाजिक और 
ग्राथिक परिस्थितियाँ भिन्‍न हैं और हम कम्यूनिज्म के विरोध के आधार पर राष्ट्रीय चरित्र का उन्नयन नहीं कर सकते । 
उससे हमारा काम नहीं चल सकता। हमारी अपनी मान्यताएं हैं, परम्पराएं हैं, विश्वास हैं; हमारे अनुकल वही उपदेश 
हो सकते हैं जो हमारी ग्रनुभूतियों पर अवलम्बित हों, जिनकी जड़े हमारे सहस्रों वर्षो के आध्यात्मिक धरातल से जीवन- 
रस ग्रहण करती हों 
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पश्चिम के सयाज-पंगठत का आवार है--जतिस्पर्धा; हमारा आधार है--सहयोग । हम संभूय समुत्थान के 
प्रतिपादक हैं; पदिचम में व्यक्तियों और समुदायों के अधिकारों पर जोर दिया जाता है; हम कर्तव्यों, धर्मो पर जोर देते 
हैं, इस भूमिका में जो उपदेण दिया जायेगा, वही हमारे हृदयों में प्रवेश कर सकता है ।- 

आचायंश्री तुलसी ने इस रहस्य को पहचाना है। वह स्वयं जैन हैं, पर जनता को नैतिक उपदेश देते समय वह 
धर्म के उस मंत्र पर खड़े होते हैं जिस पर वेदिक, बौद्ध, जेन आदि भारत-सम्भूत सभी सम्प्रदायों का समान रूप से श्रश्ति 
कार है। वह वालब्रह्म तारी हैं, साधु हैं, तपस्वी हैं, उनकी वाणी में ओज है। इसलिए उनकी बातों को सभी श्रद्धापूर्वक 
सुनते हैं। कितने लोग उनके उपदेश को व्यवहार में लाते हैं, वह न्‍्यारी कथा है; परन्तु सुनने मात्र से भी कुछ लाभ तो 
होता ही है और फिर : रसरी श्रावत जात ते, सिल पर होत निसान। 

आचार्यश्री लोगों से जिन वालों का संकल्प कराते हैं, वे सब घम-फिर कर अहिसा या अस्लेय के अन्तर्गत ही 
आ्राती हैं। पतञ्जलि ने अ्रहिना, सत्य, अस्तेय, अपरियग्रह और ब्॒ह्माचर्य को महाव्रत वहा है और यह ठीक भी है। इनमें 
में किसी एक को भी निवाहता कठित होता है और एक के निवाहने के प्रय॒त्त में सबको ही निवाहना अनिवार्य हो जाता है। 
एक को पकड़ कर दूसरों से वचा नहीं जा सकता | मान लीजिये कि कोई यह संकल्प करता है कि मैं आज से रिब्वित नहीं 
लूंगा और कसी माल में मिलावट नहीं कझूँगा। संकल्प पूरा करने के लिए ही तो किया जायेया, तोड़ने के लिए न 
पदे-पदे प्रलोभन झाते हैं, पुराने संस्कार नीचे की ओर खींचते हैं । लोभ का संवरण करना कठिन होता है। चित्त डाँवा- 
डोल हो जाता है। वह जिन किन्‍्हीं देवी जक्तियों पर विज्वास करता हो उनसे शजित की याचना करता है कि मेरा 
संकल्प कहीं टूट न जाये। मैं मिव्याचरण को छोड़कर सत्याचरण वी ओर आता हूँ , कहीं परीक्षा में डिग न जाऊँ। 
बैदिक बब्दों में वह यह कहता है--प्रग्ने, ब्रतपते, बर्त चरिष्यासि, तच्उक्षेयम तन्‍्मे राध्यताम्‌ इदमहमनृतात्सत्यम॒पेमि-- 
हे दोषों को दूर करके पत्रित्र करने वाले भगवन्‌ ! हे ब्तों के स्वामी, मैं त्रत का आ्राचरण करने जा रहा हैँ । मुझको बवित 
दीजिये कि मैं उसे पूरा कर सके । उसको सम्पन्न कीजिे, मैं अनृुत तो छोड़ कर सत्य को अपनाता हूँ। ब्रत का निभ 
जाना, प्रलोभनों पर विजय पाना, सरल काम नहीं है। वड़े भाग्य से इसमें सफलता मिलती है; और यह भी निश्चित है 
कि ब्रती की गति एक ब्रत पर ही अवरुद्ध न होगी | एक ब्रत उसको दूसरे व्रत की ओर ले जायेगा । एक को पूरा करने के 
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लिए युगपत्‌ सवचो अपनाना होगा; और जो आरम्भ में परम अ्रणु प्रतीत होता रहा हो, वह अपने वास्तविक रूप में 
बहुत बड़ा बन जायेगा । इसी से तो कहा कि स्वल्प पप्यस्य धर्मस्थ ऋायते महतो भयात्‌ । इसी लिए मैं कहना हूँ कि वस्तुतः 
कोई भी ब्रत अणु नहीं है । किसी एक छोटे से व्रत को भी यदि ईमानदारी से निबाह्य जाये तो वह मनुष्य के सारे चरित्र 
को बदल देगा। 

आचार्य तुलसी के प्रवचनों में तो बहुत लोग दीख पड़ते हैं, स्त्रियाँ भी बहुत-सी दीख पड़ती हैं। सेठ-साहकारों 
का भी जमघट रहता है। इसी से मैं घवराता हूँ । हमारे देश में साधुत्रों के दरबार में जाने और उनके उपदेशों को पल्‍्ले- 
भाड़ विधि से सुनने का बड़ा चलन है। ऐसे लोग न थावें तो अच्छा है। सबसे पहले उन लोगों को प्रभावित करना है जो 
समाज का नेतृत्व कर रहे हैं। शिक्षित वर्ग को आह्ृष्ट करना है। इसी वर्ग में से शिक्षक, अध्यापक, डाक्टर, इंजीनियर. 
राजनीतिक नेता, सरकारी कर्मचारी निकलते हैं। यदि इन लोगों का चरित्र सुधरे तो समाज पर शीफ्र और प्रत्यक्ष 
प्रभाव पड़े । मैं ग्राणा करता हूँ कि आचायंश्री का ध्यान मेरे इस निवेदन की ओर जायेगा। भगवान्‌ उनको चिरायु और 
डनके अभियान को सफल करे । 





अचार्यश्री तुलसी का जीवन-दर्दान 


श्रो० बुडलंण्ड क्हेलर 
श्रध्यक्ष, श्रन्तर्राष्ीय शाकाहारी संघ, लन्दन 


अन्तर्राष्ट्रीय-सम्बन्ध इस समय समस्त संसार की एक प्रमुख समस्या है। दो विश्व-युद्धों के बाद पुराने ढंग के 
संकी्ण राष्ट्रीयतावादी भी यह अनुभव करने लगे हैं कि विश्व-व्यापी रूप में, यानी समग्र विश्व की दृष्टि से मई 
सीमाएं निर्धारित करनी आवश्यक हैं । इस कार्य में सहायता के लिए भारतवर्ष के जैनाचार्य श्री तुलसी अपने अनुयायियों 
को दुनिया में हर चीज पर परस्परावलम्बी अहिसक दृष्टि से विचार करने की प्रेरणा करते हैं। विश्वव्यापी मँत्री के फूल 
व्यक्तिगत आत्म-संयम के बीज से ही उत्पन्न होते हैं, इस वात को मुख्य मानते हुए आचायंश्री तुलसी और उनके सर्वथा 
शाकाहारी अनुयायियों ने अणुब्रत-आन्दोलन संगठित किया है। यह एक ऐसे अन्तर्राष्ट्रीय समाज के निर्माण का प्रयत्न है, 
जिसमें जैन और अ्रजन सभी ऐसे लोग गामिल हो सकते है, जो झ्ादर्थों को अमली रूप देने के लिए निश्चित की गई कुछ 
अनुशासनात्मक प्रतिज्ञाओं को अपनी क्षमता के अनुसार स्वेच्छापूर्वक ग्रहण करने के लिए नंयार हों । 

आचार्यश्री तुलसी २० श्रक्तूवर, १६१४ को लाइन में पैदा हुए थे, जो भारतीय संघ के राजस्थान राज्यान्तर्गत 
जोधपुर डिवीजन का एक कस्वा है। झाचाय॑श्री तुलसी तीन वर्ष के ही थे कि उनके पिता का देहान्त हो गया। पिता के 
देहावसान के वाद भआ्राचायंश्री तुलसी के सबसे बड़े भाई मोहनलालजी पर गृहस्थी का भार आया । मोहनलालजी ग्रवच्य 
कड़े अनुशासन वाले व्यक्ति रहे होंगे, क्योंकि अपनी डायरी में झाचार्यश्री तुलसी ने लिखा है--“मैं उनसे इतना इरता 
था कि उनके विरुद्ध कुछ कहना तो दर, उनकी उपस्थिति में कुछ करने में भी मु के संकोच होता था ।” 

आाचार्यश्री तुलसी पर अपनी मात्रा का भी बहुत अस र॒ पड़ा, जो आध्यात्मिक विचारों की थीं और बाद में 
साध्वी बन गई | तेरापंथी साधु-साध्वियों के वातावरण में द्याकाहारी तो वह जन्म से ही थे । वाल्यावस्था में ही अपने 
मानसिक धरातल को दृढ़ करने के लिए उन्होंने जीवन में कभी नगा ओर धूम्रपान न करने की प्रतिज्ञा ली। इस तरह 
व्यक्तिगत आात्म-संयम का सहारा लेकर उन्होंने छोटी भ्रवस्था से ही उस सार्ग को अवनाया जो कठिन होते हुए भी 
दुनिया में सुखी रहने का सबसे प्रशस्त मार्ग माना जाता है। 

बाल्यावस्था के अपने संस्मरणों में आचाय॑श्री तुलसी लिखते हैं--“पाठ काण्ठाग्र करने की मुझ्के आदत थी। 
यहाँ तक कि खेलते समय भी मैं अपना पाठ याद करता रहता था ।” प्रारम्भ से ही वे बाहरी प्रभाव के बनिस्पत अन्त- 
रात्मा का अनुसरण करते थे और प्रारम्भिक काल के उनके सभी अध्यापकों ने उनमें नेतृत्व की क्षमता को अनुभव किया 
था। चार या पाँच साल की अवस्था में, जबकि बच्चे आमतौर पर ऐसी आदतों का परिचय देते हैं जो उनके भावी जीदन 
की रूपरेखा बनाती हैं, ग्राचायंश्री तुलसी में जरा-जरा सी वात पर गृस्सा हो जाने की झादत पड़ गई । ऋषध के दुष्प्रभाव 
में मनुष्य का पेट खाए हुए पदार्थ को अ्रच्छी तरह नहीं पचा सकता, लकिन ग्राचार्यश्वी तुलसी वाल्यावस्था में ही इतने समना- 
दार थे कि जब उन्हें गुस्सा आता तो खाना खाने से इन्कार कर देते थ । कभी-कभी तो ऐसा होता कि घर के सभी लोगों 
के बहुत कहने-सुनने पर भी सारे दिन या दो दिन तक वह खाना नहीं खाते। इसी समय किसी ने उन्हें नारियल चुरा कर 
भगवान्‌ पर चढ़ाने की सलाह दी। इस सलाह पर, जिसका औचित्य निःसन्देह संदिग्ध है, चल कर कथित धाभिक क्रिया 
के लिए उन्होंने अपने ही घर से कुछ नारियल चुराए | लेकिन सदाचार के जिस मार्ग को उन्होंने अपनाया, उसमें वचपने 
के ऐसे ग्रवधान विरले ही हुए । आज्ञा-पालन और मृदुता उनके विशेष गुण बन गए, जिनके कारण अपनी इच्छा न होते 
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हुए भी उन्होंने अपनी माता और बड़े भाई मोहनलालजी ने जो कहा, वह किया। ऐसे एक बुःखद प्रसंग का उन्होंने श्रपनी 
डायरी में उल्लेख किया है, जबकि उसकी माँ ने उनसे पड़ौस के एक घर से छाछ माँग लाने के लिए कहा था। “माँगने में 


मुझे अपमान का अनुभव होता था। आावाय॑श्री तुलसी लिखते हैं, “लेकिन मुझे अपनी माँ के आदेश का पालन करना 


>> 


पड़ा । 


| 


जैन दर्शन के अनुसार पूर्व जम्मों के संस्कार मनुष्य की आत्मा में रहते हैं, जिनके अनुसार ही मनुष्य अपने उप- 
युक्त काय का चुनाव करता है। भ्राचार्य श्री तुलली के लिए निश्चित ही यह वात लागू होती है, क्योंकि आध्यात्मिकता 
की कोई छिपी हुई शक्ति उनका मार्ग-दर्शव करती मालूम पड़ती है । यही बात उनके कुदुम्व के कुछ अन्य व्यक्तियों के 
बारे में भी कही जा सकती है। उनका वहन लाडांजी साथ्वी बनती, जो कालान्तर में तेरापंथी सम्प्रदाय की सभी साध्वियों 
की प्रमुख हुई और उनके भाई चम्पालालजी ही नहीं, वल्कि एक भतीजे हंसराजजी भी तेरापंथी साधु बने । 

आचार्यश्री तुलसी ने जबसे होश सम्हाला, उनका सारा परिवार तेरापंथ के झ्ाठवें आचार्य श्री कालूगणी का अनु- 
यायी था। अपने बाल्यकाल में आचार्य श्री तुलसी ने अक्सर यह आकांक्षा की तो उसमें आ्राइचर्य की बात नहीं कि मैं भी साधु 
हो जाऊं तो कितना अच्छा । अपनी माँ से वह अ्रक्सर आ्राचार्यश्री कालूगणी के वारे में पूछते रहते थे। झ्राचायंश्री कालू- 
गणी जब कभी लाइडनूँ आते, जो तेराप॑थ के प्रभाव का केन्द्र था, झचार्यश्री तुलसी और उनके परिवार के दूसरे सभी 
व्यक्ति उनके दर्शनों को जाते थे। आचार्यश्री कालूगणी के वारे में आचायंश्री तुलसी ने लिखा है--“उनके मुख पर जो 
आध्यात्मिक तेज था, वह मेरे हृदय को आकपित करता था और मैं घण्टों उन्हें, उनके लम्बे कद, उनके गौर वदन, उनकी 
चमकती हुई आँखों की ओर निहारता रहता था । मन-ही-मन कहता--क्या किसी दिन मुझे भी ऐसा सौभाग्य प्राप्त 
होगा कि मैं साधु वन कर उनकी साथना में उनके साथ वबेढूँ।” 

जेन तेरापंथ में आचार्य ही अपने उत्तराधिकारी का चुनाव करते हैं। कालान्तर में आचार्यश्री कालूगणी ने इस 
प्रइत पर विचार करना प्रारम्भ किया कि उनके बाद आचार्य का पद किसे दिया जाये। आचार्यश्री कालूगणी ने लाडनूँ 
को अपनी यात्राओं में एक बार बालक तुलसी को देखा था और पहली ही नजर में वालक ने उनका हृदय छू लिया था। 
बालक की उनके प्रति जैसी भावना थी, उसी तरह वे भी उसकी ओर झ्राकषित हुए और बालक तुलसी की चमकती हुई 
श्राँखों में देखते हुए आचायश्री कालूगणी ने जान लिया कि जिस उत्तराधिकारी की वह खोज में थे उसे उन्होंने पा लिया। 

आचार्यश्री तुलसी जब ग्यारह वर्ष के हुए तो आचार्यश्री कालूगणीजी एक बार फिर लाडनूं झ्राये। साधु बनने 
के स्वप्न की पूर्ति में विलम्ब न हो, यह सोच कर आचार्यश्री तुलसी ने उनसे अपने को तेरापंथ के साधु-समुदाय में दीक्षित 
करने की प्रार्थना की। बड़े भाई मोहनलालजी इतनी छोटी अवस्था में संसार के सारे भौतिक सुखों और सम्पत्ति का परि- 
त्याग करने की अपने छोटे भाई की तैयारी देख कर धकक रह गए। छोटे भाई के काननी संरक्षक के नाते, इसके लिए 
आवश्यक अनुमति देने से उन्होंने इन्कार कर दिया। आचार्यश्री तुलसीजी ने बार-बार झ्ग्रह किया, लेकिन मोहनलालजी 
भी अपनी वात पर दुढ़ रहे 

इसके कुछ दिन वाद की वात है कि आचार्यश्री कालूगणी लाडनूं में एक विज्ञाल समुदाय के वीच प्रवचन कर 
रहे थे । सबको और विश्येषत: मोहनलालजी को यह देखकर आ्ाइचर्य हुआ कि उस विशाल सम॒दाय के बीच खड़े होकर 
ग्यारह वर्षीय ग्राचायंश्री तुलसी ने आचारयश्री कालूगणी को सम्बोधित करके कहा---“आ्रादरणीय आचार्यश्री, मैं यह प्रतिज्ञा 
लेना चाहता हूँ कि श्राजीवन ब्रह्मचर्य का पालन करूँगा और धनोपार्जन के चक्कर में नहीं पडगा।” जिसने ग्रभी युवावस्था 
में भी प्रवेश नहीं किया था, ऐसे बालक का यह साहस देख कर जन-समुदाय भौंचकक्‍का रह गया । भाई मोहनलालजी भी 
ऐसे चकित हुए कि कुछ बोल न सके । स्वयं झात्रार्यश्षी कालूगणी भी, जो भारत के विविध भागों के व्यापक प्रवास में 
अनोखे-अनोखे दृश्य देख-सुन कर अब वयोवृद्ध हो चुके थे, आचायश्री तुलसी के इस आकस्मिक परिवर्तन को देख कर चकित 
रह गए। बड़े भाई की अवस्थिति में प्रतिदिन दवे-दवे रहने वाले तुलसी को आज क्या हो गया ? मोहनलालजी का भय 
कहाँ चला गया ? यह किसी की समझ में नहीं आया । वस्तुत: यह छोटे वालक के वजाय एक वयस्क की ही वाणी थी । 

लम्बी खामोजी के बाद झातायश्री कालूगणी ने कहा---“तुम अभी वालक ही हो, ऐसी प्रतिज्ञा का पालन करना 
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आसान काम नही हैं । 
हनलालजी की आज आचार्यश्री तुलसी पर एकाग्र थी। जन-समुदाय ज्यों-का-त्यों निःशब्द था। तुलसीजी को 
हु कसौटी थी । उन्हे लगा कि यहाँ उपस्थित हर एक उनसे प्रइन कर रहा है, ऐसी हालत में उन्हें क्या करना चाहिए ? 
नहोंन अभीष्ट निर्णय किया कि मुर्भे गलती नहीं करनी चाहिए, अपनी आ्रात्मा की दृढ़ता दिखाने का यही अ्रवसर 
और स्पष्ट वागी में आचार्यत्री से कहा --'भ्रादरणीय आचायंश्री, आप प्रतिज्ञा दिलाने को राजी हों या नहीं, मैं तो 
आपको उपस्थिति में यह प्रतिज्ञा ले ही रहा हूँ । इसके बाद उस छोटे वालक ने आजीवन विवाह और घधनोपाजंन न 
करने की प्रतिज्ञा को गम्भी रता के साथ दोहराया । 
जन-समुदाय में इससे एक वार फिर आश्चर्य की लहर दौड़ गई। यहाँ तक कि कठोर अनुशासक मोहनलालणी 
भी अपने छोटे भाई के वीरतापूर्ण शब्दों से बहुत प्रभावित हुए। एक क्षण बाद मोहनलालजी अपनी जगह से उठे और 
आचार्यश्री को सम्बोधन करके बोले--आचाय॑श्री, मैं श्रपने भाई की इच्छा के आगे सिर भूकाता हूँ और आपसे अनुरोध 
करता हूँ कि आप उसे तेरापंथ के साधुओं में दीक्षित कर लें।' 
इस बार आचार्यश्री सोच में नहीं पड़े, बल्कि तुरन्त सहमति दे दी। दीक्षा के लिए ऐसी शीद्र अनुमति बहुत 
असाधारण बात थी, जैसा कि पहले कभी विरल ही हुआ था। जन-समुदाय एक वार फिर भौंचक्का रह गया । 
गाचार्यश्री तुलसी के बाल्यकाल का यह विवरण मुनिश्री महेद्वकुमारजी '्ितीय द्वारा लिखित आचार्यश्रा 
तुलसो की जीवन-माँकी भारत की ज्योति! के आधार पर लिखा गया है। भारत की ज्योति' के प्रति पूरा न्‍्याय करना 
हो तो इस संक्षिप्त निवन्ध की परिधि से बाहर जाना होगा। आत्म-संयम के लिए जो आध्यात्मिक जिज्ञासा का मार्ग 
करना चाहें, उनके लिए मैं अणब्रत-आन्दोलन् का सदस्य वनने की हादिक प्रार्थन। करूगा। श्रणुद्रत-आन्‍्दोलन के 
दो उत्साही सदस्यों रमगीकचन्द्र और सुन्दरलाल भत्रेरी की कृपा से कुछ वर्ष पूर्व हमारे पहली बार भारत गाने पर 
भुझे और मेरी पत्नी को आचार्यश्री तुलसी के चरणों में बेठने का सौभाग्य प्राप्त हुआ था । 
आचायंश्री तुलसी से भेंट करने पर मेरी पत्नी ने कहा था--आचार्यश्री आपकी श्रांखों में जो दिव्य ज्योति मै 
देख रही हूँ, वेसी इससे पहले अपने जीवन में मैंने कभी नहीं देखी । उनके चेहरे का निचला आधा हिस्सा यद्यपि तेराइंथ 
की परम्परा के अनुसार धवल वस्त्र से ढका हुआ था, फिर भी ऊँन आचार्यश्री तुलसी को सुन्दर चमकदार आँखें हमये 
हीं छिपी रह सकीं और उनके द्वारा हम उनके हृदय को ऊष्मा, उनके व्यक्तिगत आकर्षण और उससे भी अधिक 
उनके मन व आत्मा की महान्‌ शुद्धता को अनुभव कर सकते थे । 
इस स्मरणीय पहली भेंट में इस बात से हम बहुत ब्रभावत्रित हुए कि उनके आस-पास पलथी मार कर जमीन पर 
बेठे हुए सभी लोग हमें प्रसन्‍न दिखाई पद्धे। पश्चिमी दुनिया के सुविधावादी दृष्टिकोण से प्रभावित अनेक धामिक 
व्यक्तियों के विपरीत साधु-साध्वियों तथा आचार्यश्री तुलसी के दूसरे अनुयायियों ने स्पष्टतया प्राकृतिक जीवन के अपने 
आनन्द को नहीं खोया है। उनके हास्य और स्वेच्छापूर्ण उल्लास से हमें लगा कि नैतिकता के मार्ग पर चलते हुए उनका 
समय बहुत ग्रच्छा बीत रहा है। हमारी भेंट के वीच श्रावार्यश्री तुलसी ने कई अच्छी बाते कहीं, जिनमें से यह मुक 
विज्ेयतया याद है--अपनी इच्छाओं पर ग्राप विजय नहीं पायेंगे तो वे आप पर हावी हो जायेगी । 
आचार्यश्री तुलसी और उनके श्रनुयाधियों से विदा होने के पहले मैंने उनसे पूछा कि बीसवीं सदी के ठठे काल 
में जब प्रगति के नाम पर संहार और संहार को तेयारी जारी है, तव दुनिया में सच्चे सुख छी प्राप्ति कैसे सम्भव है ? 
आचार्यश्री ने जो कुछ कहा उसका भावार्थ यह है कि शरीर एक अच्छा नौकर, पर बुरा मालिक है, भरत: सचमुच सुर्ती 
होने के लिए मनुप्य को अहिंसा की आवाज पर चनना चाहिए याती किसी को चोट नहीं पहुंचानी चाहिए । 
तेरापंथ के नव आचार्य से अपनी और अपनी पत्नी की पहली मुलाकात के बाद से ही सुख के सम्बन्ध में मैं 
एक नई दृष्टि से विचार करने लगा हूँ और वासनाओ्रों की भूख पर वहुत कुछ विचार करने के वाद इस निष्कर्प पर पहुँचा 
हैँ कि सुख की कुजी, जैसा किआचार्यश्री तुलसी कहते हैं, ग्रात्म-संयम में ही है। भौतिक शरीर तरह-तरह की भूटी 


आकांक्षाओं मे आननदानुनव करता है आर अगर हम उनके चंगूज में पड़ जायेंतो अन्‍्ल में हमेणा निराना ही हाथ 
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लगेगी। दूसरी ओर, अगर हम प्राकृतिक नियमों के अनुसार रहने योग्य काफी अनुशासित यानी संयमपूर्ण हो जायें तो 
हमें सुख की खोज करने की आावश्यक्ता नहीं रहेगी। तब वह स्वयमेव हमारे पास आयेगा। वास्तव में तो मनुष्य की 
सच्ची प्रकृति ही सुख है, वह उसमें अ्रवस्थित है, जिसे केवल पहचानने की आवश्यकता है । 

सांसारिक सुख का एक सबसे बड़ा खतरा, मुर्के लगता है, किसी चीज से ऊब जाना । हमारे व्यग्र, भौतिक युग 
में अपनी आवश्यकता की पूर्ति होते ही मनुप्य उस चीज से ऊब जाता है और उससे अपेक्षाकृत बड़ी, अ्रच्छी, तेज तथा 
अधिक उत्तेजक चीज की ताकांक्षा करने लगता है। श्रतः भौतिक इच्छाओं के विरुद्ध या उन पर विजय पाने के लिए, 
मनुष्य को आध्यात्मिक प्रेरणा देने वाले जीवन-दर्शन को अपनाना श्रावश्यक है---सुख-प्राप्ति की ऐसी जीवन-दृष्टि जिससे 
अन्त में निराशा पल्‍ले न पड़े। मुझे लगता है कि सुख के बारे में आचार्यश्री तुलसी की ऐसी ही जीवन दृष्टि है। 
आचार्य श्री की झ्ाँखों में देखते हुए मुके और मेरी पत्नी को ऐसी ही लक नजर आई । 
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मानव, पूर्ण पुरुष परमात्मा की, एक अपूर्ण कृति है; और मानव ही क्यों, यह सारी सृष्टि ही, जिसका वह 
नायक बना है, अपूर्ण ही है। जब मानव अपूर्ण है, उसकी सृष्टि अपूर्ण है, तो निश्चय ही उसके कार्य-ब्यापार भी अपूर्ण ही 
रहेंगे। मेरी दृष्टि में मनुष्य का श्रस्तित्व इस जगती पर उस सूर्य की भाँति है जो अन्तरिक्ष से अपनी प्रकाश-किरणें भू 
मण्डल पर फंक एक निश्चित समय बाद उन्हें फिर अपने में समेट लेता है । इस बीच सुर्य-केरणों का यह प्रकाश जगती 
को न केवल आलोकित करता है, वरन उसमें नित-नृतन जीवन भरता है और समभाव में सदा सबको प्राण-शक्ति से 
प्लावित रखता है। यहाँ सूर्य को हम एक पूर्ण तत्त्व मान कर उसक्की अनन्त किरणों को उसके छोटे-छोटे अनन्त अपूर्ण 
अ्रणु-रूषों की संज्ञा दे सकते हैं । यही स्थिति पुरुष और परमेश्वर की है। गोस्वामी तुलसीदासजी ने कहा भी है, ईइवर 
श्रंश जीव भ्रविताजश्ञी--अर्थात्‌ मानव-रचना ईव्वर के अणुरूपों का ही प्रतिरूप है, जो समय के साथ अपने मूल रूप से 
पृथक्‌ और उसमें प्रविष्ट होता रहता है। सूर्य-किरणों की माँति उसका अस्तित्व भी क्षणिक होता है; पर समय की यह 
स्वल्पता, आयु की यह अल्पज्ञता होते हुए भी मानव की शक्ति, उसकी सामर्थ्य समय वी सहचरी न होकर एक अतुल, 
अटूट और अ्रखण्ड शक्ति का ऐसा स्रोत होती है, जिसकी तुलना में आज सहस्रांघु की वे किरणें भी पीछे पड़ जाती हैं जो 
जगती की जीवनदायिनी हैं । उदाहरण के लिए, अ्रंग्रेजी की यह उक्ति '9४॥०76 (॥6 $एा एथ्या॥04 752८5 6 60००7 
6065 |॥८7 [॥676.' कितनी यथार्थ है ! फिर आज के वैज्ञानिक युग में मानव की अ्रन्तरिक्ष-यात्राएं और ऐसे ही झनेका- 
नेक चामत्कारिक अन्वेषण, जो किसी समय सर्वथा अकल्पनीय और अलौकिक थे, आज हमारे मन में आइचर्य का भाव 
भी जागृत नहीं करते । इस प्रकार की शक्ति और सामर्थ्य से भरा यह अपूर्ण मानव, आज अपने पुरुषार्थ के बल पर, प्रकृति 
के साथ प्रतिस्पर्धी बना खड़ा है । 

जगती में सनातन काल से प्रधान रूप में सदा ही दो बातों का इन्द्र चलता रहा है । सूर्य जब झपनी किरणें 
समेट्ता है तो अवनि पर सघन अन्धकार छा जाता है अर्थात्‌ प्रकाश का स्थान अन्चकार और फिर अन्धकार का स्थान 
प्रकाश ले लेता है। यह क्रम अनन्त काल से अनवरत चलता रहता है। इसी प्रकार मानव के अन्दर भी यह द्वत का इन्द्र 
गतिशील होता है | इसे हम अच्छे और बुरे, गुण और दोष, ज्ञान और ग्ज्ञान तथा प्रकाश और अन्धकार आदि अगणित 
नामों से पुकारते हैं। इन्हीं गृण-दोषों के अ्रनन्त-अगणित भेद और उपभेद होते हैं जिनके माध्यम से मानव, जीवन में 
उन्‍नति और अवनति के मार्ग में ग्रनभ्यास से अनायास ही अग्रसर होता है। यहाँ हम मानव-जीवन के इसी अच्छे और 
बुरे, उचित और अनुचित पक्ष पर विचार करेगे। 


जीवन की सिद्धि और पुनर्जन्म की शुद्धि 


भारत धर्म प्रधान देश है, पर व्यावहारिक सचाई में बहुत पीछे होता जा रहा है । भारतीय लोग धर्म और दर्शन 
की तो बड़ी चर्चा करते हैं, यहाँ तक उनके दैनिक जीवन के कृत्य, वाणिज्य-व्यवसाय, यात्राएं, वेवाहिक सम्बन्ध आदि 
जैसे कार्य भी दान-पृण्य, पूजा-पाठ आदि धामिक वृत्तियों से ही आरम्भ होते हैं; किन्तु कार्यों के आरम्भ और ग्रन्त को 
छोड़ जीवन की जो एक लम्बी मंजिल है, उसमें व्यक्ति, धर्म के इस व्यावहारिक पक्ष से सदा ही उदासीन रहता है। इस 
धर्म-प्रधान देश के मानव में व्यावहारिक सचाई में प्रमाणिकता के स्थान पर झडम्बर और झ्राधिभौतिक शक्तियों का 
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ग्राधिपत्य होता जा रहा है। जीवन में जब व्यावहारिक सचाई नहीं, प्रामाणिकता नही, तो धर्माचरण केसे सम्भव है ! 
इसके विपरीत भौतिकतावादी माने जाने वाले देशों की जब भारतोय यात्रा करते हैं तो वहाँ के निवासियों की व्यवहा रगत 
सचाई और प्रामाणिकता की प्रशंसा करते हैं। दूसरी ओर जो विदेशी भारत की यात्रा करते हैं, उन्हें यहाँ की ऊँची दार्श- 
निकता के प्रकाश में प्रामागिकता का अभाव खलता है। इस विश्लेषण से यह स्पष्ट हो जाता है कि हमारा यह धर्माचरण 
जीवन-बुद्धि के लिए नहीं; पनजंन्म की शुद्धि के लिए है। किन्तु यहाँ भी हम भूल रहे हैं। जब यह जीवन ही शुद्ध नहीं 
हुआ तो भ्रगला_जन्म क॑से शुद्ध होगा ? यह सुनिश्चित है कि उपासना की अपेक्षा जीवन की सचाई को प्राथमिकता दिये 
बिना इस जन्म की सिद्धि और पुन्जन्म की शुद्धि सर्वंथा असम्भव है। 

अब प्रदन उठता है कि जीवन की यह सिद्धि और पुन्जन्म की शुद्धि कैसे हो सकती है ? स्पप्ट है कि चारित्रिक 
विकास के बिता जीवन की यह प्राथमिक और महान्‌ उपलब्धि सम्भव नहीं । चरित्र का सम्बन्ध किसी कार्य-व्यापार तक 
ही सीमित नहीं, अपितु उसका सम्बन्ध जीवन की उन मूल प्रवृत्तियों से है जो मनुष्य को हिसक बनाती हैं। शोपण, 
अन्याय, श्रसमानता, असहिष्णुता, आक्रमण, दूसरे के प्रभुत्वत का अपहरण या उसमें हस्तक्षेप और असामाजिक प्रवृत्तियाँ 
ये सब चरित्र-दोय हैं । प्रायः सभी लोग इनसे आकान्त हैं। भेद प्रकार का है। कोई एक प्रकार के दोष से ग्राक्रान्त है, तो 
दूसरा दूसरे प्रकार के दोष से । कोई कम मात्रा में है, तो कोई अधिक मात्रा में । इस विभेद-विषमतता के विष की व्याप्ति 
का प्रधान कारण शिक्षा और अर्थ-व्यवस्था का दोषपूर्ण होना माना जा सकता है। झाज की जो शिक्षा-व्यवस्था है, उसमें 
आारित्रिक विकास की कोई निश्चित योजना नहीं है । भारत की प्रथम और द्वितीय पंचवर्षीय योजना में भारत के भौतिक 
विकास के प्रयत्न ही सन्निहित थे। कदाचित भूखे भजन न होई गोपाला और श्रारत काह न कर कुकम्‌ की उक्ति के 
अनुसार भूखों की भूख मिटाने के प्राथमिक मानवीय कर्तव्य के नाते यह उचित भी था; किन्तु चरित्र-बल के बिना भर- 
पेट भोजन पाने वाला कोई व्यक्ति या राष्ट्र झ्राज के प्रगतिज्ञील विश्व में प्रतिष्ठित होना तो दूर, कितनी देर खड़ा रह 
सकेगा, यह एक बड़ा प्रइन है। भ्रतः उदरपूर्ति के यत्न में अपने परम्परागत चरित्र-बल को नहीं गँवा बैठना चाहिए। यह 
हर का विषय है कि तृतीय पंचवर्षीय योजना में इस दिशा में कुछ प्रयत्न अ्रन्तनिहित है। हमारी शिक्षा कैसी हो, यह भी 
एक गम्भोर प्रश्न है। बड़े-बड़े विशेषज्ञ इस सम्बन्ध में एकमत नहीं हैं। अनेक तथ्य और तक शिक्षा के उज्ज्वल पक्ष के 
सम्बन्ध में दिये जाते रहे हैं और दिये जा सकते हैं। निविचत ही भारतीय शिक्षा के क्षेत्र में आगे बढ़ हैं; किन्तु आज का 
यह बौद्धिक विकास एक असंयत विकास है। कोरा-ज्ञान भयावह है, कोरा भौतिक विकास प्रलय है और नियंत्रणहीन 
गति का अन्त खतरनाक । दृष्टि ही विशुद्ध जीवन की धुरी है। दृष्टि शुद्ध है तो ज्ञान शुद्ध होगा; दृष्टि विकुत होगी तो 
ज्ञान विकृत हो जायेगा, चरित्र दूषित हो जायेगा। इस दृष्टि-दोष से हम सभी बहुत बुरी तरह ग्रसित हैं । भाषा, प्रान्त, 
राप्ट्रीयता और साम्प्रदायिकता के दृष्टि-दोष के जो दृश्य देश में आज जहाँ-तहाँ देखने को मिल रहे हैं, ये यहाँ के 
चारित्रिक ह्ास के ही परिचायक हैं | घृणा, संकीर्ण मनोवृत्ति और पारस्परिक भ्रविश्वास के भयावह अन्तराल में भारतीय 
आज ऐसे डूब रहे हैं कि ऊपर उठ कर बाहर की हवा लेने की बात सोच ही नहीं पाते । इस भयावह स्थिति को समय 
रहते समझना है अपने-आरपको सम्भालना है। यह कार्य चरित्र-वल से ही सम्भव है और चरित्र को सँजोने के लिए 
शिक्षा में सुधार अपरिहाय॑ है। प्रश्न है--यह शिक्षा कैसी हो ? 

संक्षेप में जीवन के निर्दिष्ट लक्ष्य तक यदि हमें पहुँचना है, तो ऐसे जीवन के लिए निश्चित वही शिक्षा उपयोगी 
होगी, जिसे हम संयम की शिक्षा की संज्ञा दे सकते हैं। संयमी जीवन में सादगी और सरलता का अनायास ही सम्मिश्रण 
होता है और जहाँ जीवन सादगी से पूर्ण होगा, उसमें सरलता होगी, वहाँ कर्तव्यनिष्ठा बढ़ेगी ही । कर्तव्य निष्ठा के जागृत 
होते ही व्यक्ति-निर्माण का वह कार्य, जो झाज के युग की, हमारी शिक्षा की, उसके स्तर के सुधार की माँग है, सहज ही 
पूरा हो जायेगा । 


उन्नति की धुरी 
अर्थ-व्यवस्था भी दोपपूर्ण है। ग्र्थ-व्यवस्था सुधरे बिना चरित्रवान बनने में कठिनाई होती है और चरित्रवान्‌ 
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बने बिना समाजवादी समाज बने, यह भी सम्भव नहीं है। इसीलिए यह आवश्यक है कि देश के कर्णघार योजनाओं के 
क्रियान्वयन में चरित्र विकास के सर्वोपरि महत्त्व को दृष्टि से ओकल न करें । ईमानदारी चरित्र का एक प्रधान चरण है । 
यदि चरित्र नहीं तो ईमानदारी कहाँ से आयेगी, और जब ईमानदारी नहीं, तो इन दीर्घ॑सूत्रीय योजनाओं से, जो झ्राज 
क्रियान्वित हो रही हैं, आगे चलकर अर्थ-लाभ भले ही हो, पर अभिव्याप में अविचार, असंयम और असमानता का ऐसा 
प्रेरा समाज में पड़ेगा, जिससे निकलना फिर आसान बात न होगी । | 

इस प्रकार देशोन्‍नति की धुरी चरित्र ही है। बिना चरित्र विकास के देश्व का विकास ग्रसम्भव है। चरित्र- 
निर्माण का सम्बन्ध हमारी शिक्षा और भअर्थ-व्यवस्था से जुड़ा हुआ है | इनके दोषपूर्ण होने पर निष्कलंक चरित्र की कल्पना 


नहीं की जा सकती । 

आचार्य तुलसी का अणुब्रत-पझ्रान्दोलन चरित्र-निर्माण की दिशा में एक अभूतपूर्व आयोजन है श्रणुत्रत का अर्थ 
है--छोटे ब्रत । 

स्वभाव से ही मानव अन्धकार की परिधि से बाहर निकल प्रकाञ्ष की ओर बढ़ने का इच्छुक होता है। ब्रत- 
ग्रहण में भी यह। तथ्य निहित है। मानव-समाज में व्याप्त विषमता, वईमानी और अनैतिकता जब व्यवित को दृष्टिगोचर 
होती है तो उसके अन्दर इस वैषम्य, वेमनस्थ, शोषण और अनाचार को दूर करने की प्रवृत्ति जागृत होती है और सद- 
भावमूलक इस प्रवृत्ति के उदय होते ही त्याग की भावना से म्रभिभूत उसका अन्त:करण ब्रतों की ओर आकर्षित होता है । 
जीवन-सुधार की दिल्ला में ब्रतों का महत्त्व सर्वोपरि है। त्रतों में प्रधानरूप से आत्मानुशासन की ग्रावश्यकता होती है। 
जिस प्रकार सिद्धान्त कायम करना जितना आसान है, उस पर अमल करना उतना ही कठिन, उसी प्रकार द्वत लेना तो 
आसान है, पर उसका निभाना बड़ा कठिन होता है। ब्रत-पालन में स्व-नियमन व हृदय-परिवर्तन से बड़ी सहायता मिलती है। 

अणकब्रत के पाँच प्रकार हैं--अहिसा, सत्य, अचौर्य, ब्रद्मचर्य या स्वदार-संतोप और अपरिग्रह या इच्छा- 
परिमाण । 

प्राहिता---रागह्व पात्मक प्रवृत्तियों का निरोव या भ्ात्मा की राग-हेष-रहित प्रवृत्ति । 

सत्य--अहिसा का रचनात्मक या भाव-प्रकाशनात्मक पहलू है । 

झचौयं--अहिसात्मक अ्रधिकारों की व्याख्या है । 

ब्रह्म च्यें---अ हिसा का स्वात्मरमणात्मक पक्ष है । 

अपरिग्रह---अहिसा का परम-पदार्थ-निरपेक्ष रूप है । 

ब्रत हृदय-परिवर्तन का परिणाम होता है । बहुधा जन-साधारण का हृदय उपदेशात्मक पद्धति से परिवर्तित 
नहीं होता; अतः समाज की दुव्येवस्था को बदलते के लिए भी प्रयत्त किया जाता है। उदाहरण के लिए आशिक दुर्व्यवस्था 
ब्रतों से सीधा सम्बन्ध नहीं रखती, किन्तु आत्मिक दुव्यंवस्था मिटाने के लिए और संयत, सदाचारपूर्ण जीवन-यापन 
की दिशा में ब्रत बहुत उपयोगी होते हैं । हृदय-परिवर्तेन और ब्रताचरण से जब आत्मिक दुर्व्यवस्था मिट जाती है तो 
उससे आशिक दुव्यंवस्था भी स्वतः सुधरती है और उसके फलस्वरूप सामाजिक दुर्व्यवस्था भी मिट जाती है । 

व्यक्ति के चरित्र और नैतिकता का उसकी त्रर्थ-व्यवस्था से गहरा सम्बन्ध है--दुभुक्षितः कि न करोति पापम्‌ ? 
की उक्ति के अनुसार भूखा आदमी क्या पाप नहीं कर सकता ! इसके विपरीत किसी विचारक के इस कथन को भी कि 
संसार में हरएक मनुष्य की आवश्यकता भरने को पर्याप्त से अधिक पदार्थ हैं, पर एकभी व्यक्ति की आशा भरने 
को वह अपर्याप्त है.' हम दृष्टि से ओभल नहीं कर सकते। एक निर्धन निरा्षा से पीड़ित है तो दूसरा धनिक 
आशा से । यही हमारी अर्थ-व्यवस्था की सबसे बड़ी विडम्बना है । भगवान्‌ महावीर ने आशा की अनन्तता बताते हुए 
कहा है--यदि सोने और चाँदी के केलाश-तुल्य असंख्य पर्वत भी मनुष्य को उपलब्ध हो जायें तो भी उसकी तृष्णा नहीं 
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२ सुवण्ण रूवस्स उ पव्वया भवे सियाहु केलास समा झणंतया । 


श्द ] भ्राचायंश्री तुलसो अभिननन्‍दन ग्रन्य [ प्रथम 
रनी, क्योंकि धन असंख्य है और तृष्णा आकाण की तरह अनन्त । 
ग्रोब कौन ? 


विचारणीय यह है कि वास्तव में गरीब कौन है ”? क्‍या गरीब वे हैं, जिनके पास थोड़ा-सा धन है ? नहीं । 
गरीब तो यथार्थ में वे हैं जो भौतिक दृष्टि से समृद्ध होते हुए भी तृप्णा से पीड़ित हैं। एक व्यक्ति के पास दस हजार रुपये 
हैं। वह चाहता है बीस हजार हो जायें, तो आराम से जिन्दगी कट जाये। दूसरे के पास एक लाख रुपया है, वह भी 
चाहता है कि एक करोड़ हो जाये तो ज्ञान्ति से जीवन वीते। तीसरे के पास एक करोड़ रुपया है, वह भी चाहता है, दस 
करोड़ हो जाये तो देश,का बड़ा उद्योगपति बन जाऊँ। भ्रव देखना यह है कि गरीब कौन है? पहले व्यक्ति की दस 
हजार की गरीबी है, दूसरे की निन्‍्यानवे लाख की और तीसरे की नौ करोड़ को। नतोवज्ञानिक दृष्टि से यदि देखा जाये 
तो वास्तव में तीसरा व्यक्ति ही अधिक गरीब है, क्योंकि पहने की वत्तियाँ जहाँ दस हजार के लिए, दूसरे की निन्‍्यानवे 
लाख के लिए तड़पती हैं, वहाँ तीसरे की नौ करोड़ के लिए। तात्परय यह है कि गरीबी का अन्त सन्‍्तोष है और असन्तोष 
ही अ्र्थ-संख्या का सबसे बड़ा अभाव है। संग्रह के जिस विन्दु पर मनुष्य सन्‍्तोष को प्राप्त होता है, वहीं उसकी गरीबी 
का अन्त हो जाता है। यह बिन्दु यदि पाँच अथवा पाँच हजार पर भी लग गया, तो व्यक्ति सूखी हो जाता हैं। हमारे देश 
की प्राचीन परम्परा में तो वे ही व्यक्ति सुखी और समृद्ध माने गए हैं, जिन्होंने कुछ भी संग्रह न रखने में सन्‍्तोष किया है। 
ऋषि, महर्षि साधु-संन्यासी गरीब नहीं कहलाते थे और न कभी उन्हें श्र्थाभाव का दुःख ही व्यापता था। 

भगवान्‌ महावीर ने मुच्छा परिग्गहो-मूर्च्छा को परिग्रह बताया है। परिग्रह सर्वथा त्याज्य है। उन्होंने आगे 
कहा है--बित्तेण ता न लगें पमत्ते, धन से मनुप्य त्राण नहीं पा सकता । महाभारत के प्रणेता महृषि व्यास ने कहा है-- 

उदरं जियते यावत्‌ तावव स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिक॑ योभिमन्येत स स्तेनो दण्डमहँति ॥ 

ग्र्थातू-उदर-पालन के लिए जो आवश्यक है, वह व्यक्ति का अपना है; इससे अधिक संग्रह कर जो व्यक्ति 
रखता है, वह चोर है और दण्ड का पात्र है । 

आधुनिक युग में ग्र्थ-लिप्सा से बचने के लिए महात्मा गांधी ने इसीलिए धनपतियों को सलाह दी थी कि 
अपने को उसका ट्रस्टी मानें। इस प्रकार हम देखते हैं हमारे सभी महज्जनों, पूर्व पुरुषों, सन्‍्तों और भक्तों ने भ्रधिक श्र्थ- 
संग्रह को अनर्थकारी मान उसका निषेध किया है। उनके इस निषेघ का यह तात्पय कदापि नहीं कि उन्होंने सामाजिक 
जीवन के लिए अर्थ की आवश्यकता को दृष्टि से ओकल कर दिया हो । संग्रह की जिस भावना से समाज अनीति और 
अनाचार का शिकार होता है, उसे दृष्टि में रख व्यक्ति की भावनात्मक शुद्धि के लिए उसके दृष्टिकोण की परिशुद्धि ही 
हमारे महज्जनों का अभीष्ट था। वर्तमान युग भर्थ-प्रधान है। आज ऐसे लोगों की संख्या अधिक है जो आथिक समस्या 
को ही देश की प्रधान समस्या मानते हैं। ग्राज के भौतिकवादी युग में झरथिक समस्या का यह ब्राधान्य स्वाभाविक ही है। 
किन्तु चारित्रिक शुद्धि और आध्यात्मिकता को जीवन में उतारे विना व्यक्ति, समाज और देश की उन्नति की परिकल्पना 
एक मृगमरीचिका ही है। अ्रणु-श्रायुधों के इस युग में अणुत्रत एक अल्प-अर्थी प्रयत्न है। एक ओर हिंसा के बीभत्स रूप 
को अपने गर्भ में छिपाये अणुवमों से सुमज्जित आधुनिक जैट राकेट अन्‍्तरिशक्ष की थात्रा को प्रस्तुत हैं; दूसरी ओर आचार्यश्री 
तुलसी का यह अ्रणुक्रत-आन्दोलन व्यक्ति व्यक्ति के माध्यम से हिसा, विषमता, शोषण, संग्रह और ग्रनाचार के विरुद्ध 
अहिसा, सदाचार, सहिष्णुता, अपरिग्रह और सदाचार की प्रतिष्ठा के लिए प्रयत्नरत है। मानव और पद्मु तथा अन्य 
जीव-जीवाणओं में जो एक अन्तर है, वह है उसकी ज्ञान-शक्ति का । निमर्ग ने भ्रन्यों की अपेक्षा मानव को ज्ञान-शक्ति का 
जो विपुल-भण्डार सौंपा है, अपने इसी सामथ्यं के कारण मानव सनातन काल से ही सृष्टि का सर्वश्रेष्ठ प्राणी बना हुआ है। 
आज के विश्व में जव॒कि एक ओर हिसा और वर्बरता का दावानल दहक रहा, तो दूसरी ओर अहिंसा और श्ञात्ति की एक 
बगीतल-सरिता जन-मानस को उद्देलित कर रही है। भ्रव आज के मानव को यह तय करना है कि उसे हिसा और बर्वरता 
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के दावानल में भुलसना है श्रथवा अहिसा और शार्ति की शीवल सरिता में स्तान करता है। तराजू के इन दो पलड़ों 
पर अमन्‍्तुलित स्थिति में आज विच्व रखा हुआ हे और उसकी बागडोर, इस तराजू की चोटी, उसी ज्ञान-शक्ति सम्पन्त 
मानव के हाथ में है जो अ्रगनी ज्ञात सत्ता के कारण सृष्टि का सिरमौर है। 


सर्वेमान्य झाचार-संहिता 


आचार्यश्री तुलसी से मेरा थोड़ा ही सम्पर्क हुआ है; परन्तु वे जो कुछ करते रहे हैं और श्रणुत्रत का जो साहित्य 
प्रकाशित होता रहा है. उसे में ध्यान से देखता रहा हूँ । जैन साधुओं की त्याग-वृत्ति पर मेरी सदा से ही बड़ी श्रद्धा रही 
है। इस प्राचीन संस्कृति वाले देश में त्याग ही सर्वाधिक पृज्य रहा है और जैन स,थ्ुत्रों का त्याग के क्षेत्र में बड़ा ऊंचा 
स्थान है। फिर आतार्यश्री तुलसी और उनके साथी किसी धर्म के संकुचित्र दायरे में कैद भी नहीं हैं। मैं ग्राचाययंश्री तुलसी के 
विचार, प्रतिभा और कार्य-प्रवी गता की सराहना किये बिना नहीं रह सकता । उनका यह अपृव्रत-आन्दोलन किसी पक्ष- 
विशेष का आन्दोलन न होकर समूची मानव-जाति के क्रमक विकास और उसके सदाचारी जीवन का इन ब्रतों के रूप में 
एक ऐसा अनुष्ठान है जिसे स्वीकार करने मात्र से भय, विषाद, हिसा, ईर्ष्या,विषमता जाती रहती है और सुख-शान्ति की 
स्थापना हो जाती है। मेरा विश्वास है हिसा भले ही बर्बरता की चरम सीमा पर पहुँच जाये, पर उसका भी अन्त अ्रहिसा 
ही है और इस दृष्टि से हर काल, हर स्थिति में अणब्र त की उपयोगिता, उसकी अ्ननिवार्यता निविवाद है। 

आचायंश्री तुलसी एक समृद्ध साधु-संघ के नायक हैं, बृहत्‌ तेरापंथ के आचाय॑ हैं और लाखों लोगों के पूज्य हैं। 
उनके इस बड़प्पन में जो सबसे बड़ी बात है, वह है उनका स्वयं का तथा अपने प्रभावशाली साथु-संघ का एक विशेष कार्य- 
क्रम के साथ जन-कल्याग के निमित्त समर्पण । उनके इस जन-कल्याण का जो स्वरूप है, उसकी जो योजना है, वह इस झणु- 
ब्रत-आन्दोलन में समाहित है। दूसरे शब्दों में, उनके इस आन्दोलन को देश्च-निर्माण का आन्दोलन कहा जा सकता है। 
भारतीय संस्कृति और दर्शन के अहिसा, सत्य आदि सार्वभौम आधारों पर नैतिक द्रतों की एक सर्वमान्य आचार-संहिता 
की संज्ञा भी इसे दे सकते हैं । 


व्यक्ति न होकर स्वयं एक संस्था 


आावार्य श्री तुलसी प्रथम धर्माचार्य हैं जो अपने वृहत्‌ साधु-संघ के साथ सार्वजनिक हित की भावना लेकर 
व्यापक छ्षेत्र में उतरे हैं। आचायश्री साहित्य, दर्शन और शिक्षा के अधिकारी आचार हैं। वे स्वयं एक श्रेष्ठ साहित्यकार 
और दाशनिक हैं। अपने साथु-संघ में उन्होंने निरपेञ्ष शिक्षा-प्र गाली को जन्म दिया है तथा संस्क्ृत, राजस्थानी भाषा की 
भी वृद्धि में उनका अभिननन्‍्दनीय योग है। उनके संघ में हिन्दी की प्रधानता आचायेश्री की सूक-बुझ की परिचायक है। 
आपकी प्रेरणा से ही साधु-समुदाय सामयिक गति-विधि से दर्शन और साहित्य के क्षेत्र में उतरा है। इसी के अनस्तर झ्राप 
देश की गिरती हुई नैतिक स्थिति को उर्ध्वे संचरण देने में प्रेरित हुए और उसो का शुभ परिणाम यह सर्वविदित अण- 
ब्रत-आन्दोतन बता । ह 

आचार्यश्री तुलसी एक व्यक्ति न होकर स्वयं एक संस्था-रूप हैं । आपके इस उपयोगी आचार्य-काल को पच्चीस 
वर्ष पूरे हो रहे हैं। छब्वीसवें वर्ष में तुलसी-धवल समारोह मनाने का जो निश्चय किया गया है, वह आचार्य तुलसी के 
धवल व्यवितत्व के सम्मान की दृष्टि से भी तथा उनके द्वारा हो रहे कार्य की उपयोगिता और उसके मूल्यांकन की दृष्टि 
से सर्वथा अभिनन्दनीय है । ह ह॒ 

मैं इस शुभ अवसर पर आचार्य श्री तुलसी को, उनके इस वास्तविक साधु-रूप को तथा उतके द्वारा हो रहे जन- 
कव्याण के कार्य को, अपनी हार्दिक श्षद्धा अपित करता हूँ । 


छ छ छ 


एक अमिट स्मृति 


श्री शिवाजी नरहरि भावे 


महामहिम गआ्राचार्य श्री तुलसी बहुत वर्ष पहले पहली वार ही धूलिया पधारे थे । इसके पहले यहाँ उनका परिचय 
नहीं था । लेकिन घूलिया पवारने पर उतका सहज ही परिचय प्राप्त हुआ । वे सायंकाल से थोड़े ही पहले अपने कुछ साथी 
साधुओं के साथ यहाँ के गांवी तत्वज्ञान मन्दिर में पथारे। हमारे ग्रामंत्रग पर उन्होंने निःसंकोच स्वीकृति दी थी। यहाँ 
का शान्त और पवित्र,निवास-स्थान देख कर उनको काफी संतोष हुग्ना । सायंक्रालीन प्रार्थना के बाद कुछ वार्तालाप करेगे 
ऐसा उन्होंने आव्व्रासन दिया था। उस मुताबिक प्रार्थना हो चुकी थी। सारी सृष्टि चन्द्रमा की राह देख रही थी। सब 
और शान्ति और समुत्सुकता छाई हुई थी। तत्त्वज्ञान मन्दिर के वरामदे में वातलाप आरम्भ हुआ | सतां सद्भि: संगः 
कथमपि हि पुण्येन भवति भवभूति की इस उक्ति का अनुभव हो रहा था । 

वार्तालाप का प्रमुख विषय तत्त्वज्ञान और अहिंसा हीं था। वीच में एक व्यक्त ने कहा--अहिंसा में निष्ठा 
रखने वाले भी कभी-कभी अनजाने विरोव के भतेते में पड़ जाते हैं। झ्राचायंश्री तुलसी ने कहा--“विरोध को तो हम 
विनोद समभ कर उसमें झ्ानन्द मानते हैं । इस सिलसिले में उन्होंने एक पद्म भी गाकर बताया । श्रोताञं पर इसका बहुत 
असर हुआ । 

मृगमीनसज्जनानां तृणजलसंतोबविहितव॒त्तीनां । 
लुब्धकधीदरपिशुना निष्कारणवेरिणो जगति। 

सचमुच भर्त्‌ हरि के इस कटु अनुभव को झाचाय॑श्री तुलसी ने कितना मधुर रूप दिया | सब लोग अ्रवाक्‌ होकर 
वार्तालाप सुनते रहे । 

आचार्य श्री विशिष्ट पंथ के संचालक हैं, एक बड़े झ्रान्दोलन के प्रवर्तक हैं, जैन शास्त्र के प्रकाण्ड पंडित हैं, किन्तु 
इन सब बड़ी-बड़ी उपाधियों का उनके भाषग में आभास भी किसी को प्रतीत नहीं होता था। इतनी सरलता ! इतना 
स्नेह ! इतनी शान्ति ! ज्ञान व तपस्या;के विना कैसे प्राप्त हो सकती है ? 

आचार्यश्री तुलसी की हमारे लिये यही अ्मिट स्मृति है। इस धवल समारोह के शुभ अवसर पर आजा रखते 
हैं कि हम सब इन गुणों का अनुसरण करंगे। 


भौतिक और नेतिक संयोजन 


श्रीमन्‍्तारायण 
सदस्य--योजना आयोग 


निःसन्देह करोड़ों मानव श्राज प्राथमिक और मामूली जरूरतें भी पूरी नहीं कर पाते हैं। ग्रत: उनका जीवन- 
स्तर ऊपर उठाना परम आवश्यक लगता है। प्रत्येक स्वतन्त्र आर लोकतन्त्री देश के नागरिक को कम-से-कम जीवनो- 
वस्तु तो अवश्य ही मिल जानी चाहिए, परन्तु हमें अच्छी तरह समझ लेना होगा कि केवल इन भौतिक झावश्क- 
ताओों की पूर्ति कर देने से ही शान्तिपूर्ण और प्रगतिशील समाज की स्थापना नहीं हो सकेगी । जब तक लोगों के दिलों 
दिमागों में सच्चा परिवर्तन नहीं होगा, तब तक मनृष्य-जाति को भौतिक समृद्धि भी नसीब नहीं होगी । 


सादगी झोर दरिद्वता 


आ्राखिर मनुष्य केवल रोटी खाकर ही नहीं जीता और न भौतिक सुख-सामग्री से मनुष्य को सच्चा मानसिक 
और आत्मिक सुब ही मिल सकता है। हमारे देय की संस्कृति में तो अनादि काल से नैतिक और आध्यात्मिक मूल्यों को 
सबसे ग्रधिक मद्दत्त्व दिया गया है । इस देश में तो मनुष्य के धन-वभव को देख कर नहीं, उसके सेवा-भाव और त्याग को 
देख कर उसका आदर होता है। यह सच कि है दरिद्रता अच्छी चीज नहीं है और आधुनिक समाज को, एक निश्चित मात्रा में 
कम से-कम भौतिक सुख-सुविधा तो सबको मिले, ऐसा प्रबन्ध करना होता है। परन्तु सादगी का ग्र्थ दरिद्रता नहीं है और 
न जरूरतें बढ़ा देता प्रगति की निशानी | हमें भौतिक और नैतिक कल्याग और विकास के बीच एक संतलन उपस्थित 
करना होगा । यह ध्यान प्रतिदिन रखना होगा कि आशिक संयोजन में लक्ष्यों को पूरा करने के साथ-साथ नैतिक पुनरु- 
त्थान के लिए भी अनुकूल परिस्थितियाँ निरमित करने का काम भी करते रहना है, नहीं तो हम ऐसे मार्ग पर चल पड़ेंगे, 
जो हमारी संस्कृति और राष्ट्र की आत्मा के प्रतिकूल होगा । जब तक देश के निवासी--स्त्रियाँ और पुरुष---नेक और 
ईमानदार नहीं होंगे, हम राप्ट्‌ की नींव को मजबूत नहीं कर सकेंगे। राप्ट्‌ की असली सम्पत्ति बड़ी-बड़ी योजनाएं, कार- 
खाने या विशाल इमारतें नहीं है। राष्ट्‌ की सच्ची सम्पत्ति और सुख का कारण तो वास्तव में समझदार और नैति 
नाग रिक हैं, जिन्हें अपने कतंव्यों और अधिकारों का पूरा-पुरा भान होता है। भारतीय लोक-राज्य का चिह्न भी धर्मचक्र 
है, जिसका अर्थ है--सच्ची प्रगति धर्म के भ्र्थात्‌ कत॑व्य और सन्‍्मार्ग के अनुसरण में ही है। यदि इस चिह्न को हमक 
भूला देंगे तो हमारा कभी कल्याण नहीं हो सकता ! 

अणब्रत-आन्दोलन को मैं नैतिक संयोजन का ही एक विशिष्ट उपक्रम मानता हूँ । यह आन्दोलन व्यक्ति की सुप्त 
मैतिक भावना को उद्बुद्ध करता है तथा विवेकपूर्वक जीवन का समत्व प्रत्येक व्यक्ति को समभाता है। 

मुझे यह प्रसन्नता है कि आचार्यश्री तुलली का धवल समारोह मनाने का झाय।जन किया गया है। २४ वर्ष 


पहले आचायंश्री आचार्य पद पर आरूढ़ हुए थे । यह स्वाभाविक ही है कि इस अवसर पर उनका गौरव और अभिननन्‍्दन 
किया जाये । 


प्रभावशालो व्यक्तित्व 


भारत के मुभ जैसे बहुत से व्यक्ति श्राज झ्राचाय॑श्री वुलसी को केबल एक पंथ के आचार्य नहीं मानते हैं । हम 


इ२ ] आचारयंश्री तुलसी अ्भिननन्‍दन ग्रन्थ [ प्रथम 
तो उन्हें देश के महान्‌ व्यक्तियों में से एक प्रभावशाली व्यक्तित्व मानते हैं, जिन्होने भारत में नीति और सद्व्यवहार का 
भंश ऊँचा उठाया है। अ्रणुत्रत-श्रान्दोलन द्वारा देव के हजारों और लाखों व्यक्तियों को अपना नैतिक स्तर ऊँचा करने का 
अवसर मिला है और भविष्य में भी मिलता रहेगा ! यह आन्दोलन वच्चे, बढ़े, नौजवान, स्त्री, पुरुष, सरकारी कर्मचारी 
व्यापारी वर्ग आदि सबके लिए खुला है । इसके पीछे एक ही शक्ति है और वह है नैतिक शक्ति । यह स्पप्ट ही है कि इस 
प्रकार का आन्दोलन सरकारी शक्ति से संचालित नहीं किया जा सकता। भारतवर्ष में यह परम्परा ही रही है कि जनता 
की नैतिकता ऋषि, मुनि व आचार्यों द्वारा ही संचालित हुई है । 

मैं ग्राशा करता हूँ कि आचार्यश्री तुलसी बहुत वर्षों तक इस देश की जनता को नैतिकता की ओर ले जाने में 
सफल रहेंगे और उनके जीवन से हजारों व लाखों व्यक्तियों को स्थायी लाभ मिलेगा । 
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भारतीय संस्कृति के संरक्षक 


डा० मोतीलाल दास, एम० ए०, बी० एल०, पी-एच० डी० 
संस्थापकमंत्री, भारत संस्कृति परिषद्‌, कलकत्ता 


भारतीय संस्कृति एक शाइवत्रत जीवन शक्ति है। अत्यन्त प्राचीन काल से आधुनिक युग तक महान्‌ झात्माओं के 
जीवन और उनकी शिक्षाओरों से प्रेरणा की लहरें प्रवाहित हुई हैं। इन संतों ने अपनी गतिशील आध्यात्मिकता, गम्भीर 
झ्रनुभवों और अपने सेवा और त्यागमव जीवन के द्वारा हमारी सम्यता शौर संस्कृति के सारभूत तत्त्व को जीवित रखा है । 
श्राचार्यश्री तुलसी एक ऐसे ही संत हैं । यह मेरा वड़ा सौभाग्य है कि मैं ऐसे विशिष्ट महापुरुष के निकट सम्पर्क में श्रा सका । 
मैं श्रणुत्रत समिति कलकता के पदाधिकारियों का ग्राभारी हूँ कि उन्होंने मुझे इस महान्‌ नेता से मिलने का अवसर दिया। 

आचार्यश्री तुलसी अवस्था में मुझसे छोटे हैं । उनका जन्म अ्रक्तुबर, १६१४ में हुआ और मैंने उन्‍नीसवीं गताब्दी 
की अरतंगत किरणों को देखा है । उन्होंने ग्यारह वर्ष की सुकुमार वय में जैनधर्म के तेरापंथ सम्प्रदाय के कठिन साधुत्व की 
दीक्षा ली। अपने दर्लभ गुणों और ससाधारण प्रतिभा के बल पर बाईस वर्ष की अवस्था में ही वे तेरापंथ सम्प्रदाय के ने 
आचार्य बन गए। तब से आचार्य पद पर उनको पच्चीस वर्ष हो गए हैं और वे अपने सम्प्रदाय को नैतिक श्रेष्ठता और 
आध्यात्मिक उत्थान के नग्े-तये मार्मों पर अ्रग्नसर कर रहे हैं । 


मंगलमयी श्राकृति 


दुनिया आज घृणोन्माद की शिकार हो रही है। लोभ और लिप्सा, कम और क्रोध का दुनिवार बोल-बाला 
है। भ्रप्टाचार और पतन के युग में महान्‌ आचार्य का झ्ात्त चेहरा देख कर कितनी प्रसन्‍्तता होती है। उनके शान्त 
चेहरे की ओर एक दृष्टि निश्लेप से ही दर्शक को शान्ति और आह्ाद प्राप्त होता है। संयम-पालन के कारण वह कठोर 
अथवा शुष्क नहीं हुए हैं। उतकी आ्राकृति मंगलमयी है जो प्रथम दर्शन पर ही अपना प्रभाव डालती है। उनका चौड़ा 
ललाट और ज्योतिर्मय नेत्र आप को आशा और जान्ति का आदवासन देते हैं और उनका सन्तुलित व्यवहार झापको अपने 
आलोक से मुग्ध कर देता है । 5 

उनमें और भगवान्‌ बुद्ध में समानता प्रतीत होती है । गौतम बुद्ध महानतम हिन्दू थे, जिन्होंने असीम मानवला- 
प्रेम से प्रेरित होकर अपने अनुयायियों को बहुजन हिताय और बहुजन सुखाय धर्म का उपदेश देने के लिए भेजा। उन 
महान्‌ धर्म-संस्थापक की तरह ही आ्रावाय॑श्री तुलसी ने पद-यात्राश्रों का आयोजन किया है। इस नदीन प्रयोग में कुछ 
असाधारण सुन्दरता है। तेरापंथ के साधु अपनी पद-यात्राओं में जहाँ कहीं भी जाते हैं, नई भावता और नया वातावरण 
उत्पत्न कर देते हैं । 
धर्म का ठोस आधार 

ग्रपनी पद-यात्रा के मध्य आचार्य श्री तुलसी बंगाल आ्राए और कुछ दिन कलकत्ता में ठहरे। उस समय मैंने 
उनसे साक्षात्कार किया और बातचीत की। उन्होंने मुझसे अ्रणुक्नतों की प्रतिज्ञा लेने को कहा। मुच्दे लज्जापूरवंक कहना 


पड़ता है कि मैंने अपने भीतर प्रतिज्ञाएं लेने जितनी शक्ति अनुभव नहीं की और भिभक पूर्वक वैसा करने से इस्कार कर 
दिया । किन्तु वे इससे तनिक भी नाराज नहीं हुए। तटस्थ भाव से, जो उनकी विशेषता है और क्षमाञ्ञील स्वभाव से, 
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जो अ्पूर्त है, उन्होंने मुझसे तौलने, विचार करने और फिर निर्णय करने को कहा । आचार्यश्री तुलसी की शिक्षाएं बुद्ध की 
शिक्षाओ्ं की भाँति नैतिक आदर्शवाद पर झ्राधारित है। उनके अनुसार नैतिक श्रेप्ठता ही धर्म का निश्चित और टोस 
ग्राधार है। जब कि भौतिकवाद का चारों ओर बोल-बाला है, उन्होंने मानवता के, तैतिक उत्थान के लिए अणत्रत- 
अन्दोलन चलाया है। 

दूसरे अनेक व्यक्तियों के साथ जो ज्ञान और अनुभव में विद्वना और आध्यात्मिक भावना में मुझसे आगे हैं, मैं 
पतनोन्‍्मुख भारत के नैतिक उत्थान के लिए आचार्य श्री तुलसी ने जो काम हाथ में लिया है और जो आशावीत सफलताएं 
प्राप्त की हैं, उनके प्रति इस धवल समारोह के ग्रवसर पर अपनी हादिक श्रद्धांजलि भेट करता हूँ । 

अणुक्रत-आन्दोलन एक महान प्रयास है और उसकी कल्पना भी उतनी ही महान्‌ है । एक श्रेप्ठ सत्य-धर्मी दंव्यासी 
के द्वारा उसका संचालन हो रहा है। अपने सम्प्रदाय को संगठित करने के बाद उन्होंने ? मार्च, १६९४६ को देश व्यापी 
नैतिक पतन के विरुद्ध अपना झासदोलन आरम्भ किया । 


युग पुरुष व दीर नेता 


हम सदियों की दासता के बाद सन्‌ १६४७ में स्वतन्त्र हुए, किन्तु हमने अपनी स्वतन्त्रता अनुझासन के कठिन 
मार्ग से प्राप्ति नहीं की । इसलिए अधिकार और धन-लिप्सा मे समाज-संगठन को विक्रत कर दिया । जीवन के हर क्षेत्र 
में अकुणलता का बोल-वाला है। नीतिहीनता ने हमारी गक्ति को क्षीण कर दिया है और इसलिए जब तक हम नैतिक 
स्वास्थ्य पुनः प्राप्त नहीं कर लेते, हम राष्ट्रों के समाज में अपना उचित स्थान प्राप्त करने की आया नहीं कर सकते । 
मानव पतन के सर्वव्यापी अन्धका र के मव्य नैतिक उत्थान की उनको मुखर पुकार आइचर्यकारक ताजगी लिए हुए झाई है 
और नंगे पाँव व ब्वेत वस्त्रधारी यह साधु अचानक ही यूगपुरुप व बीर नेता बन गया है। ऐसे ही पुरुष की आज राष्ट्र को 
तात्कालिक आवध्यकता है । 

शुक्ल यजुर्वेद में एक स्फूतिदायक मन्त्र है, जिसमें ऋषि झ्गती सच्ची आस्था प्रकट करते है। “ऐ उज्ज्वल शान 
के आलोक, शक्ति की अग्नि-भिखा, मुफे अतीति की राह पर जाने से रोक । मुभे; सत्प पर अग्रसर कर। मैं नये पवित्र 
जीवन को अंगीका र कहूँँगा, अमर आत्माओं के पद-चित्नों पर चलता हुआ सत्य और साहस का जीवन व्यतीत कछूँगा।'' 

मनुष्य की झात्माभिव्यवित कर्म के माध्यम से होती है, ऐसा कर्म जो कप्टसाध्य और स्थायी हो और जो गात्मा 
को मुक्ति और विजय की घोषणा करने वाला हो। मनृप्य को निःस्वरार्थ भाव से फल की आकांक्षा का त्याग करके कर्म 
करना चाहिए। यही सच्ची तपस्या है, यही सच्ची चारित्रिक पूर्णता है। चरित्र और नैतिक श्रेष्ठता के विता मनुष्य पशु बन 
जाता है और सत्यं, शिवं और सुन्दर का अनुसरण करके वह प्रेम के मार्ग पर ऊँचा और झश्रिक ऊँचा उठता जाता है और 
अन्त में अमर आत्माओश्ं के राज-सिहासन के पद पर आमसीन होता है । 


नेतिक मूल्यों की स्थापना 


अतः ग्राताय॑श्री तुलसी ने भारत माता की सच्ची मुत्रित के लिए अणुब्रत-आ्रान्दोलन का सूत्रपात करके बढ़ा 
महत्वपूण काम किया है। केवल राजनीतिक स्वतन््रता से काम चलने वाला नहीं है | यहाँ तक कि विक्षा-सुधा रों, श्राथिक 
सफलताओं और सामाजिक उत्थान से भी अधिक सहयोग नहीं मिलेगा । सर्वोपरि आवश्यकता इस बात की है कि व्यक्तियों 
झऔर सारे समाज के जीवन में नैतिक और आध्यात्मिक मूल्यों की स्थापना हो। चैतिक पुनरुत्थान का सर्वोत्तम मार्य 
यह नहीं है कि थोगों के सामाजिक जीवन में श्रामूल परिवर्तन होने की प्रतीक्षा की जाये, वल्कि व्यक्ति के सुधार पर 
ध्यान केन्द्रित किया जाये । व्यक्तियों से ही समाज बनता है। यदि प्रत्येक व्यक्ति सज्जन वन जाये तो सामाजिक उत्थान 
के पृथक्‌ प्रयास के बिना ही समाज धर्म-परायण बन जायेगा। 

जब कोई व्यक्ति प्रतिज्ञा लेता है तो वह अपने को नैतिक रूप में ऊँचा उठाने का प्रयास करता है। वह अपने 
द्वारा अंगीकृत कर्तव्य के प्रति धामिक भावना से प्रेरित होता है और इसलिए वह उस साधारण व्यक्ति की अ्रपेक्ष जिसे 


अ्रध्याय ] भारतीय संस्कृति के संरक्षक [ ३५ 


कानून झ्थत्रा सामाजिक अप्रतिष्ठा के भय के अलावा और किसी वात से प्रेरणा नहीं मिलती, आज की दुनिया में अधिक 
सफल होता है ! 

प्रत्येक व्यक्ति में श्रेप्ठता और महानता का स्वाभाविक गुण होता है चाहे वह समाज के किसी भी वर्ग से 
सम्बन्धित क्यों न हो । यदि हम प्रत्येक व्यक्ति में आत्म-सम्मान की भावना उत्पन्त कर सकें और उसे अपने इन स्वाभाविक 
गुणों का ज्ञान करा सके, तो चमत्कारी परिणाम आ सकते हैं। यदि आत्म-ज्ञान व आत्म-निप्ठा हो तो व्यक्ति के 
लिए सत्पथ पर चलना अधिक सरल होता है। ऐसी स्थिति में तब बह सदाचार का मार्ग निषेधक न रह कर विधायक 
वास्तविकता का रूप ले लेता है। 


प्रतिज्ञा-प्रहण का परिणाम 


अन्त आन्दोलन अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचय और अपरिग्रह के सुविदित सिद्धान्तों पर आधारित है, किन्तु 
वह उनमें नई सुगन्ध भरता है। कुछ लोग प्रतिज्ञाओं और उपदेशों को केवल दिखावाओऔर बेकार की चीजें सम भले हैं 
किन्तु असल में उनमें प्रेरक गक्ति भरी हुई है । उनसे निःस्वार्थ सेवा की ज्योति प्रकट होती है जो मानव-मन में रहे प्- 
बल को जला देती है और उसकी राख से नया मानव जन्म लेता है, अमर और दंवी प्राणी । 

कुछ लोग यह तर्क कर सकते हैं कि ये तो युगों पुराने मौलिक सिद्धान्त हैं और यदि आचार्यश्री तुलसी उनके 
कल्याणकारी परिणामों का प्रचार करते हैं तो इसमें कोई नवीनता नहीं है। यह तर्क ठीक नहीं है। यह साहसप्‌वेक कहना 
होगा कि आचार्यश्री तुलसी ने अपने शक्तिञ्ञाली दृढ़ व्यक्तित्व द्वारा उनमें नया तेज उत्पन्न किया है। 

ग्राचार्यश्री तुलसी अणुव्नत-ग्रानदोलन को अपने करीव ७०० निःस्वार्थ साधु-साध्वियों के दल की सहायता से 
चला रहे हैं। उन्होंने आचार्य त्री के कड़े अनुगासत में रह कर और कठोर संयम का जीवन बिता कर आत्म-जय प्राप्त की 
है। उन्होंने आधुनिक ज्ञान-विज्ञान का भी ग्रच्छा अध्ययन किया है। इसके अतिरिक्त ये साधु-साध्वी दृढ़ संकल्पवान्‌ हैं 
और उन्होंने अपने भीतर सहिप्णुता और सहनणी लता की अत्यधिक भावना का विकास किया है, जिसका हमें भगवान्‌ बुद्ध 
के प्रसिद्ध विष्यों में दर्गनन होता है । 


आध्यात्मिक श्भियान 


यह आध्यात्मिक कार्यकर्ताओं का दल जब गाँवों और नगरों में निकलता हे तो आइचर्यजनक उत्साह उत्पन्न 
हो जाता है और नैतिक गुणों की सच्चाई पर श्रद्धा हो आती है। जब हम नंगे पाँव साधुओं के दल को अपना स्वल्प 
सामान अपने कंधों पर लिए देग के भीतर गुजरते हुए देखते हैं तो यह केवल रोमांचक अनुभव ही नहीं होता, बल्कि 
वस्तुतः एक परिणामदायी झाध्यात्मिक अभियान प्रतीत होता है। 

साधु-साध्वियाँ ब्वेत वस्त्र धारण करते हैं। वे किसी वाहन का उपयोग नहीं करते | उनका वाहन तो उनके 
अपने दो पाँव होते हैं। वे साधा रणतः किसी की सहायता नहीं लेते, उनका कोई निब्त्रित निवास-गृह नहीं होता और न 
उनके पास एक पैसा ही होता है। जैसा कि प्राचीत भारत के साधु सन्‍्तों की परम्परा है, वे भिक्षा भी माँग कर लेते हैं । 
अ्रमर की तरह वे इतना ही ग्रहण करते हैं, जिससे दाता पर भार न पड़े । 

आचार्यश्री तुतमी का ध्येय केवल लोगों को अपने जीवन का सच्चा लक्ष्य प्राप्त करने में सहयोग देने का एक 
निःस्वार्थ प्रयास है। पूर्णता प्राप्त करने का लक्ष्य इसी घरती पर सिद्ध किया जा सकता है। किन्तु उसके लिए हमको 
छोटी-छोटी बातों से प्रारम्भ करना चाहिए । एक-एक बूंद करके ही तो अग्राध झ्रसीम समुद्र बतता है। पहले एक प्रतिज्ञा, 
फिर दूसरी प्रतिज्ञा, इसी प्रकार नैतिक पुतरुत्थान की क्रिया आरम्भ होती है । 


वेज्ञानिक और सनोवैज्ञानिक जीवन-विधि 


ग्राचायेश्री की जीवन-विधि वैज्ञानिक और मनोवैज्ञानिक दोनों ही प्रकार की है । नैतिक उत्थान का सन्देश सभी 
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को भातरा है। वह जाति और धर्म, लिंग और राष्ट्रीयता, शिक्षा और वातावरण के भेद से परे है। उसका सम्बन्ध शास्वत 
गुणों से है जिनकी सभी यूगों के धामिक पुरुषों ने महिमा बखानी है। आचार्यश्षी ने चरित्र निर्माण काये को नई दृष्टि 
प्रदान की है और नैतिक श्रेष्ठता में अट्ट श्रद्धा ने चरित्र निर्माण की कला को एक रचनात्मक कार्य वना दिया है । 
आ्राध्यात्मिक दुप्काल और झात्म-शिथिलता के इस युग में अगुव्रत-आानरो बन ने जीवन की पवित्र कला को 
पुनर्जीवित किया है। पशु की भाँति जीवन विताना, आहार, निद्रा और मैथुन में ही सन्‍्तोष मानना कोई जीवन नहीं है । 
वही मनुष्य जीवित है जो धर्म के मार्ग का अनुसरण करता है। यह धर्म ही है जो मनुष्य की पराशविक वृत्तियों को दँवी 
गुणों में वदल सकता है। अतः हम सवको इस आन्दोलन का हादिक समर्थन करना चाहिए। उससे धामिक सौमनस्य 
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उत्पन्न होगा, फूट दूर होगी और सदभावना और प्रेम का प्रसार होगा । 


समस्वयम्‌लक आददहों वाद 


आचायेश्री तुलसी अणुब्रत-आनन्‍न्दोलन से भी महान्‌ हैं। निस्सत्देह यह उनकी महान्‌ देन है, किन्तु यही सव कुछ 
नहीं है। उनकी प्रवृुतियाँ विविध हैं और उनकी दृष्टि सर्वव्यापी है। उनका समस्वयमूलक आादर्शवाद उनकी सभी 
प्रवत्तियों में नये प्राण फुक देता है, ऐसी प्रफुल्लता ला देता है जो वृद्धिगम्य प्रतीत नहीं होती । अगर टूर्नुगों का लोप हो 
जाता है तो संस्कृति का आगमन अवध्यम्भात्री है। जब डुर्गुण, बुराई और पतन नाम शेप हो जाये तो संस्कृति का अपने 
आप विकास होता है । 

वे प्राचीन भारत के अधिकांश धर्माचायों ये सहमत हैं कि इच्छा ही सारे दुःखों की जड़ है। वे उनकी इस राय 
से भी सहमत हैं कि जब इच्छा का प्रभाव नप्ट हो जाता है, तभी हम सर्वोच्च थान्ति और आनन्द की प्राप्ति कर सकते है । 

कलकत्ता के संस्कृत कालेज में एक साध्वी ने संस्कृत में भाषण दिया था और हमें पता चला कि आचार्य श्री साधु- 
साध्वियों को शिक्षा देने में अपना काफी समय खर्च करते हैं। वे संस्कृत के प्रकाण्ड विद्वान, ओजस्वी वक्ता और गम्भीर 
चिन्तक हैं। वे अपने विचारों में अग्रगामी है। वे श्रथक उत्साह और असीम श्रद्धा के साथ देश के एक कोने से दूसरे कोने 
तक अपना नैतिक पुनरुत्थान का सन्देश दे रहे हैं। 

बहुत काम हुआ है और श्रभी बहुत कुछ होना जेप है। इस कठिन कार्य में हम प्रत्येक भारत प्रेमी से हृदय ने 
सहभागी वनने की प्रार्यता करते हैं। उत्थान के ऐसे निरन्तर प्रयास से ही कवियों और दाझमिकों की महान भारत की 
वह कल्पना साकार हो सकेगी। भारतीय संस्कृति के इस संरक्षक का सभी अभिननन्‍्दन करते हैं। राजस्थान का यह सपूत 
दीर्घजीवी हो और अपने पावन ध्येय को सिद्ध करे। 


हनन 





तेजोमय पारदर्शी व्यक्तित्व 


श्री केदारनाथ चटर्जो 
सम्पादक--माडने रिव्यू, कलकत्ता 


प्रथम सम्पर्क का सुयोग 


वीस वर्ष पूर्व सन्‌ १६४१ के पतभड़ की बात है। एक मित्र ने मुझ सुकाया कि मैं श्रपनी पूजा की छुट्टियाँ बीकानेर 
राज्य में उनके घर पर विताऊँ। इससे कुछ पहले मैं अस्वस्थ था और मुझे कहा गया कि वीकानेर की उत्तम जल-वायु से 
मेरा स्वास्थ्य सुधर जायेगा। कुछ मित्रों ने यह भी सुझाया कि ब्रिटिश भारत की सेनाओं के लिए देग के उस भाग 
में संगरूटों की भरती का जो आन्दोलन चल रहा है, उसके बारे में मैं कुछ तथ्य संग्रह कर सकूगा। किन्तु यह तो दूसरी 
कहानी है। मैंने अपने मित्र का निमन्त्रण स्त्रीकार कर लिया और कुछ समय पटना में ठहरने श्लौर राजगृह, नालन्दा तथा 
पावापुरी की यात्रा करने के वाद मैं बीकानेर राज्य के भादरा नामक कस्बे में पहुंच गया । 

बीकानेर की यात्रा एक से अधिक अर्थ में लाभदायक सिद्ध हुई । निस्सन्देह सबसे सुखद अनुभव यह हुआ कि जैन 
इवेताम्बर तेरापंघ-सम्प्रदाय के प्रधान आचार्यश्री तुलसी से संगोगवश भेंट करने का अवसर मिल गया। कुछ मित्र भादरा 
ग्राए और उन्होंने कहा कि बीकानेर के मध्यवर्ती कस्बे राजलदेसर में कुछ ही दिनों में दीक्षा-समारोह होने वाला है । उसमें 
सम्मिलित होने के लिए आप आने का कप्ट करें । कुछ नग्रे दीक्षार्थी तेरापंथ साधु-समाज में प्रविष्ट होने वाले थे भर 
आचारयश्री तुलसी उनको दीक्षा देने वाले थे । 

मेरे श्रातियेय ने मुझसे यह निमन्‍्त्रण स्वीकार करने का अनुरोध किया, कारण ऐसा अवसर क्वचित्‌ ही मिलता 
है और मुझे जैन धर्म के संयम-प्रधान पहलू का गहराई से अव्ययन करने का मौका मिल जाएगा। इसी सम्भावना को 
ध्यान में रख कर मैं अपने आतिथेय के भतीजे और एक अन्य मित्र के साथ राजलदेसर के लिए रवाना हुआ । 

यह किसी दर्शनीय स्थान का यात्रा-वर्णन नहीं है और न ही यह साधारण पाठक के मन-बहलाबव के लिए लिखा 
जा रहा है; इसलिए दीक्षा-समारोह के अवसर पर मैंने जो कुछ देखा-सुना, उसका अलंकारिक वर्णन नहीं करूँगा और न 
ही उस समारोह का विस्तृत विवरण प्रस्तुत करूँगा। मैंने दीक्षा की प्रतिज्ञा लेने के एक दिन पहले दीक्षाथियों को भड़- 
कीली वेश-भूषा में देखा । उतके चेहरों पर प्रसन्‍तता खेल रही थी। उनमें से श्रधिकांश युवा थे और उनमें स्त्री और पुरुष 
दोनों ही थे। मुक्के यह विशेष रूप से जानने को मिला कि उन्होंने अपनी वास्तविक इच्छा से साथु और साध्वी बनने का 
निश्चय किया है। वे ऐसे साधु-समाज में प्रविष्ट होंगे, जिसमें सांसारिक पदार्थों का पूर्णतया त्याग और आत्म-संयम 
करना पड़ता है। मुझे यह भी जात हुआ कि न केवल दीक्षार्थी के संकल्प की दीर्घ समय तक परीक्षा ली जाती है, बल्कि 
उसके माता-पिता व संरक्षकों की लिखित अनुमति भी आवद्यक समभी जाती है। इसके वाद मैने व्यक्तिगत रूप से इस 
बात की जांच की है और इसकी पुष्टि हुई है । जहाँ तक इस साधु-समाज का सम्बन्ध है, मुझे उनकी सत्यता पर पूरा विश्वास 
हो गया है। 

मेरे सामने सीधा और ज्वल्त प्रइन यह था कि वह कौन-सी शक्ति है, जो इस कठोर और गम्भीर दीक्षा-समा- 
रोह में पूज्य आचार्यश्री के कल्याणकारी नेत्रों के सम्मुख उपस्थित होने वाले दीक्षाथियों को इस संसार और उसके विविध 
आकर्षणों, सुखों और इच्छाओं का त्याग करने के लिए प्रेरित करती है ? 
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अपनी पृष्ठभूमि 


इस विषय में अधिक लिघने से पूर्व मैं इस संसार और मनुप्य-जीवन के बारे में श्रपना दृष्टि-बिन्दु भी उपस्थित 
करना चाहूँगा। मेरे पूर्वजों की पृष्ठभूमि उन विद्वान्‌ ब्राह्मणों की है जो अपनी आँखें खुली रख कर जीवन बिताते थे और 
उनके मन में निरन्तर यह जिज्ञासा रहती थी--तत्‌ क्विमू ? मेरी तात्कालिक पृष्ठभूमि ब्रह्म समाज की थी। यह 
हिन्दुओं का एक सम्प्रदाय है जो उपनिषदों की ज्ञानमार्गी व्याख्या पर आधारित है। मुझे विज्ञान की शिक्षा मिली है और 
मैंने लन्दन में डिग्री और डिप्लोमा प्राप्त किया है। बाद में मेरे पूज्य पिताजी ने मुझे पत्रकारिता की शिक्षा दी, जो 
अपने समय में इस देश के एक महान्‌ और उदार सम्पादक थे । मैंने विस्तृत भ्रमण किया और तीन महाद्वीपों का जीवन 
भी देखा है । मेरे पिताजी को सार्वजनिक जीवन में जो स्थान प्राप्त था, उसके कारण मैं देश के प्रायः सभी महापुरुषों 
और कुछ विशिष्ट विदेशी व्यक्तियों से भी मिल चुका हूँ । 

इस प्रकार मुझे यह गौरव है कि मेरी पृष्ठभूमि एक सधे हुए निरीक्षक की थी, जो जीवन को एक बथार्थवादी 
दृष्टि से देख सकता है। पूज्य आचायंश्री तुलसी से भेंट के समय मेरी अवस्था ५० वर्ष की थी और जीवन के सम्बन्ध 
में मुझे कोई विशेष भ्रम नहीं थे । मैंने सन्‌ १६१४-१८ की अवधि में प्रथम महायुद्ध को निकट से देखा था और इसलिए 
मानव-स्वभाव और मानव-दुबंलताओं एवं विकारों के सम्बन्ध में काफी शंकाशील बन गया था । मैं यह सव इसलिए लिख 
रहा हूँ कि दीक्षार्थियों के सम्बन्ध में मेरी जिज्ञासा का हल धामिक उत्साह से उत्पत्त नही हुआ था, बल्कि वात इसके 
बिल्कुल विपरीत थी । 

ह ऐसी कौन-सी शक्ति थी, जिसने इन दीक्षाथियों को कठोर संयम और सम्पूर्ण त्याग का जीवन अपनाने को 
प्रेरित किया ? मैंने एक दिन पूर्व उनमें से कुछ को भड़कीली वेश-भूषा में जीवन का उपभोग करते हुए देखा था। 
दीक्षा-ममारोह में मैं इतना निकट बैठा हुआ था कि दीक्षा्थियों को साफ-साफ देख सकता था । उनमें दो या तीन लड़के और 
एक लड़की थी और वे यौवन की देहली में पाँव रखने जा रहे थे । एक दिन पहले मैने जो कुछ देखा, उसके बाद यह तो 
प्रश्न ही नहीं उठता कि उन्होंने अ्रभाव से प्रेरित होकर यह निर्णय किया होगा। झवश्य ही घामिक वातावरण के प्रभात्र 
से इन्कार नहीं किया जा सकता, किन्तु प्रत्येक उदाहरण में क्या यही एकमात्र प्रेरक कारण हो सकता है ? यदि इस धर्म को 
मानने वाले मेरी जान-पहिचान के कुछ लोगों की व्यावसायिक नैतिकता और सामान्य जी वन-पद्धति पर विचार किया जाये 
तो यही कहना होगा कि यही एक मात्र कारण नही है। मुझे यह खेदपूवंक लिखना पड़ रहा है, किन्तु उस समय मरा यहीं 
तर्क था और स्वयं पूज्य आचायंश्री ने अपने अनुयायियों के बारे में, अ्रणुत्रत-आन्दोलन के सिलसिले में, अपनी पद-यात्रा 
के दौरान में कलकत्ता में जो कुछ कहा था, उसके आधार पर यह लिखने का साहस कर रहा हूँ । 

अपने प्रदन का जो उत्तर मिला, उसे मैं सीधे और स्पष्ट रूप में यहाँ लिख दूँ। इस पाथिव संसार में, साधारण 
मनुष्यों के लिए मानव प्राणियों पर दैवी प्रभाव किस प्रकार काम करता है, यह मालूम करना आसान नहीं होता। जहाँ 
तक सामान्य जन का सम्बन्ध है, तीव्रता और प्रकाश का प्रसार आत्मा के झ्रान्तरिक विकास पर निर्भर करता है जो मशाल- 
वाहक का काम करता है। मशाल की ज्योति मशालवाहक बी आन्‍्तरिक शवित के परिमाण पर मन्द या तीत्र होती है । 
जरूरतमन्दों और पीड़ितों में श्री रामकृष्ण के उपदेणों का प्रचार करने के लिए अ्रसीसी के संत्र फांसिस जैसी समर्पित 
आत्मा की आवश्यकता थी। इसी प्रकार आचार्यश्री भिक्षु ने तेरापंध की स्थापना की। इसलिए मुझे अपने प्रब्न का 
उत्तर आचार्यश्री तुलसी के व्यक्तित्व में खोजना पड़ा । 

दीआ-समारोह के पहले मैं उनसे मिल च॒क्रा था। उन्होंने सुना था कि बंगाल के एक पत्रकार आये है। 
उन्होंने दीआयियों के चुनाव की विधि और दीक्षा के पहले की सारी क्रियाएं मुझे समभाने की इच्छा प्रकट की । 
इसका यह का रण था कि उनके साधु समाज के उद्देश्यों और प्रवृत्तियों के बारे में कुछ ग्रपवाद फेलाया गया था। उन्हें 
यह जानकर बड़ी प्रसन्नता हुई कि मैं हिन्दी अच्छी तरह बोल और समझ सकता हूँ और उन्होंने सारी विधि मुके 
विस्तार से समझा दी। भकक्‍त लोग दर्शन करने और पूज्य आचार्येश्री के आशीर्वाद प्राप्त करने के लिए झाते रहे और 
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इससे बीच-वबीच में वाधा पड़ती रही । वे भक्तों को ग्राशीर्वाद देते जाते और शान्तिपूर्वक दीक्षा की विधि विस्तार से 
समभाते रहे । 

अन्त में उन्होंने हँसते हुए मुर्भे कोई प्रश्न पूछने के लिए सकेत किया। मेरे मस्तिप्क में अनेक प्रब्न थ 
किन्तु उनमें से दो मुख्य और नाजुक थे; कारण उनका सम्बन्ध उनके धर्म से था। काफी संकोच के बाद मैने कहा कि यदि 
मेरे प्रथन आपत्ति जनक प्रतीत हों तो वे मुरभे; क्षमा कर दे। मैंने कहा कि मैं दो प्रच्न पूछना चाहता हूँ और मुझ भय है कि 
उन पर आपको बुरा लग सकता है। इस पर उन्होंने कहा कि यदि प्रश्न ईमानदारी से पूछोगे तो बुरा लगने की कोई बात 
नहीं है। तब मैंने प्रब्न पूछे । 


दो प्रइन 


पहला प्रश्न जीवन के प्रकार और मेरी बिनीत मान्यता के अनुसार पाप और मोल्ष के बारे में था। जिस धर्म 
मे मरा पान्नन-पोषण हुआझ्ना था, उसमें गहसुथ आश्षम को सूलत: पापमय नहीं समझा जाता; जबकि जैन धर्म के सिद्धान्तों 
अनुसार संसार के सम्पूर्ण त्याग द्वारा ही मोल्ष प्राप्त किया जा सकता है। अतः यदि मैं अपने धर्म पर श्रद्धा रख कर चलूँ 
तो क्या मेरे जैंसे प्राणी को मोक्ष मिल ही नहीं सकता ? 

दूसरा प्रव्न था कि दुनिया किस तरह चल रही है ? उस समय द्वितीय महायुद्ध अपने पूरे वेग, रक्‍्तपात श्रौर 
विनाश के साध चल रहा था । मैंने पूछा कि जब दुनिया में सत्ता और अधिकार की लिप्सा का बोलबाला है, शक्रितशञाली 
वही है जो सूक्ष्म नैतिक विचारों की कोई परवाह नहीं करता और उनको कमजोरों और अज्ञानियों का थ्रम-मात्र 
समभते हैं, क्या अहिसा की विजय हों सकती है ? उनके निकट नेतिकता और धर्म-सापेक्ष धब्द हैं। विज्ञान में दक्ष और 
युद्ध करने में समर्थ लोगों के लिए जो उचित है, वह कमजोरों और अकुन्नल लोगों के लिए उचित नहीं है । अपने कथन के 
प्रमाण स्वरूप वे इतिहास की साक्षी प्रस्तुत करते हैं । 

मेरे साथ एक परिचित सज्जन थे, जो तेरायंथ सम्प्रदाय के अनुयायी थे । उन्होंने कहा कि मेरा दूसरा प्रश्न 
ग्राचार्यक्षी की समझ में नहीं श्राया । इससे मेरे मनमें शंका पैदा हुई और मैने अपने भित्र की ओर एवं फिर आचार्यश्री की 
और देखा । आचाय॑श्री, जब मैं प्रइन पूछ रहा था, तो चुप थे और मेरे प्रश्नों का विचार करते प्रतीत हुए । किन्तु मैंने देखा 
कि उनके शास्त नेत्रों में प्रकाश की किरण चमक उठी और उन्होंने कहा कि इन प्रघ्नों का उत्तर देने के लिए शान्त वाता- 
बरण की आवश्यकता होगी, इसलिए अच्छा होगा कि आप सायंकाल सूर्यास्त के वाद जब आयेगे, मैं प्रतिक्रमण व 
प्रवचन समाप्त कर चुकूंगा और तव एकान्त में वार्तालाप अच्छी तरह हो सकेगा । 

मुझे पता था कि मुझे विश्येपश्चवसर दिया जा रहा है; क्योंकि सूर्यास्त के बाद आचार्यश्री से उनके निकट 
शिप्यों के अतिरिक्त बहुत कम लोग मिल पाते हैं। मैंने यह सुझाव सहर्ष स्वीकार कर लिया । 


धर्म-गुरुओं से विशेष चर्चा 


मरे प्रश्न घिसेघिसाए और सामान्य थे, कारण ढितीय महायुद्ध के वाद के वर्षो में दुनिया बहुत अधिक बदल 
गई है। किल्तु जिस समय मैंने ये प्रइन पूछे थे, उस समय उतका विभिन्‍न जातियों, धामिक सम्प्रदायों और जीवन-दर्शनों 
के वीच विद्यमान मतभेदों की दृष्टि से कुछऔर ही महत्व था । उस समय मनुप्य और मनृप्य के मध्य सहिप्णुता के श्रभाव 
के कारण से मतभेद इतने तीब्र और अनुल्तंबनीय थे कि विचारों का स्जतन्त्र आदान-प्रदान न केवल असम्भव; बल्कि 
व्यर्थ हो गया था। इस प्रकार के आदान-प्रदान के फतस्त्ररूप प्रतिदिन सुस्थिर रहने वाले तनाव में वृद्धि ही हो सकती थी। 


मैं पहला प्रइन थोड़े हेर-फेर के साथ भिन्‍न-भिन्‍न धर्मो के अनेक विद्वान धर्म-गुरुओं से पूछ चुका हूँ। उनमें एक 
रोमन कैथोलिक सम्प्रदाय के मुक्ति-पंथी पादरी, एक मुस्लिम मौलाना और एक हिन्दू संस्यासी शामिल थे। मुझे जो 
उनसे उत्तर मिले, वे या तो अत्यन्त दयनीय या निश्चित रूप से उहण्डतापूर्ण थ। उनको समाधानकारक तो कभी नहीं 
कहा जा सकता। 
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दूसरे प्रश्न के सम्बन्ध में, द्वितीय महायुद्ध जो मौत और विनाश के पथ पर तेजी से आगे बढ़ रहा था, अहिंसा 
की विजय की समस्त आशाझं को निर्मूल करता हुआ प्रतीत होता था। जैसा कि विश्व कवि रवीन्द्रनाथ ने अपनी एक 
निराशाजनक कविता में इसी आशय की पुष्टि करते हुए कहा भी था---करुणाघन, धरणी तले करो कलंक शून्य ।' ग्रवश्य 
ही शान्ति के दूसरे उपासक महात्मा गांधी स्वयं अपने अनुयायियों के विरोध और शंकाशील उद्गारों के वावजूद भी अपनी 
अहिसा की मान्यता पर अविचल भाव से डटे हुए थे। यह स्थिति तो केवल भारत में थी । शेष दुनिया में जंगल के कानून 
का बोलवाला था और केवल अहिसा का नाम लेने मात्र पर हल्की और तिरस्कारपूर्ण हँसी सुनने को मिलती थी। 

इस पृष्ठभूमि में मैंने अपने दो प्रइन पूछे थे और मैं जिज्ञासा और प्रत्याशामिश्रित भाव से उनके उत्तरों की 
प्रतीक्षा कर रहा था; क्योंकि उत्तर ऐसे व्यवित के द्वारा मिलने वाले थे जो भारतीय ज्ञान के प्रकाण्ड विद्वान समझे जाते 
हैं; भले ही उन्हें पश्चिम की रीति-नीति की प्रकट जानकारी न हो । मैं अपने परिचित साथी के कथन से, जो उनके अनु- 
यायी थे, कुछ ऐसा ही समझा था । 

मैं निराश नहीं हुआ । उन एकान्त शान्त नेत्रों की चमक से जो आजाएं मेरे हृदय में उत्पन्न हुई थीं, उनको 
निराशा में परिणत नहीं होना पड़ा । मेरे परिचित मित्र ने अपने अंग्रेजी भाषा के ज्ञान के दर्प में इस प्राचीन और युगमान्य 
उक्ति को या तो सुना नहीं या उस पर ध्यान नहीं दिया कि प्रज्ञा भिनत्तु में तमः अर्थात्‌ सच्चा ज्ञान अज्ञान के समस्त 

अन्धकार का नाश कर देता है। 

जब मैं झ्राचायंश्री से संध्या के शान्त समय में पुनः मिला तो मुझसे कहा गया कि मैं अपने प्रइनों को विशेषकर 
दूसरे प्रश्न को विस्तार से पुनः पूछ । मैंने अपने दूसरे प्रश्न का विस्तार करते हुए कहा कि पश्चिम में लोग पौरुष और 
शौर्य को हमारे प्राचीन क्षत्रियों की भाँति मानवी गुण मानते हैं और जीवन में साहस को स्वोंपरि स्थान देते हैं। उत्तर 
स्पष्ट और निश्चित थे और अच्छा होता कि मैंने उनको पूरा लिख लिया होता । किन्तु अब अपनी स्मृति के आधार पर 
संक्षेप में ही उनका विश्लेषण कर पाऊँगा। 

प्रथम प्रश्न का उत्तर देते हुए आचायंश्री ने कहा कि किसी धर्म, मान्यता या रुम्प्रदाय और उसके संतों या 
धर्माचार्यो के बारे में निनदात्मक या हीन भाषा का प्रयोग करना स्वयं उनके धर्म के विरुद्ध है। 

दूसरे प्रश्न का उत्तर काफी विस्तृत और लम्बा था। उनका कहना था कि हिंसा और संदेह-लिप्स। दो मूलभूत 
बुराइयाँ हैं, जिनसे मानव-जाति पीड़ित है और ये युद्ध के अत्यन्त उग्र और व्यापक प्रतीक है। इन दोनों नग्न बुराइयों पर 
विजय प्राप्त करने का एकमात्र मार्ग अहिसा ही है और दुनिया को यह सत्य एक दिन स्वीकार करना ही होगा। मनुप्य 
सबसे बड़ी बुराइयों पर विजय प्राप्त किये बिना कंसे महत्तर सिद्धि प्राप्त कर सकता है ? 

अन्त में आचार्य श्री मेरी ओर मुस्कराये और पूछा कि क्या मेरा समाधान हो गया । मैंने उत्तर दिया कि मुझे 
उत्तर अत्यन्त सहायक प्रतीत हुए हैं और मैंने प्रगाम कर उनसे बिदा ली । 


उसके बाद 


इस घटना के वर्षों बाद, मैंने कलकत्ता में एक विशाल जनसमूह से भरे हुए पण्डाल में आचायंश्री को अणुक्नत- 
आन्दोलन पर प्रवचन करते हुए सुना। उसके बाद उन्होंने थोड़े समय के लिए मुभसे व्यक्तिगत वार्तालाप के लिए कहा। 
उन्होंने देश के भीतर नैतिक मूल्यों के ह्वास पर अपनी चिन्ता व्यक्त की। उन्होंने कहा कि उन्हें भ्रष्टाचार और नैतिक 
पतन की शक्तियों के विरुद्ध आन्दोलन करने की अम्तरतम से प्रेरणा हो रही है, विशेषकर जबकि स्वयं उनके अपने सम्प्र- 
दाय के लोग भी तेजी से पतन की ओर जा रहे हैं । 

मैंने पूछा कि अपनी सफलता के बारे में उनका क्‍या ख्याल है, उनके मुख पर वही मुस्कराहुट खेल गई, हालाँकि 
उनके नेत्रों में उदासी की रेखा खिची हुई दिखाई दी । उन्होंने कहा, जब वह नई दिल्ली में पंडित जवाहरलाल नेहरू से मिले 
थे तो उन्होंने पंडितजी से पूछा था कि अणुव्रत-आन्दोलन की सफलता के बारे में उनका क्‍या ख्याल है। पंडितजी ने कहा 
था कि वह दिन-प्रतिदिन दुनिया के सामने भ्रहिसा का प्रचार करते रहते हैं, किन्तु उनकी बात कौन सुनता है ? पंडितजी 
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ने कहा कि हमको अपने ध्येय पर अटल रहना है और उसका प्रचार करते जाना है। आचार्यश्री ने कहा कि शान्ति और 
पवित्रता के ध्येय पर उनकी भी ऐसी ही श्रद्धा और निष्ठा है। 


तेजो मय महापुरुषों की भ्रगली पंक्ति में 


मुझे सौभाग्य अथवा दुर्भाग्य वश अपने जीवन के ७० वर्षो में ऐसे बहुसंख्यक लागो से मिलने का काम पड़ा जो 
प्रसिद्ध और महान्‌ व्यक्ति की ख्याति अजित कर चुके थे। खेद है कि उनमें से बहुत कम लोगों के मुख पर मैंने सत्य और 
पवित्रता की वह उज्ज्वल ज्योति अपने पूरे तेज के साथ चमकते हुए देखी, जैसी कि एक शुद्ध आवदार हीरे में चमकती 
दिखाई देती है। मैं पारदर्शी और तेजोमय महापुरुषों की अगली पंकित में आ्राचायंश्री तुलसी का स्थान देखता हैँ । 





सम्मवामि युगे युगे 


श्री को० अ्र० सुब्रह्मण्य अय्यर 


भूतपूर्व उपकुलपति---लखनऊ विश्वविद्यालय 
प्रगति की गति 


आज संसार एक भयंकर स्थिति में हैं। एक ओर तो पाइचात्य विद्वानुऔर वैज्ञानिक अपने बुद्धिवल और 
परिश्रम से विज्ञान की अ्रदभत वृद्धि करा रहे हैं ओर दूसरी ओर वहीं के राजनैतिक नेता वेज्ञानिकों हारा आाविप्कृत 
तत्त्वों के आधार पर नये-नग्रे विध्वंसक अस्त्र-शस्त्र बनवा रहे हैं और सारे संसार को विनाशोन्मुख बना रहे हैं। जहाँ 
मनुष्य-निर्मित ग्रह सूर्थ का परिभ्रमण कर रहा है, वहाँ यह समाचार भी सुनने में आता है कि एक क्षण में एक विस्तृत भूमि- 
भाग को निर्जीव बनाने की अक्ति रखने वाले 'कोवल्ट वम' का निर्माण अत्यन्त निकट है । प्रेम को ऐहिक और पारलौकिक 
सुख का मुख्य उपाय घोषित करने वाले ईसाई धर्म में उसी के अनुयायियों की श्रद्धा प्रतिदिन शिथिल होती जा रही है । 
विमानों के नये-तये प्रकार आविप्कृत हो रहे हैं, जिससे प्रृथ्वी में दूरता का लोप-सा हो रहा है। विप्रकृप्ट मनुप्य-जातियों 
सन्निकृष्ट हो रही है। इसके फलस्वरूप भ्रव सभी मनुप्य-जातियाँ अन्य मनुष्य जातियों को साक्षात्‌ देख सकती है और 
उनसे सम्पर्क और व्यवहार कर सकती हैं । परन्तु इस परस्पर-परिचय से पारस्परिक आदर ही बड़ रहा हो, यह वात नहीं 
है; कभी-कभी पारस्परिक द्वेप भी बढ़ता है। जब तक विजातीय और विधर्मी लोग दृष्टिगोचर नहीं होते हैं, विप्रकृप्ट ही 
रहते हैं, तब तक उनके प्रति उपेक्षा की ही बुद्धि अधिकांश बनी रहती है। अब तो सव लोग सव जगह जल्दी पहुंच जाते 
हैं। अब भारतीय अधिक संख्या में विदेशों में संचार करते हैं और निवास भी करते हैं। इसी प्रकार विदेशी अब 
अधिक संख्या में भारत आने लगे हैं । इसलिए परस्पर भेद अधिक स्पप्ट होने लगा है। 


सभ्यता, संस्कृति और युग 


इस नये संसार में भारत, अपने स्वभाव और अपनी संस्कृति के अनुसार, एक विशिष्ट स्थान प्राप्त करने के 
लिए यत्न %र रहा है। अव भारत ने राजनैतिक स्वातन्त्य प्राप्त कर लिया है। परन्तु स्वातन्त्य एक उपाय-मात्र है । 
उसके द्वारा एक वड़े लक्ष्य को सिद्ध करना है तथा इस प्राचीन देश को नवीन बनाना है। यह एक बहुत बड़ा काम है और 
उसमें हर व्यक्ति का सहयोग अपेक्षित है। इस देश की पुरानी सम्यता और संस्कृति को इस नये युग के अनुरूप बनाना 
है। जीवन के हरणक विभाग में आमूल परिवर्तन लाना है। यह काम प्रारम्भ हो गया है। केन्द्रीय सरकार की जो पंच- 
वर्षोय योजनाएं चल रही हैं, उनका मुख्य उद्देश्य यही है। उनमें यद्यपि झराथिक सुधार पर अधिक जोर दिया जा रहा है, 
फिर भी अधिकारियों को इस वात का पूरा ज्ञान है कि केवल आर्थिक उन्नति से, केवल दारिद्र्य-निवारण से, देश की 


में उत्तति की कसौटी ही दूसरी है । केवल वीस प्रतिशत आदमी ही पेट-भर खा सके और सव भूखे रह जायें तो यह देश 
की समृद्धि नहीं कही जा सकती है। अच्छे-अच्छे विद्वान्‌ भले ही मिलते हों, परन्तु अधिकांश जनता यदि निरक्षर है तो 
दशा उन्नति को नहीं समभी जा सकती है। इतनी विद्धत्ता तो व्यर्थ गई, क्योंकि उसका साधारण जनता पर कोई अर 
ही नहीं हुआ । इस युग में साधारण जनता की उल्तति ही उन्‍्तति समभी जाती है। इस दृष्टि से अभी भारत में बहत 
काम वाकी है । हैं 
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काम इतना बड़ा और सर्वतोमुख है कि सारी जनता यदि बड़ी तत्वरता और एकता के साथ निरन्तर 
प्रयत्न करे, तव कार्य-सिद्धि की सम्भावना है, नही तो बिल्कुल नहीं है । कुछ इने-गिने व्यक्तियों के इस काम में भाग लेने 
से लक्ष्य पूरा नहीं हो सकता है। सारी जनता का सहयोग अपेक्षित है; बड़ा ऐकमत्य हो और उत्साह हो | चीन के सम्बन्ध 
में भारत में तरह-तरह की भावनाएं हैं। वहाँ की राजनैतिक और आशिक व्यवस्था के बारे में यहाँ काफी मतभेद भी हैं । 
कुछ भारतीय चीन हो आये हैं और उन्होने अपने-प्रपने अनुभवों का वर्णन भी किया है। इन वर्णनों को पड़ने के वाद और 
लौटे हुए कुछ व्यक्तियों से वार्तालाप करने के अ्रनन्तर यह बात स्पष्ट हो जाती है कि चीन में उत्साह है और एकता है । 
चीन की जनता अपने देश की उन्नति के लिए बड़े उत्साह के साथ भगीरथ प्रयत्त कर रही है। इस बात की भारत 
में अत्यन्त आवश्यकता हैं। क्या यहाँ अपेक्षित उत्साह और एकता है ? कुछ अंश मे तो दोनों है। कुछ अंद में एकता है 
इस बात का प्रमाण यह है कि सारे भारत में एक ही राजनैतिक दल राज्य कर रहा है । भारत ने संसार का सबसे बड़ा 
प्रजातन्त्र स्थापित किया है और वह चल भी रहा है। देश की उन्नति के लिए बड़ी-वड़ी योजनाएं बनाई जा रही हैं और 
कार्यान्वित की जा रही हैं। इस काम में लाखों की संख्या में सरकारी कर्मचारी लगे हैं, ग्रमंख्य साधारण व्यक्ति भी व्यापृत 
है । जहाँ रवातन्ध्व के पहले न केवल अग्रेजी राज था, अनेक छोटी-छोटी देशी रियासते भी थीं, राजा-महाराजे और नवाब 
अपने अपने राज्य में स्वेच्छानुसार राज करते थे; वहाँ तत्र इन रियासतों में प्रजा का कोई भी अधिकार नहीं था। इस 
समय तो भारत का कोई भी झंद्य नहीं, जहाँ प्रजातन्त्र चल नहीं रहा हो और जहाँ प्रजा का अधिकार न हो । इस दृष्टि 
से समस्त भारत एक ही सूत्र में बाँधा गया है। यह एक प्रकार की एकता है। यह गअ्वश्य उन्नति का लक्षण है। इसके 
आधार पर बड़े-बड़े वाम किये जा सकते हैं । 


चरित्र-अंश 


कुछ मन्तोषजनक वातों के होते हुए भी स्वातन्त्य के बाद देश में असन्तोष फल रहा है । पंचवर्षीय योजनाओं 
के सफल होने पर भी देश में शिकायतें सुनने में भ्रा रही हैं। ये दुःख की ग्रावाज़ साधारण जनता की दरिद्रता और पिछड़ी 
हुई स्थिति के सम्बन्ध में नहीं हैं। चारों ओर से एक ही शब्द-प्रयोग सुनने में आता है और वह है 'चरित्र-अंश। लोग 
अपने साधारण वार्तालाप में, नेतृ-वर्ग अपने भाषणों में, यही घोषित करते हैं कि देश के सामने सबसे बड़ी समस्या जनता 
के चरित्र-भ्रंश की है। धर्म और मानवता का पूरा तिर॒स्कार करके लोग अपना स्वार्थ साधने में तत्पर है । जीवन के हर- 
एक क्षेत्र में इस वात का अनुभव किया जा रहा है। जनता का ऐसा कोई भी वर्ग नहीं है जो इस चरित्र-अ्रं् से बचा हो । 
किसी वर्ग, दल, धर्म, सम्प्रदाय या वर्ण को दूसरों पर इस विषय में अभियोग करने का अधिकार नही है । जब तक गांधी जी 
हमारे बीच थे, तब तक हम लोगों के एक बड़े पथ-प्रदर्भक थे। वे हर एक व्यक्ति को, हर एक दल को, हर एक वर्ग को, 
धासन के अधिकारियों को, समस्त देश को चरित्र की दृष्टि से देखा करते थे। उनकी वही एक कसौटी थी। राजनीति के 
क्षत्र में धर्म और चरित्र की रक्षा करते हुए काम करना अ्रसम्भव समका जाता था | उनका सारा जीवन इस बात का 
प्रमाण है कि यह विचार अत्यन्त भ्रममुलक है। प्रतिदिन अपनी प्रार्थना-सभाश्रों में जो छोटे-छोटे दस-दस मिनट के भाषण 
दिया करते थे, उनका मुख्य उद्देश्य जनता का चरित्र-निर्माण ही था। उनके ये भाषण बड़े मामिक थे, विचारशील लोग 
उनकी प्रतीक्षा करते थे, समाचार-पत्रों में सबसे पहले उन्हीं को पढ़ा करते थे और दिन में अपने मित्रों के साथ उन्हीं 
की चर्चा करते थे। इन भाषणों का प्रभाव सरकारी कर्मचारियों पर, अ्रध्यापक और विद्यार्थियों पर, व्यापारियों पर, 
गृहस्थों पर, धर्मोपदेशकों पर, सारी जनता पर पड़ता था। गांधीजी के स्वर्गवास होने के वाद उनका वह स्थान अब 
भी रिक्त है। कोई भी उसको ग्रहण करने में अपने को समर्थ नहीं पा रहा है। 


धर्म निरपेक्षता बनाम धर्म-विमुखता 


देश के पुर्नानर्माण में सबसे बड़ा काम केन्द्रीय और प्रादेशिक शासनों के द्वारा ही किया जा रहा है। यह 
स्वाभाविक भी है। उनके पास शक्ति भी है, धत भी है। परन्तु इस काम में शासनों को एक विशेष दृष्टि होती है। उनकी 
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दृष्टि अधिकांश आ्राथिक होती है। हमारे शासन को धर्म-निरपेक्ष शासन होने का बड़ा गवं है । वास्तव में तो हमारा शासन 
धर्म-निरपेक्ष शासन नही हैं। धर विशेष निरपेक्ष भले हो हो, परल्तु सर्वथा धर्म से विमुख नहीं है। कोई भी शासन 
सासान्‍्य धर्म की उपेक्षा नहीं कर सकता | परन्तु वस्तुस्थिति यह है कि शासन की बड़ी-बड़ी योजनाएं धर्म की दृष्टि से नहीं 
बनाई जा रही हैं। हमारा शासन तो अवश्य चाहता है कि जनता का चरित्र ऊंचा हो | हमारे ज्ञासन को बहुत दुःख है कि 
देश में स्वातन्त्य के बाद चरित्र गिर रहा है। परन्तु शासन का विचार यह है कि देश में श्राथिक उन्‍नति के साथ-साथ चरित्र 
की उन्नति स्वयं ही हो जायेगी | चरित्र-उन्नति के साक्षात्‌ प्रयत्न करना शासन का काम नहीं है, वह तो जनता का काम है । 

प्राचीन भारत में परिस्थितियाँ भिन्‍न थीं। जनता में धर्म बुद्धि अधिक थी, परलोक से डर था, धर्माचार्यों के 
नतृत्व में श्रद्धा थी। प्रत्येक धर्म और सम्प्रदाय के अनेक धर्माचार्य होते थे और जनता पर वड़ा प्रभाव था। घासन और 
धर्माचायों का परस्पर सहयोग था। दोनों मिलकर जनता को चरित्र-अंश से वचाते थे। वह परिस्थिति अब नहीं है । 
प्रशन यह है--अ्रव क्या हो ? 


धर्माचायों के लिए स्वाणिम अ्रवसर 


परिस्थिति तो अवश्य बहुत बदल गई है; परन्तु स्मरण रहे कि हम लोग अपने-अपने धर्म को सनातन मानते 
हैं। हम लोग मानते हैं कि परिस्थिति के भिन्‍न होते हुए भी मानव-जीवन में कुछ ऐसे तत्त्व हैं जो सनातन हैं, जिनको 
स्वीकार किये विना मनुप्य-जीवन सफल नहीं हो सकता है, मनृष्य सुख प्राप्त नहीं कर सकता है। भारत में अनेक धर्मों 
और सम्प्रदायों का जन्म हुआ । हर एक धर्म और सम्प्रदाय अपने तत्त्वों को सनातन मानता है और उनको हर एक परिस्थिति 
में उपयुक्त मानता है। इन तत्त्वों का रहस्य हमारे धर्माचार्य ही जानते हैं, वे ही साधारण जनता में उनका प्रवार कर सकते 
हैं। भारत में जो-जो धर्म और सम्प्रदाय उत्पन्न हुए, वे सव भारत में ग्राज भी किसी-न-किसी रूप में विद्यमान हैं। उनकी 
परम्पराएं भी ग्रधिकांश सुरक्षित हैं। इन धर्मों के रहस्य जानने वाले धर्माचार्य और साथु-संन्‍्यासी हमारे ही बीच हैं 
झौर जगह-जगह काम भी कर रहे हैं। हाँ, अब शासन से उनका इतना सम्बन्ध नहीं है जितना प्राचीन काल में था । 
तथापि इन धर्मों का रहस्य जानने वाले जनता ही के बीच रहते हैं और जनता के अन्तर्गत हैं। क्या हमको यह आशा 
करने का अधिकार नहीं है कि इस भयंकर समय में जब चरित्र-अ्रंश के कारण जनता अधिक पीड़ित है, हमारे धर्माचार्य 
और साधु-संन्‍्यासी अपने को संगठित करके देश के चरित्र निर्माण का काम अपने हाथ में ले लें। जनता में इस प्रकार की 
आशा होना स्वाभाविक है और धर्माचायों को यह दिखलाने के लिए एक स्वणिम अवसर प्राप्त है कि हमारे प्राचीन धर्मो 


और सम्प्रदायों में आज भी जान है । 


आचारयंश्री तुलसी की दिव्य दृष्टि 


जिन धर्माचार्यों ने वर्तमान परिस्थितियों को अच्छी तरह से समझ कर इस नये अ्रवसर पर, भारतीय जनता और 
भारतीय संस्कृति के प्रति श्रगाध श्रद्धा और प्रेम से प्रेरित होकर उनकी रक्षा और सेवा करने का निचय किया, उनमें 
आचार्य श्री तुलसी का नाम प्रथम गण्य है। आचाय॑श्री ने अपना अणुब्रत-श्रान्दोलन प्रारम्भ करके वह काम किया है जो 
हमारे सबसे बड़े विश्वविख्यात नेता नहीं कर सकते थे। उन्होंने अपनी दिव्य दृष्टि से देख लिया कि चरित्र-अ्रंश के क्या- 
क्या बुरे असर देश पर हो चुके हैं और भ्रधिक क्या-क्या हो सकते हैं । उन्होंने देखा कि इसके कारण देश का क्ृच्छ-समु- 
पार्जित स्वातन्त्य खतरे में है। चरित्र-भ्रंश के कारण व्यक्ति, वर्ग, दल और जातियाँ अपने-अपने स्वार्थ-साधन में तत्पर हैं 
देश, धर्म और संस्कृति का चाहे जो भी हो जाए। चरित्र-भ्रंग का एक बहुत कड़वा फल यह होता है कि जनता में पार- 
स्परिक विश्वास सर्वथा समाप्त हो जाता है। जहाँ परस्पर विश्वास नहीं है, वहाँ संगठन नहीं हो सकता है; जहाँ फूट 
होती है, वहाँ एकता नष्ट होती है। भव देश में फिर अलग-अलग होने की प्रवृत्ति बढ़ रही है । नये-नये सूवों की माँग 
चारों ओर से उठ रही है। इनके पीछे व्यक्तियों का और वर्गों का स्वार्थ छिपा हुआ है। भाषा-सम्बन्धी झगड़े जिस प्रकार 
उत्तर भारत में द्रोह और हिंसा के कारण हो रहे हैं, उसी प्रकार दक्षिण भारत और लंका में भी । व्यक्तिगत जीवन में 
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इतना जैथिल्य आ गया है कि संयम का कुछ भी मूल्य नहीं रहा | भारतीय संस्कृति का प्राण ही संयम हे । संयम-प्राण 
अणव्रत-आन्दोलन प्रारम्भ करके आचार्यश्री तुलसी ने अपनी धर्मनिष्ठा और दूरदशिता दिखलाई है। 

अणद्त के ग्रन्तर्गत जो पाँच ब्रत हैं, अर्थात्‌ अहिसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचय और अपरिश्रह--ये भारतीय 
संस्कृति से स्वल्प परिचय भी रखने वालों के लिए कोई नई बात नहीं है। भारत में जितने धर्म उत्पन्त हुए, उन सबसें 
इनका प्रथम स्थान है। क्योंकि ये सब संयममूलक हैं और संयम ही भारतीय धर्मो का प्राण है। झथवा धर्म-मात्र का, 
चाहे वह भारतीय हो अथवा विदेशी, संयम ही किसी-न-किसी रूप में प्राण है । इन ब्र॒तों को स्वीकार करने में दि.सी भी 
धर्म के अनुयायियों को आपत्ति नहीं होनी चाहिए। 

ये व्रत इसलिए अ्णुव्रत कहे गये हैं कि सहाद्रत इनसे भी बढ़कर हैं और उनके पालन करने में अधिक टद्ाध्या- 
त्मिक गवित अपेक्षित है। परन्तु साधारण व्यक्तियों के लिए अणुव्रतों के पालन में भी चरित्र चाहिए। जनता में इन पाँचों 
तत्वों के अ्रभाव असंख्य रूप ग्रहण किये हुए हैं। अहिसा ही को लीजिये। इसके अभाव का बहुत स्पष्ट रूप तो आमिप- 
भोजन है। परन्तु इसके और भी असंख्य रूप हैं जिनको पहचानने के लिए विकसित बुद्धि अपेक्षित है। इनके पालन में 
त्याग को आवध्यकता है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि अगर कोई व्यक्ति सच्ची निप्ठा से इनका पालन करे तो उसके 
जीवन में एक बड़ा परिवर्तन हो जाता है। समाज से उसका सम्वन्ध झानन्दसय हो जाता है, वह भीतर से सुखी बन 
जाता है। जे यह है कि श्रद्धा हो ॥ ब्रतों का पालन भीतरी प्रेरणा से हो, वाहर के दबाव से नहीं । 


भारतीय संस्कृति का एक पुष्प 


जिस पद्धति से आचार्यश्री तुलसी ने अणव् त-आन्‍्दोलन प्रारम्भ किया और उसको समस्त भारत में फैलाया, 
उससे उनके व्यक्तित्व का प्रावल्य और माहात्म्य स्पप्ट होता है। पहले तो उन्होंने इस काम के लिए अपने ही जैन 
सम्प्रदाय के कुछ साधुओं और साध्वियों को तैयार किया। अब उनके पास अनेकों विद्वानू, सहनझ्षील, हर एक परिस्थिति 
का सामना करने की शक्ति रखने वाले सहायक हैं जो पद-यात्रा करते हुए भारत के भिन्‍न-भिन्‍न प्रदेशों में संचार करते हैं 
और जनता में नये प्राण फूँक देते हैं। उनकी तियमवद्ध दिनचर्या को देख कर जनता झा इचर्य-चकित हो जाती है। उसके 
पीछे शताब्दियों की परम्परा काम कर रही है! झाचारय श्री और उनके सहायकों की जीवनशैली प्राचीन भारतीय संस्कृति 
का एक विकसित पुष्प है। इस प्रकार की जीवन शैली भारत के वाहर नहीं देखी जा सकती है। इस पुष्प को आचार्यजी ने 
भारतमाता की सेवा में समपित किया है। आजकल के गिरे हुए भारतीय समाज में आचार्यश्री का जन्म हुत्ना ! यही 
लक्षण है कि इस समाज का पुनरुत्थान अवश्य होगा । 





आचार्य॑श्री तुलसी के अनुमव चित्र 


मुनिश्री नथमलजो 


आचार्यश्री तुलसी विविधताओं के संगम हैं। उनमें श्रद्धा भी है, तर्क भी है, सहिष्णुता भी है, झावेग भी है, 
साम्य भी है और शासक का मनोभाव भी है। हृदय का सुकुमारता भी है और कठोरता भी है, अपेक्षा भी है और उपेक्षा 
भी है। राग भी है और विराग भी है। 


विरोधी युगलों का संगम 


अनेकान्त की भाषा में प्रत्येक वस्तु और प्रत्येक व्यक्ति में अनन्त विरोधी युगल होते हैं। श्राचार्यश्री भी एक 
व्यक्ति हैं। उनमें भी अनन्त विरोधी यूगलों का संगम हो, वह कोई आइचर्य नहीं। अ्रस्तित्व की दृष्टि से आश्चर्य-डैसा 
कुछ है भी नहीं । प्रत्येक आत्मा में अनन्त ज्ञान है, अनन्त-दर्जन है, अनन्त आनन्द है और ग्रनन्‍्त शवित है। झाइचर्य का क्षेत्र 
है, अभिज्यक्ति । अदृश्य जब दृश्य बनता है, तब मन को चमत्कार-सा लगता है। पानी का योग मिलता है, मिट्टी की गर 
अव्यक्त से व्यक्त हो जाती है। अग्ति का योग मिलता है, अगर की गंध अव्यक्त से व्यक्त हो जाती है। मिट्टी में और 
अगर में गन्ध जो है, वह असन्‌ नहीं है; वस्तु के वहुत सारे पर्याय, बहुत सारी झवितयाँ श्रव्यक्त रहती हैं; अनुकूल 
निम्मित्त मिलता है, तव वे व्यक्त हो जाती हैं। वह अभिव्यक्ति ही चमत्कार का केन्द्र है। पौदूगलिक विज्ञान और क्या है ! 
यही पृदगल की अव्यक्त जक्नियों के व्यक्तीकरण की प्रक्रिया । 

धर्म और क्‍या है ? यही चैतन्य की अव्यक्त शक्तितयों के व्यक्तीकरण की प्रक्रिया। इसीलिए उनके संस्थान 
चमत्कार से परिपूर्ण है। आचार्यश्री का व्यक्तित्व भी इसीलिए आश्चर्य जनक है कि उसमें बहुत सारी शक्तियों को व्यक्त 
होने का अवसर मिला है। हमें झ्राचायेश्री के प्रति इसी लिए झ्राकर्पण है, उनकी उपलब्धियाँ विशिष्ट हैं। और सर्वोपरि 
आरक्षण का विषय है उनकी शक्तियों की अ्रभिव्यक्ति की प्रक्रिया । हम उनकी विभिष्ट उपलब्धियों को देख केवल प्रमोद 
का अधिकार पा सकते हैं; किन्तु अभिव्यक्ति की प्रक्रिया को जान कर हम स्त्रय॑ आ्राचार्यश्री तुलसी बनने का अधिकार पा 
सकते हैं । 


प्रायोगिक जीवन 


तय बिना कोई भी व्यक्ति ज्योति नहीं वनता और खपे बिना कोई भी व्यक्तित मोती नहीं बनता, यह शाइवत 
स्थिति है; पर जनतन्त्र के युग में तो यह बहुत ही स्पष्ट है । आचारयंश्री ने बहुत तप तपा है, वे बहुत खपे हैं। जनता वी 
भाषा में, उन्होंने जन-हित-सम्पादन के लिए ऐसा किया है। उनकी अपनी भाषा में, उन्होंने अपनी साधना के लिए ऐसा 
किया है। झात्मोपकार के विना परापकार हो सकता है, इसमें उनका विश्वास नहीं है। उनके झ्भिमत में परोपकार का 
उत्स आत्मोपकार ही है। जो अपने को गँवाकर दूसरों को बनाने का यत्न करता है, वह औरों को बना नहीं पाता और 
स्वयं को गँवा देता है। दूसरों करा निर्माण वही कर सकता है, जो पहले अपना निर्माण कर ले। आचार्यश्री को व्यक्ति- 
निर्माण में जितना रस है, उससे कहीं अधिक रस अपने निर्माण में है। लगता है, यह स्वार्थ है; पर उनकी मान्यता में, 
परमार्थ का बीज स्वार्थ ही है। उन्होंने अपने विषय में जो अनुभव प्राप्त किये हैं; वे उन्हीं की भाषा में इस प्रकार हैं--- 
“मेरा जीवन प्रयोगों का जीवन है। मैं हर बात का प्रयोग करता रहता हूँ; जो प्रयोग खरा उतरता है, उसे स्थायी 
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रूप देता हूँ ।' 

आचार्यंश्री का जीवन वैयक्तिक की अपेक्षा सामुदायिक अधिक है। उनका चिन्तन समुदाय की परिधि में अधिक 
होता है। वे तेरापंथ के शास्ता हैं। शासन में उनका विज्वास है, यदि वह आत्मानुआसन से फलित हो तो | संगठन में उनका 
विश्वास है, यदि वह झात्मिक पवित्रता से श्रंखलित हो तो । उनकी मान्यता है, “मेरा आत्मा जितनी अधिक उज्ज्वल रहेंगी 
घासन भी उतना ही समुज्ज्वल रहेगा। 


स्तवता में खुश न होने की साधना 


ग्राचार्यश्वी की आस्था आत्मा से फलित है और धर्म में क्रियान्वित है। इसलिए वे आत्म-विजय को सं्वोपरि 
प्राथमिकता देते हैं । लक्ष्य की रिद्धि का अंकन करते हए आचार्य श्री ने लिखा है-- लाइनूं का एक व्यक्ति" * “आया और 
उसने कहा-- इस वर्षों में मेरे मगोभाव आपके प्रति वहुत बुरे रहे हैं। मैंने अवांच्छनीय प्रचार भी किया है ।' उसने जो 
किया, वह मुझे सुनाया । उसे सुन क्रोध उभरना सहज था, पर मुझे बिल्कुल क्रोध नहीं आया। मैंने सोचा, निन्‍दा सुन कर 
उत्तेजित न होना, इस बात में तो मेरी साधना काफी सफल है; पर स्तवना या प्रशंसा सुन कर खुग न होना, इस वात में मैं 
कहाँ तक सफल होता हैँ, यह देखना है ।”* 


असमथ्थता की अनुभूति 


ग्राचार्यश्री सत्य की उपासना में संलग्न हैं। सत्य को अभय की बहुत वड़ी अपेक्षा है। जहाँ ग्रभय नहीं हांता, 
वहाँ सत्य की गति कुण्ठित हो जाती है। सत्य और अमय की समन्विति ने आचार्य श्री को यथार्थ कहने की बक्ति दी है 
और इसीलिए उनमें अपनी दुर्बलताओं को स्वीकार करने व दूसरों की दुर्वलताओों को उन्हीं के सम्मुख कहने की क्षमता 
विकक्षित हुई है। तेरापंथ के ग्राचार्य जो चाहते हैं, वह उनके गण में सहज ही क्रियान्वित हो जाता है। किन्तु कुछ 
भावनाएं ऐसी हैं, जिन्हें श्राचार्यश्रों समूचे गण में प्रतिविम्वित नहीं कर पाए। इस असमर्थता का उल्लेख आचार्य श्री ते 
इस भाषा में किया है---मेरा हृदय यह कह रहा है कि धर्म को ज्यादा से ज्यादा व्यापक वनाना चाहिए। पर समूचे संघ 
में मैं इस भावना को भरने में समर्थ नहीं हुआ । हो सकता है, मेरी भावना में इतनी मजबूती न हो, अथवा अन्य कोई 
कारण हो ।* 
ग्राज रविवार के कारण विशेष व्याख्यान था, पर मेरी दृष्टि में अधिक प्रभावोत्यादक नहीं रहा । * 
आचार्यश्षी किसी भी धर्म-सम्प्रदाय पर आश्षेप करना नहीं बाहते; पर धामिक लोगों में जो दुवेलताएं घर कर 
गई हैं, उत पर कट प्रहार किये बिता भी नहीं रहते । वीकानेर में एक ऐसा ही प्रसंग था। उसका चित्र आचार्य श्री के शब्दों 
में यों है-- आज साल्हे की होली वाले चौक में भाषण हुआ्ना । उपस्थिति अच्छी थी । लगभग पाँच-छह हजार भाई-वहिन 
होगें। दस बजे तक व्याख्यान चला । इस स्थान में जैतावार्य का व्याख्यान एक विशेष घटना है। यहाँ ब्राह्मण ही ब्राद्मण 
हते हैं। जैनधर्म के प्रति कोई अभिरुचि नहीं; फिर भी बड़ी शारिि से श्रवचन हुआ। यद्यपि झाज का प्रवचन बहुत 
स्पप्ट और कट था, फिर भी कटुकौषपध-पान-स्यायेन लोगों ने उसे वहुत अच्छे में ग्रहण किया ।* 
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उदार दृष्टिकोण का परिणाम 


आचार्यश्री केवल वाक-पटु ही नहीं, समयज्ञ भी हैं। वे कट बात भी ऐसी परिस्थिति में कहते हैं कि श्रोता को 
वह असह्य नहीं होती। आचार्य॑श्री वहुत वार कहते हैं कि मुझ में व्यवहार-कौनल उतना नहीं, जितना कि एक शास्ता 
में चाहिए। पर सचाई यह है कि उनका कठोर संयम उन्हें कृत्रिम व्यवहार की ओर प्रेरित नहीं करता । वे औपचारि- 
कताओं से दूर हटते जा रहे हैं, फिर भी उनकी सहृदयता परिपक्त्र है। आचार्यश्री के मानस में क्रमिक विकास हुआ है । 
उनकी प्रगति तत्त्ववेत्ता की भूमिका से स्थितप्रज्ञता वी भूमिका की ओर हुई है। वे एक धर्म-सम्प्रदाय के आचार्य हैं, फिर 
भी उनका दृष्टिकोग सम्प्रदायातीत है। उनकी विशेषताएं इसलिए चमकी हैं कि उन्होंने दूसरों की विधेषताओं को मुक्त 
भाव से स्वीकार किया है। वे इसीलिए सवके वने हैं कि उन्होंने सबको अपनत्व क्री दृष्टि से देखा है। वे अतीत और 
वर्तमान की तुलना करते हुए अनेक बार कहते हैं“ आज हम भी उदार बने हैं, आप लोग भी उदार बने हैं। मैं मानता 
हैँ कि सव सम्प्रदाय उदार बने हैं । उदार वने बिना कोई व्यक्ति ग्रहणशील भी नहीं बनता ।” आचार्यश्नी के सामने जो 
विज्येषत्रा आती है, उसे वे सहसा ग्रहण कर लेते हैं। यह उनके उदार दृष्टिकोग का परिणाम है। आाचार्यश्नी की डायरी के 
पृष्ठ इसके स्वयंभू प्रमाण हैं। “आज दुपहरी में पौने तीन बजे विमला बहिन आई। वह विनोवा के भूदान-यज्ञ की विशेषज्ञा 
है, विदुयी है। बड़ा अ्रच्छा वक्‍तव्य देनी है । आझराकृति पर ओज है। थोड़ा प्रवचन सुना। भूदान-यज्ञ के कार्यकर्ता अच्छे- 
अच्छे हैं । इससे प्रगति का सचन मिलता है। अणुक्रत-आ्रान्दोलन के कार्यकर्ता भी ऐसे हों, तो बहुत काम हो सकता ।*? 

“अआ्राज वृन्दावन के वन महाराज वैष्णव संन्यासी आए। वे वृन्दावन में एक विश्वविद्यालय बनाता चाहते हैं। 
प्राथमिक तैयारी हो गई। उसमें सब धर्मों के तुलनात्मक अध्ययन के लिए तेरह पीठ रखे गये हैं। उनमें एक जैन-पीठ 
भी है। जैन-पीठ के लिए लोगों ने हमारा नाम सुकाया, इसलिए वे आए हैं । बहुत बातें हुई । समनन्‍्वयवादी व विद्वान 
व्यक्ति मालूम हुए ।* 

इस उदार दृष्टि से ही आ्राचार्यश्री का अन्य दर्शनानुयायियों के साथ सम्पर्क बढ़ गया है। वे यहाँ आते हैं और 
आचर्यश्री उनके वहाँ जाते हैं। इस क्रम से समन्वय की एक सुन्दर सृष्टि हुई है। आचार्य श्री ने ऐसे अनेक प्रसंगों का उल्लेख 
किया है--“ग्राज तीन वौद्ध भिक्षु आए। एक लंका के थे, एक बर्मा के और तीसरे महावोधि सोसायटी वम्बई के मंत्री 
थे। प्रवतन सुना । आगामी रविवार को सोसायटी की तरफ से यहीं सिक्क्रानगर में व्याख्यान रखा है और मुझे अपने 
विहार में ले जाने के लिए निमंत्रण देकर गए हैं ।* 

“आज हम बौद्ध विहार में गए। वहाँ के भिक्षुओ ने वड़ा स्वागत किया। अच्छी चर्चा चली । फिर फादर 
विलियम्स के चर्च में गए। ये सब वम्बई सेंट्रल स्टेशन की तरफ हैं । * 


द्रतगामी पाद-विहारी 


आचायंश्री पाद-विहारी हैं; किन्तु उनका कार्यक्रम यान विहारी से द्रतगामी होता है। एक प्रसंग है---“अभ्राज 
सिक्‍्कानगर में व्याख्यान हुआ। व्याख्यान के बाद एक “रशियन' सुन्दरलाल के साथ आया । उसने कहा---/ भारतीय लोगों 
की तरह रशियनों को स्वतंत्रता से फलने-फूलते का अवसर नहीं मिलता। बड़ा कष्ट होता है।” उसकी बहुत 
जिज्ञासाएं थीं, पर हमें समय नहीं था। डेढ़ बजे जे० जे० स्कूल श्रॉफ भ्रार्ट स, जो एशिया का सुप्रसिद्ध कला-शिक्षण केन्द्र है, 
में प्रवचन करने गए । फिर वोरीबन्दर स्टेशन होते हुए लौंकागच्छ के उपाश्रय में यति हेमचन्द्रजी, जो दो बार अपने यहाँ 
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था चके थे, से मिलने गए। कुछ प्रवचन किया। उपाश्रय बड़ा है। फिर सिक्‍्कानगर ग्राये । 

“गंगाशहर से विहार किया। दूसरे दिन नाल पहुँचे । रास्ते में नयुसर दरवाजे के बाहर लालीबाई का ग्राश्रम 
है, वहाँ गाए। वह पुरुष-वेष में रहती है। भगवा पहनती है। विधवा बहिनों के चरित्र-सुधार का काम करती है। उसकी 
बहुत निष्याएं हैं। वे सिर के बाल मुँडाती हैं और सफेद वस्त्र पहनती हैं। लालीबाई बोली--'आचाय आगाराम जी 
से हम आपके विषय में बहुत बातें सुनती हैं, पर आज आपके दर्शव हो गए। वहाँ का वातावरण अच्छा मालूम दिया।”* 


सिद्धान्त और समझोतावादी दृष्टिकोण 


आचार्यश्री स्व धर्म-समन्वय के समर्थक रहे हैं। साम्प्रदायिक एकता उनकी दृष्टि में भ्रसंभव या अस्वाभाविक प्रयत्न 
है। सिद्धान्त और समकोौतावादी दृष्टिकोण उनके अ्रभिमत में भिन्‍न वस्तुएं हैं। वे सम्प्रदाय-मैत्री के पोषक हैं | विचार-भेद 
मंत्री के ग्रभाव में ही पलता है। सहज ही तर्क होता है, क्या विचार-भेद मैत्री में बाधक नहीं है ? प्रति-प्रइन भी होता 
है. वया जिनमें मैत्री है, उनमें कोई विचार-भेद नहीं है। श्रथवा जिनमें विचार-भेद नहीं है उनमें मैत्री है ही ? मैत्री का 
सम्बन्ध जितना सद्व्यवहार और हृदय की स्वच्छता से है, उतना विचारों की एकता से नहीं है। अपने-अपने सिद्धान्तों को 
मान्य करते हुए भी सब सम्प्रदाय मित्र बन सकते हैं । जो विचारों से हमारे साथ नहीं है, वह हमारा विरोधी ही है--ऐसा 
मानना अपने हृदय की अपवित्रता का चिह्न है। दो विरोधी विचारों का सहावस्थान या सह-अ्रस्तित्व सर्वथा सम्भव है। 
इसी धारणा की नीति पर झाचार्यश्री ने वि० सं० २०११ बस्वई में सम्प्रदाय-मैत्री के पाँच ब्रत प्रस्तुत किए : 

१. मण्डनात्मक नीति बरती जाये। झपनी मान्यता का प्रतिपादन किया जाये । दूसरों पर लिखित या मौखिक 
आलछ्षेप न किया जाये । 

२. दूसरों के विचारों के प्रति सहिष्णुता रखी जाये । 

३. दूसरे संप्रदाय और उसके अनुयायियों के प्रति घृणा व तिरस्कार की भावना का प्रचार न किया जाये। 

४. कोई संप्रदाय-परिवर्तन करे तो उसके साथ सामाजिक वहिष्कार झादि ब्रवांछनीय व्यवहार न किया जाये 

५. धर्म के मौलिक तथ्य--प्रहिसा, सत्य, झ्रचौय॑, ब्रह्मचर्य और अ्रपरिग्रह को जीवन-व्यापी बनाने का सामुहिक्त 
प्रयत्न किया जाये । 

उन दिनों के आच्ार्यश्री के मनोमन्धन के सित्र ये हैं: 'इस वर्ष स्थानकवासी साधुझ्रों का सम्मेलन भीनासर में 
होने वाला है। सुना है, वे थली की ओर भी जायेगे। मैंने अपने श्रावकों से कहा है कि यदि वे वहाँ झ्रायें तो उनके साथ 
किसी प्रकार का दुर्व्यवहार न हो, इसका पूरा ध्यान रखा जाये ।* 

“ग्राज जयप्रकाशना रायण से मिलन हुआ । एक घंटे तक बातचीत हुई । विचारों का बआादान-प्रदान हुआ । 
झहिसक दृष्टियों का समन्वय हो, यह मैंने सुकाया । वातावरण बड़ा सौहादंपूर्ण रहा।'* 

“जयप्रकाशजी आ्राज तीन वजे फिर आये। उनसे जीवनदानी वनने का इतिहास नुना,बड़ा स्फूतिदायी था | फिर 
उन्होंने पुछा---“अहिसक शक्तियों का मिलन हो, इस बारे में आपके क्या सभाव हैं ? मैंने कहा विचारों का आदान- 
प्रदान हो, परस्पर एक-दूसरे को वल दें, कठिनाइयों के प्रतिकार के लिए सह-प्रयत्त हो और सामान्य नीति का निर्धारण 
हो ।” उन्होंने कहा--“मैं यह विचार विनोवा के पास रखूंगा और झापसे भी समय-समय पर सम्पर्क बनाये रखूंगा ।* 


१ वि०सं० २०११ भाद्रव कृष्णा ११, बम्बई 

२ बि० सं० २०१० द्वितीय बेसाख कृष्णा १, नाल 

३ वि० सं० २०११ मृगसर कृष्णा १, बस्बई---चर्चगेट 
४ वि० सं> २०११ मृगसर कृष्णा ३, बम्बई--चर्च गेट 
५ वि० सं? २०११ मृगसर कृष्णा ५, बम्बई--चर्चगेट 


५० | ्राचारयश्री तुलसी झभिनन्दन ग्रन्थ [ प्रथम 


मौन की साधना 


समन्वय की साथना के लिए आचार्यश्री ने बहुत सहा है । मौन की बहुत बड़ी साधना की है। उसके परिणाम 
भी अनुकल हुए हैं । इस प्रसंग में आ्राचार्यश्री की डायरी का एक पृष्ठ है : 

“आज व्याख्यानोपरान्त वम्बई समाचार के प्रतिनिधि मि० जिवेदी झराए । उन्हें प्रधान सप्पादक सोरावजी 
भाई ने भेजा था। हमारा विरोध क्या हो रहा है ? उसे जानना चाहते थे । और वे यह भी जानना चाहते थे कि एक ओर 
से इतना विरोध और दूसरी ओर से इतना मौन । आखिर कारण क्या है ? ”' 

“आज त्रिवेदी का लेख वम्बई-समाचार में शाया । काफी स्पष्टीकरण किया है। वे कहते थे, ग्रव हमने ग्राश्नेप- 
पूर्ण लेखों का प्रकाशन बंद कर दिया है। यह निभेगा तो अच्छी वात है 

“समन्वय-साकषकों के प्रति प्रशंसा का भाव बन रहा है--विजयवल्लभ सूरीजी का स्वर्गवास हो गया। उनकी 
भावता समन्‍्वय की थी। वे अपना नाम कर गए। 

“इस छिश्ा में सर्वे धर्म-गोप्ठियाँ भी होती रहीं--आज सर्जधर्म-गोप्ठी हुई । उसमें ईसाई धर्म के प्रतिनिधि ० 
बेरन आदि तीत अमरीकन; पारसी, रामक्ृष्ण मठ के संन्यासी सम्बुद्धानन्दजी, ग्रार्य समाजी आदि वक्‍ता थे । 

अन्त में अपना प्रवचन हुआ । फादर विलियम्स ने उसका अंग्रेजी अनुवाद किया । बड़े भ्रच्छे ढंग से किया। कार्य- 
क्रम सफल रहा।* 

उन्हीं दिनों वम्बई-समाचार में एक विरोबी लेख प्रकाशित हुआ । थ्राचार्य श्री ने उस समय की सनःस्थिति वा 
चित्रण करते हुए लिखा है--“श्राज वम्बई समाचार में एक मुनिजी का वहुत बड़ा लेख आया है । ब्राक्षेपों से भरा हुशा 

। भिश्षु-स्वामी के पद्मों को विक्रृत रूप में प्रस्तुत किया गया है । जघन्यता की हद हो गई । पढने मात्र से झात्म-प्रदेजों 
में कुछ गर्मी आ सकती है । औरों को गिराने की भावना ये मनृप्य क्या-क्या कर सकता है, यह देखने वो मिला। उसब्ा 
प्रतिकार करना मेरे तो कम जेंचता है। आसिर इस काम में ( औरों को नीचा दिखाने के काम में ) हम कैसे वरावरी 
कर सक़ते हैं ! यह काम तो जो करने है, उन्हीं को गवारक हो ! अलबता स्पप्टीकरण करना जरूरी है, देखें, किस तरह 
होगा ।/* 

“इधर में विरोधी लेखों की बडी हलचल है । दूसरे लोग उनत्रा सीधा उत्तर दे रहे हैं। उन्हें घृणा की दृष्टि से 
देख रहे हैं । अपना मौन वहा काम कर रहा है।* 


साबु-साध्वियों का निर्माण 


इस मौन वा गर्थ वाणी का स्रप्नयोग नही, किन्तु उसका संयम है। झाचार्यश्वी का जीवन संयम के संह्क :|, में 
पतला है, इसलिए वे दूसरों के असंगम को भी संयम के द्वारा जीतने का यत्त करते हैं। वे व्यक्ति-विकास में विश्वास करते 
हैं; इसका आधार भी संयम ही है। उन्होंने अपने हाथों झनेक व्यक्तियों का निर्माण किया और कर रहे हैं। उनका सर्वा- 
घिक तिकउ-ल्षेत्र टै--साधु-समान । पहला दष्द्ियात वहीं हो, यह अस्वाभाविक्र नहीं। निर्माण की पहली रेखा यही है 
“साधु-साश्चियों में प्रान्म्भ से ही उच्च साधना के संस्कार डाल दिये जायें तो बहुत संभव है कि उनकी प्रकृति में झच्छा 


वि> सं० २०११ श्रावण शुक्ला १०, बस्बई 

वि० सं० २०११ श्रावण शुक्जा १३, बम्बई 

वि० सं० २०११ श्राशिवन कृष्णा ११, बस्बई 

बि० सं २०११ भ्राश्विन कृष्णा १२, बस्बई--सिक्कानगर 
विं? सं२ २०११ आश्वित कला २, बस्वई--सिक्कानगर 
वि० सं> २०११ श्रावण शूवला ११, बस्वई--सिककानगर 


री मद ७० जाए ता ७ 


अध्याय | झ्राचायंश्री तुलसी के भ्रनुभव चित्र [ ५४१ 


सुधार हो जाये। इसे प्रामाणिक क रने के लिए मैंने इधर में नव-दी क्षित साधुश्रों पर कुछ प्रयोग किये है । चलते समय इधर- 
उधर नहीं देखना, बातें नहीं करना, वस्त्रों के प्रतिलिखन के समय वातें नहीं करना, अपनी भूल को नम्नभाव से स्वीकार 
करना, उसका प्रायश्वित करना, आदि झादि । इससे उनकी प्रकृति में यथेष्ट परिवर्तन आया है । पूरा फल तो भविष्य 
बतायेगा।? 

“आज के बालक साधु-साध्वियों के जीवन को प्रारस्भतः संस्कारी बनाना मेरा स्थिर लक्ष्य है। इसमें मुझे वड़ा 
आनन्द मिलता है।* 

साधुओं को किस तरह वाह्य विकारों से बचा कर आन्तरिक वेराग्य-वृत्ति में लीन बनाया जाये, इस प्र्न पर 
मेरा विन्तन चलता ही रहता है । * 

“इस वार साधु-समाज में आचार मूलक साधना के प्रयोग चल रहे हैं। साधु-साध्वियों से अपने-अपने भ्रनुभव 
लिखाए। वे प्रामाणिकता के साथ अपनी प्रगति व खामियों को लिख कर लाये । मुझे प्रसन्‍तता हुई। झागामी चातुर्मास में 
वहुत कुछ करने की मनोभावना है ।* 

साधु-साधना में ही है, सिद्धि में नहीं | वे समय पर भूल भी कर बेठते हैं । आचार्य श्री को उससे बहुत मानसिक 
वेदना होती है। उसी का एक चित्र है; “आज कुछ वातों को लेकर साधुओं में काफी ऊहापोह हुआ्आा । आलोचनाएं चलीं, कुछ 
व्यंग्य भी कसे गये । न जानें, ये आदते क्‍यों चल पड़ीं । कोई युग वर प्रभाव है या विवेक की भारी कमी ? आखिर हमारे 
संघ में ये वाते सुन्दर नहीं लगती । कुछ साधुओं को मैंने सावधान लिया है। अब हृठव-परिवतेन के सिद्धान्त को काम में 
लेकर कुछ करना होगा ।* 

गृदस्थों के जीवन-निर्माग के लिए भी बाचार्यश्री ने समय-समय पर अनेक प्रयत्न किये हैं । उन्हें जो भी कमी 
लगी, उस पर भ्रह्मर किया है और जो विभेपता लगी, उसका समर्थन किया है। “आज मित्र-परिपद्‌ के सदस्यों को मौका 
दिया । उत्होंने विशिष्ट सेवाएं दी हैं। एक इतिहाप वन गया है। मैंते उनसे एक बात यह कहा है, यदि तुम्हें आगे बढ़ता 
है तो प्रतिझोध की भावना को दिल से विकाल दो ।/!* 

अणुब्रत-ग्रान्दोलन इसी परित्र्तनवादी मनोवृत्ति का परिणाम है। वे स्थिति चाहते हैं, पर ग्राज जो स्थिति है, 
उससे उन्हें सन्‍्तोष नहीं है। वे न्यूनतम संयम का भी अभाव देखते हैं तो उनका मन छटपटा उठता है। वे सोचते रहते 


हैं--जो इप्ठ परिवतेतव आना चाहिए, वह पर्याप्त मात्रा में क्यों नहीं झा रहा है ? इसी चिन्तन में से अनेक प्रवृत्तियाँ 


[| 


नर 


जन्म लेती हैं। "नया मोड़ का उद्भव भी इसी धारा में हुआ है । समाज जब तक प्रवलित परम्पराओं में परिवर्तन नहीं 
लायेगा, तब तक जो संयम इप्ट है, वह संभव नहीं । उसके बिना एक दिन मानवता और धामिकता दोनों का पलड़ा हल्का 
हो जायेगा। उनके हित-चिन्तन में वाधाएं भी कम नहीं है। कई वार उन्हें थोड़ी निराज्ा-सी होती है; किन्तु उतका 
आत्म-विद्यास फिर उसे भकभोर देता है---/ इधर मेरी मानसिक स्थिति में काफी उतार-चढ़ाव रहा । कारण, मेरी 
प्रवृत्ति सामूहिक हित की ओर अ्रधिक आ्राक्ृप्ट है और मैं जो काम करना चाहता हूँ, उसमें कई तरह की वाधाएं सामने 
ग्रा रही हैं, इससे मेरा हृदय सन्तुष्ट नहीं है। मेरा झात्म-विश्वास यही कहता है कि अःखिर मेरी धारणा के अ्रनुसार काम 
होकर रहेगा, थोडा सभय चाहे लग जाए । 


१ वि० सं० २०१० चंत्र कृष्ण १४, उदासर 

२ बि० सं० २०१० श्रावण शुक्ला १५, जोधपुर 

३ बि० सं? २०११ सूगसर कृष्णा ८, बम्बई--वर्चगेट 
४ बि० सं० २०१८ जेठ शुबला १०, डॉगर--महाराष्ट 
भर वि० सं० २०१४ झापाढ़ कृष्णा €, बीदासर 

६ बि०सं० २०१६ कातिक कृष्णा ६, कलकत्ता 

७ वि० सं० २००६ पौष शुक्ला १०, श्रीडूंगरगढ़ 
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भर ] झ्राचायंश्री तुससी श्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ प्रवम 


आस्था का आलोक 


आचार्यश्री में चिन्तन है, विचारों के अभिनव उन्मेप हैं । इसलिए वे रूद मार्ग पर ही नहीं चलते, उपयोगिता- 
नुसार नये मार्ग का भी आलम्वन लेते हैं, नई रेखाएं भी खींचते हैं। यह सम्भवत: ग्सम्भव ही है कि कोई व्यक्ति नई रेखा 
खींचे और संघर्य का वातावरण न बने । संघर्ष को निमन्त्रण देना बुद्धिमानी नहीं है, तो प्रगति के परिणामस्वरूप जो आये 
उसे नहीं भेलना भी बुद्धिहीनता है। संघर्ष बुरा क्या है ? वह सफलता की पहली तेज किरण है। उससे जो चौधिया 
जाता है, वह भटक जाता है और उसे जो सह लेता है, वह सफलता का वरण कर लेता है। असफलता और सफलता की 
भाषा में स्वामी विवेकानन्द ने जो कहा है वह चिर सत्य है---“संघर्ष और त्रटियों की परवाह मत करो। मैंने किसी गाय 
को भूठ बोलते नहीं सुना; पर वह केवल गाय है, मनुष्य कभी नहीं । इसलिए असफलताओं पर ध्यान मत दो, ये छोटी- 
छोटी फिसलनें हैं | श्रादर्श को सामने रख कर हजार बार आगे बढ़ने का प्रयत्न करो । यदि तुम हजार वार ही असफल 
होते हो तो,एक वार फिर प्रयत्न करो । आचार्यश्री को अपनी गति में अनेकानेक अवरोधों का सामना करना पड़ा, पर वे 
थके नहीं | विराम लिया, पर रुके नहीं | उस ग्रवाध गति के संकल्प और अगाध आस्था ने उनका पथ प्रणस्त कर दिया । 
आस्था-हीन व्यवित हजार वार सफल होकर भी परिणाम काल में असफल होता है शौर आ्रास्थावान्‌ पुरुष हजार श्रसफल- 
ताझ्रों की चीर कर अन्त में सफल हो जाता है। आ्राचार्यश्री ने अपनी आस्था के आलोक में अपने-प्रापको देखते हुए 
लिखा है : 

“यह तीन चार वर्ष का संक्रान्ति-काल रहा। इसमें जो घटना-चक्र चला, उसका हरेक आदमी के दिमाग पर अ्रसर 
हुए बिना नहीं रहता । इस समग्र मेरा साथी मेरा आत्म-बल था और साथ ही मैं अपने भाग्य विधाता गुरुदेव को एक 
घड़ी के लिए भी भूला हूँ, ऐसा नहीं जान पड़ता। उनकी स्मृति मात्र से मेरा बल हर वक्‍त बढ़ता रहा। मेरी आराग्मा 
हर वक्‍त बह कहती रही कि तेरा रास्ता सही है और यही सत्य-निप्टा मुर्के आगे बढ़ाए चल रही है । 

“विरोध भीषण था, पर मेरे लिए बलवर्धक वना । संघर्ष खतरनाक था, पर मेरे और संघ के आत्मालोचन के 
लिए बना । इससे सनर्कता बढ़ी | साधु-संघर में प्राचीन ग्रन्थों व सिद्धान्तों के अध्ययन की अभिरुचि बढ़ी । सजगता बढ़ी । 
पचासों वर्षों के लिए रास्ता सरल हो गया । इत्यादि कारणों से मैं इसे एक प्रकार की गुणकारक वरतु समभता हूं । फिर 
भी संघर्ष कभी न हो, शान्त वातावरण रहे, संगठन अधिक दृढ़ रहे, हर बक्‍त यही काम्य है। भिक्षु शासन विजयी है 
विजयी रहे । साधु-खंघ कुलल आचारवबान्‌ है, वैसा ही रहे । * 


ग्रपराजथ मनोवृत्ति 


विजय की भावना व्यदित के आत्म-वल से उदभूत होती है। आत्मा प्रबल होती है, तब परिस्थिति पराजित 
हो जाती है; आत्मा दुबल होता है, परिस्थिति प्रवल हो जाती है। साधना का आजय यही है कि ग्रात्मा प्रवल रहे 
परिस्थिति से पराजित न हो । इस अ्पराजेय मनोवृत्ति का अंकन इस प्रकार हुमा है---“स्वास्थ्य कुछ टीक नहीं रहता । 
मौन व विश्राम से काम चल जाता है। वर्ष भर तक दवा लेने का प्रत्याख्यान है। आत्म-बल प्रबल है, फिर क्या ?”* 

आत्मा में अनच्त वीर्य है उसका उदय ग्रभिसन्धि से होता है। अ्रभिसन्धिहीन प्रवृत्ति से वीर्य की स्फुरणा नहीं 
होती । जो कार्य वीरय॑-अ्भिसन्धि के बिना किया जाता है, वह सफल नहीं होता और वही कार्य अभिसन्धि द्वारा किया 
जाता है, तो सहज सफल हो जाता है। आचार्यश्नी का अपना अनुभव है--- परिश्रम की अधिकता के कारण सिर में भार, 
आँखों में गर्मी आज काफी बढ़ गई। रात्रि के विश्वाम से भी आराम नहीं मिला, तब सबेरे डेढ़ घण्टे का मौन किया और 
नाक से लम्बे बवास लिये । इससे बहुत आराम मिला । पुनः शक्ति-संचय-सा होने लगा । चिन्त प्रसन्‍न हुआ । मेरा विश्वास 
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भ्रध्याय ] प्राचायश्री तुलसी के श्रनुभव चित्र [ ५३ 


है कि मौन साधना मेरी आत्मा के लिए, मेरे स्त्रास्थ्य के लिए, बहुत श्रच्छी खुराक है। बहुत बार मुझे ऐसे अनभव भी 
होते रहते है। यह मौन साधना म्‌ के नहीं मिलती तो स्वास्थ्य सम्बन्धी बड़ी कठिनाई होती । पर बसा वरयों हो ? स्वाभा- 
विक मौन चाहे पाँच घण्टा का हो उसमे उतना आ्राराम नहीं मिलता, जितना कि संकल्पपूर्वक किये गए एक घण्टा 
के मौन से मिलता है। इससे यह भी स्पष्ट है कि संकल्प में कितना वल है। साधारणतया मनुप्य यह नहीं समझ सकता, पर 
नत्त्वत: संकल्प में बहुत वड़ी आत्म-शक्ति निहित है। उससे झात्म-शक्तति का भारी विकास होता है। अवश्य ही मनुष्य 
को इस सकल्प-बल का प्रयोग करना चाहिए ।* 

आचाय हरिभद्व ने अभिसन्धिपूर्वक वस्तु के परिहार को ही त्याग कहा है। संकल्प में कितना वीय॑ केन्द्रित है 
उसे एक कुशल मनोवैज्ञानिक ही समझ सकता है| आचारय॑श्री ने जो कुछ पाया है, उसके पीछे उनका कतृत्व है, पुरुपार्थ 
है और लक्ष्य पूर्ति का दृढ़ संकल्प । वे लक्ष्य की ओर बढ़े हैं, बढ़ रह हैं। जब कभी लक्ष्य की गति में अन्तराय हुआ है 
उसका पुनः सन्धान किया गया है--/इन दिनों डायरी भी नहीं लिखी गई | मौन भी छूट गया । अब दोनों पुनः प्रारम्भ किये 
हैं। धनजी सेठिया बंगलोर वाले आए, और बोले--आपने मौन क्‍यों छोड़ दिया ? वह चालू रहना चाहिए। उससे 
विश्वाम, स्वास्थ्य और बल मिलेगा। मैने क्हा--“भ्राठ वर्षो से दलने वाला मौन यू० पी० से बन्द हो गया, पर अब चालू 
करना है। जेठ सुदी १ से पुनः मौन प्रारम्भ है। 


सिद्धान्त-विरोधी प्रवृत्ति में अ्रसहिष्णुता 


आचायंश्री में समता के प्रति आस्था है और सिद्धान्त के प्रति अनुराग । इसलिए वे किसी भी सिद्धान्त-विरोधी 
प्रवृत्ति को सहन नहीं करते । “द्ुपहरी में संत व्याख्यान दे रहे थे। एक लाल दरी विछी हुई थी । सब लोग बैठ थे, कुछ 
भांभी (हरिजन ) भी उस पर बैठ गए । सुनने लगे । जैन लोगों ने यह देखा तो बड़े जोग से बोले--तुम लोगों में होझ नहीं 
जो जाजम पर आकर बैठ गए । यह पंचायती जाजम है। वे आक्रोग करते हुए हरिजनों को उठा कर जाजम खीच कर ले 
गये । वहुतों को बुरा लगा, हरिजनों को वहुत ही धक्का लगा। कई तो रोने लग गये, मैंने भीतर से यह दृश्य देखा । मन 
में वेदना हुई। इस मानवता के अपमान को मैं सह नहीं सका। मैं व्याख्यान में गया। स्पप्ट शब्दों में मैंने कहा---जिन 
तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर ने जातिवाद के विरुद्ध प्रवल आन्दोलन किया, उन्हीं के भक्त श्राज उसी दलदल में फंस रहे हैं, 
बड़ा आइ्चर्य है। मैंने ग्राखों से देखा---मनुप्य किस प्रकार मनुप्य का अपमान कर सकता है। दरी आपको इतनी प्यारी 
थी तो बिछाई ही क्‍यों ? ” मैंने उनसे कहा --साथुओ्रों के सान्निध्प्र में इस प्रकार किसी जाति का तिरस्कार करना क्‍या 
साधुओं का तिरस्कार नहीं है ? ' वहाँ के सरपंच को, जो जैन थे, मैंने कहा--- क्या पंचायत में सभी सवर्ण ही है? नहीं, 
भांभी भी हैं ! “तो कैसे बेठते हो ? वहाँ तो एक ही दरी पर बेठते हैं । “तो फिर यहाँ क्या हुआ ।” हमारे यहाँ ऐसी ही 
रीति है। आखिर उन्होंने भूल स्वीकार को | उन्हें छाम्मा्ठत की भावना मिटाने की प्रेरणा दी और हरिजनों को भी गान्त 
किया ।* 
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जागृत मारत का अमिनन्दन ! 


अणुविस्फोटों के इस युग में अणुब्रत ही संबल मानव का, 
ब्रत-निष्ठा के बिना विफल है अनयंत्रित भुजबल मानव का ! 


संघवद्ध स्वार्थों के तम में अणुब्रत ही प्रत्यूप-किरण-कण, 
महाज्योति उतरेगी भू पर कभी श्रणुत्रती के ही कारण ! 


सदा सुभग लघु लथु सुन्दर को महिमा से ही मंडित है जग, 
नापेंगे कल दिग्-दिगन्‍्त भी अणुन्नत के कोमल वामनपंग ! 


ग्रणु की लघधिमा शक्ति करेगी देशांतर का सहज संचरण, 


भूमिकिरण के किरण-बाण से होगा ऊध्वे बिन्दु का वेधन ! 


दूर्वा का अतिशय लघु तृण ही मुव्ति-नीड़ में सबसे ऊपर ! 


अणुब्रत के आचाये प्रवर, जो शील विनय संयम के दानी, 
व्यक्षित व्यक्ति का शुत्र आचरण वन जाती है जिनकी वाणी ! 


अणुत्रत के महिमा-गायन में है उन श्री तुलसी का वंदन, 
अणुत्रत के अभिनन्दन में है जागृत भारत का अभिनन्दन ! 


--नरेन्द्र शर्मा 


मेक्सिको की श्रद्धांजलि 


डा० फिलिप पा्डिनास 
डीन, इतिहास और कल। संकाय, श्राईबे रो-प्रमरो काना विश्वविद्यालय, में विसको 


मेक्सिको से आचार्य श्री तुलसी को विनत प्रणाम । आाचार्यश्री तुलसी के प्रति श्रद्धांजलि प्रकट करने का अवसर 
पाकर मैं अपने को धन्य मानता हूँ । मेरी यह छोटी-सी अभिलाषा रही है कि इस भारतीय ज॑न भाचार्य के प्रति जिन्होंने 
विव्वशाल्ति के लिए अपना समग्र जीवन समपित कर दिया है, विश्व के अनेक विद्वान जो श्रद्धांजति रंगे, उसमें 
मैं भी मेक्सिको की ओर से अपना योग दूँ । 

मेक्सिको अभी तक एक युवा देश है, किन्तु सम्भवत: उतना युवा नहीं, जेसा वहुत लोग समभने हैं। यद्यपि 
हमारा इतिहास श्रर्थात्‌ में हमारे लोगों का जीवन-वृत्त ईसा पूर्व की दो सहखाब्दियों से प्रारम्भ होता है, फिर भी 
हमारी स्पष्ट जानकारी मेक्सिको की घाटी में अवस्थित टिश्रोटिहुआकन (॥०0॥॥04९४॥) नामक एक धामिक केन्द्र 
के सम्बन्ध से प्रारम्भ होती है। इस केन्द्र के साथ-साथ ईसा पूर्व के लगभग छठी शताब्दी में दो और महत्त्वपूर्ण केन्द्र 
थे। ला वेंटा ([.4 ४७७ ) जो वर्तमान में टावस्को प्रान्त में है और मोण्टे अलवान (076 2]98॥ ) जो ओक्साका 
प्रान्त में है । इन तीनों केन्द्रों ने लेखन-कला और तिथि-पत्र का विकास किया। तिथि-पत्र का उद्देश्य केवल मौसम पर ही 
नहीं, समय पर नियन्त्रण प्राप्त करना था, कारण तत्कालीन कृषि-प्रधान सभ्यता के लिए यह झ्रावश्यक था। सबसे भ्रधिक 
महत्त्वपूर्ण बात यह है कि ये बड़े-बड़े नगर युद्धों और शस्त्रों से अपरिचित थे। वह शान्ति का काल था और उस समय 
हमारे लोग श्रम करते, देवताओं की प्रार्थना करते और शान्तिपूर्वक रहते थे। 

दूसरे केन्द्रों के विषय में भी जो अब ग्रश्माटेमाला गणराज्य में है, यही वात कही जा सकती है| उनके नाम 
हैं, टिकाल (77/:9)) और युआकक्‍्साक्टन ( ए४8९४७॥ ) । यद्यपि ये समारोहिक सांस्कृतिक केन्द्र उल्लिखित केन्द्रों से 
पश्चात्कालीन थे। 

दुर्भाग्यवश पश्चिम के सम्पर्क से पहले ही हमारे देश में विनाश और हिंसा का प्रादुर्भाव हो चुका था। उस 
महान युग के अन्त को, जो करीव ईसा की सातवीं से नवीं घताब्दी के मध्य था, हम “विशिष्ट! ( (4558० ) यूग कहते 
हैं । उस समय हमारे लोगों के जीवन में अत्यन्त श्राकस्मिक और गहरा परिवर्तन हुआ । आन्‍्तरिक कान्ति और बाह्य 
प्रभावों ने इन समुदायों में आमूल परिवर्तन कर दिया । हमें वोनाम्पक (80॥479[८) योद्धाओं और वलिदानी पुरुषों 
के आश्चर्यजनक भित्ति-चित्रों में हिंसा का इतिहास मिलता है । दर्भाग्यवश ऐसा प्रतीत होता है कि ठेठ पाश्चात्यों के 
ग्रागमन तक यह नई स्थिति स्थायी रही | ईस्वी सन्‌ १६१४५ में जव हरमन कोर्टीज ने मैक्सिको के मुख्य संस्कृति के केन्द्र 
टेनोक्टिट्लान (॥070८0॥4॥) नगर पर विजय प्राप्त की. तव से लेकर दीर्घकाल तक हिसा का बोलवाला रहा। 
केवल ग्रन्तिम २५-३० वर्षो में शान्ति का नया जीवन हमें देखने को मिला है । 

यह रोचक तथ्य है कि प्राचीन भारतीय सभ्यता के अनेक विचार हमारे लोगों के मानस में गहरे व॑ठे हुए है । 
किन्तु जो लोग केवल फिल्मों और कुछ साहित्य के ,भ्राधार पर मंक्सिकों के विषय में अपनी धारणा बनाते हैं, उन्हें यह 
समभने में कठिनाई होगी कि हमारे लोगों के मानस की एक विशेषता यह भी है कि वे झान्तिपुर्ण हैं, हिसक नहीं । जब 
श्राप हमारे राजनीतिक इतिहास का नहीं, हमारे सांस्कृतिक इतिहास का थोड़ी गहराई के साथ अध्ययन करेंगे तो आप 
सरलता से हमारे अहिसा-प्रेम का पता लगा सकेंगे। 


«| 


५६ ] श्राचायंश्री तुलसी अ्रभिननन्‍्दन ग्रन्य [ प्रथम 


अपने पिछले भारत-प्रवास के समय मुझे अपने विद्याथियों के एक दल के साथ जब अपने मित्र श्रीसुन्दरलाल 
भवेरी के माध्यम से अणुब्रत-आन्दोलत और उसके मुख्य सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त हुआ, तो बड़ी प्रसन्‍नता हुई। इस 
प्रवास में मुझे आचाय॑श्री तुलसी के आइचर्य जनक कार्य और उनके महान्‌ जीवन के सम्बन्ध में जानने का अवसर मिला । 

हमने मेक्सिको लौटने के पश्चात्‌ टेलीविजन पर व्याख्यानों द्वारा लोगों का अणुक्नत-आन्दोलन का परिचय 
दिया और लोगों ने इस आन्दोलन के सिद्धान्तों के विषय में सुन कर बड़ी जिज्ञासापूर्ण उत्सुकता प्रकट की । 

इसलिए मैं यह विद्वासपूर्वकं कह सकता हूँ कि इस महान्‌ भारतीय आचार्य के कार्य का हमारे आधुनिक 
जगत्‌ पर गहरा प्रभाव पड़ेगा । हिसा के विरुद्ध एकमात्र शब्द और सन्देश मैत्री का ही हो सकता है। मनुष्यों के प्रति मँत्री, 
जीबों के प्रति मंत्री और प्राणीमात्र के प्रति मैत्री । अतः मैं आपको यह कहना चाहँगा कि यह मेरी उत्कट झ्रान्तरिक 
इच्छा है कि इस महान्‌ धर्माचार्य की वाणी का असंख्य मानव-आत्माश्रों द्वारा श्रवण हो, जिससे कि वे इस विश्व को 
अधिक मानवीय श्र अधिक शान्तिमय बनाने के प्रयास में सहयोग दे सके । 





एक आध्यात्मिक अनुमव 
श्री बारन फ्र रो फोन ब्लोमबर्गे 
बोस्टन, अमेरिका 


जव मैं जैन धर्म के प्रमुख आचार्यत्री तुलसी के सम्पर्क में आया, तव मेरे लिए वह एक नया आध्यात्मिक अ्रनुभव 
था और उससे मैं झत्यधिक प्रभावित हुआ । अनेक वर्षो से मैं यह मानने लगा हूँ कि अध्यात्म ही सव कुछ है और आाध्या- 
त्मिक मार्ग से सब समस्याएं हल हो सकती हैं । 

दुनिया ने कूटनीति, राजनीति, वल-प्रयोग, अणुबमों और भौतिक साधनों का प्रयोग किया, किन्तु सब असफल 
रहे । मैं स्वयं एक ईसाई हूँ और मुझे स्पप्ट प्रतीत होता है कि जैन दर्शन में सव धर्मों और विश्वासों का समावेश हो जाता है । 

आज दुनिया को आध्यात्मिक एकता की जितनी आवश्यकता है, उतनी पहले कभी नहीं थी। जब दुनिया में 
झ्राग लगी हुई है तो हम वहुधा एक-दूसरे के विरुद्ध क्यों काम कर रहे हैं ? झ्राज यदि हम सच्चे झ्राध्यात्मिक प्रेम-भाव 
से मिल कर काम करें तो सभी लक्ष्य सिद्ध हो सकते हैं । 

मैं प्रति क्षण यही प्रार्थना करता हूँ कि मेरा जीवन पूर्णतया आध्यात्मिक हो; मैं वचन और कर्म में सत्य का अनु- 
सरण करूँ। यह प्रकट सत्य है कि भौतिक पदार्थों का सम्पूर्ण त्याग कर देने पर भी जैन साधु सुख और शात्तिपूर्वक रहते 
है । यथार्थ रूप में तो मुझे कहना चाहिए कि उनकी ज्ञान्ति त्याग कर देने पर भी नहीं, अपितु त्याग करने के कारण है । 
मैं चाहँगा कि जैन धर्म और उसके सिद्धान्तों का हर देश में प्रसार हो । यह विश्व के लिए वरदान ही सिद्ध होगा । 

मैं यह मानता हूँ कि यह मेरे परम भाग्य का उदय था कि झ्राचार्यश्री तुलसी के सम्पकक में मैं आया। जैनों 
की पुस्तिका मेरे हाथ में आई और उनके प्रतिनिधि वम्बई में मुझसे मिलने आए। मैं इस सबके लिए अत्यन्त आभारी हूं । 

मैं अपने कार्य के सम्बन्ध से दुनिया के नाना देशों में जाता हूँ, बराबर यात्रा करता रहता हूँ और सभी तरह 
के एवं सभी श्रेणियों के लोगों से मिलता हूँ । आ्राज सत्र भय का साम्राज्य है--युद्ध का भय, भविष्य का भय, सम्पत्ति- 
अपहरण का भय, स्वास्थ्य-नाश का भय, भय और भय ! इस भय के स्थान में हमें विश्वास और श्रद्धा की स्थापना 
करनी होगी; वह श्रद्धा जिससे कि अज्ततः विश्व-भान्ति अवश्य स्थापित होगी । इतिहास हमें बार-बार यही शिक्षा देता 
है कि युद्ध से युद्धों का जन्म होता है। जीत किसी की नहीं होती, अपितु सभी की करुणाजनक हार ही होती है । 

पूर्णता प्राप्त करने के लिए हमें प्रतिदिन ऐसा प्रयत्न करना चाहिए, जिससे मोक्ष और ईइ्वरत्व की प्राप्ति हो 
सके । असत्य, पर-निनन्‍्दा, सांसारिक आकांक्षाएं--सभी का त्याग करना चाहिए और उनके स्थान पर जाति, धर्म और 
वर्ण का भेद भुलाकर सबके प्रति सच्ची मेत्री का विकास करना चाहिए तथा गअ्रन्तिम लक्ष्य की ओर कदम-से-कदम 
मिला कर आगे बढ़ना चाहिए। मेरा विश्वास है कि अणृब्नत-प्रान्दोलन स्थायी विश्व-शान्ति का सच्चा और शक्तिशाली 
साधन वन सकता है । धीरे-धीरे ही सही, किन्तु यह आन्दोलन सारे विश्व में फैल सकता है। 

जन दर्शन का मूल सत्य है। सत्य से सब कुछ सिद्ध हो सकता है। हमारा भविष्य हमारे अपने हाथों में है । 
हम अपने-आप सुख और दुःख की रचना कर सकते हैं । 

पश्चिम को जैन सिद्धान्तों की बड़ी झ्रावश्यकता है। पूर्व और पश्चिम के धर्म एक-दूसरे की पूर्ति कर सकते हैं। 
उन सबमें प्रेम और सत्य का स्थान है। इस विषय में उनमें कोई अन्तर नहीं है । 

दुनिया में आज पूर्वाग्रहों को लेकर गहरी खाई पड़ी हुई है। उस पर हमको सहमति का पुल निर्माण करना 
चाहिए। अध्यात्म के द्वारा ही यह सम्भव हो सकता है । 


मानव जाति के पथ-डशक 


श्री हेलमुथ डोटमर, 
भारत में पश्चिमी जमंनी के ब्रधान व्यापार दूत 


आचाय॑श्री तुलसी के धवल समारोह के अवसर पर मुझे कुछ वर्ष पहले माटुंगा 
(वम्बई) में आयोजित जैन समाज के धामिक समारोह की याद हो ग्राती है, जो 
साध्वीक्षी गोरांजी के तत्वावधान में हुआ था और उसमें मैं प्रथम वार जेनों के सम्पर्क 
में आया था। मैं उस समारोह से अत्यन्त प्रभावित हुआ । मैं श्रावक और श्राविकाओं 
के बीच बैठा हुआ था और_मैंने साध्वीजी के मुख से धर्म-झास्त्रों की व्याख्याएं सुनी । 
उन्होंने काम, क्रोध, मद लोभ, हिसा, दंभ, असत्व, चोरी, अ्रहंकार और भौतिकवाद के 
विरुद्ध प्रवचन दिया । जब उन्होंने कहा कि अहिंसा परम धर्म है, सबसे मुख्य विधान 
झौर सर्वोत्तम गृण है, तो मुझे उनका यह कथन बहुत सुन्दर लगा। मैं साध्वीजी के 
भव्य आध्यात्मिक और शान्त रूप को कभी विस्प्रत नहीं कर सकूगा । 

इस अवसर पर जैन धर्म, उसके सिद्धान्तों, सम्यग्‌ दर्शन, सम्यग्‌ ज्ञान और 
सम्यग्‌ चरित्र की विधियों और अणुब्रत-आन्दोलन का मुझ पर गहरा और स्थायों 
असर पड़ा और मैं उनका प्रशंसक बन गया । मेरी कामना है कि जैन ब्वेताम्बर तेरा 
पंथ के नवें आचायय॑ और अणुब्रत-प्रान्दोलन के प्रणेता आचार्यश्री तुलसी दीर्घायु 
हों और मानव-जाति का पथ-प्रदर्शन करते रहें । 





मानवता का कल्याण 


डब्ल्यू फोन पोखाम्मेर 
बस्बई से जमंनोी के भूतपूर्व प्रधान व्यापार दूत 


जब मैंने भारतीय धर्मों का अध्ययन शुरू किया तो मैं विशेषतः जैन धर्म से 
अत्यन्त प्रभावित हुआ। वह मनुप्य का उसके अन्तर में स्थित नैतिक व एक्रमात्र 
देवीतत्त्व के साथ सीधा सम्बन्ध जोड़ता है । 

मैं जेनों की कुछ धामिक सभाओं में सम्मिलित हुआ हूँ और मुझे यह जान कर 
प्रसन्‍नता हुई कि वे नैतिकता को सर्वोपरि महत्त्व देते हैं। वे हमको शिक्षा देते हैं कि 
केवल श्रोता बन कर मत रहो, अपितु आचरण भी करो; सक्रिय मनुप्य बनो । इसका 
यह अर्थ हुआ कि प्रत्येक सत्संग का परिणाम ब्रत के रूप में आना चाहिए । 

आचायंश्री तुलसी मुझे विश्विष्ट पुरुष प्रतीत हुए, कारण बह अपने सम्प्रदाय के 
अनुयायियों को ही नहीं, अपितु सभी को नैतिक सिद्धान्तों के अनुसार जीवन विताने 
की प्रेरणा देते हैं । 

मेरी हादिक कामना है कि वह अपने उच्च लक्ष्यको सिद्ध करने में सफल 
होंगे, जिसके फलस्वरूप न केवल भारत का अपितु समस्त मानवता का कल्याण 
होगा । 





नेतिक जागरण का उन्मुक्त द्वार 


डा० लुई रेनु, एम० ए०, पी-एच० डी० 
अध्यक्ष, भारतीय विद्याध्ययन-विभाग, संस्कृत-प्राध्यापक, पेरिस विइ्व विद्यालय 


आचार्यश्री तुलसी तेरापंथ सम्प्रदाय के नवम अधिक्ञास्ता है,जिनसे मिलने व। मुझे सौभाग्य प्राप्त हुआ है । वेएक 
आकर्षक व्यक्तित्व वाले हैं। वे युवक हैं जिनकी घारीरिक आकृति सुन्दर है। उनकी आँखों में विशेष रूप से आकर्षण 
है. जिसका किसी भी दर्शक के हृदय पर झतायास ही गहरा असर पड़ता है । वे संस्क्ृत-साहित्य के अधिकारी विद्वान्‌ हैं और 
विशिष्ट कवि भी | सबसे अधिक सच प्राणियों के प्रति उनकी दयालुता और जो सहिष्णता है, वह बड़ी उच्चकोटि की 
हैं। उतके साई छः सौ के करीब साधु-साध्वियाँ शिष्य हैं । उनके अनुयायी पाँच लाख के करीब है, जो हिन्दुस्तान के भिन्‍न- 
भिन्न प्रान्तों में रहते हैं । 

मुझे जात है कि भारतीय जनता की प्रवृत्ति बहुत धाभिक है। मैने इस तथ्य को कुमारी अन्तरीप से दरभंगा तक 
के अपने दौरे में वहुधा श्रनुभव किया है। कि्तु धर्म के प्रति जितनी शुद्ध एवं सच्ची श्रद्धा मुझे तेरापंथ संघ में प्रतीत 
हुई, उतनी अन्यत्र कहीं भी नहीं । धर 

तेरापंथ संघ के लिए यह बड़े सोभाग्य का विपय्र है कि उनको आचाय॑श्री तुलसी जैसे महान्‌ व्यक्ति आचार्य 
के रूप में प्राप्त हुए हैं। मैं सोचता हैँ कि उनके कारण ही यह संघ अपना व्यापक विकास करेगा तथा अपनी महत्ता के 
साथ मारे संसार में प्रसार पायेगा । 

ग्राचार्यश्री तुलसी का धवल समारोह उनके प्रति श्वद्धा प्रकट करने का अवसर देता है। आधनिक भारत के 
वे एक अत्यन्त प्रमुख महापुरुप है और इस सम्मान के पूर्णतया अ्रथिकारी हैं। उन्होंने न केवल तेरापंथ समाज का सहं। 
मार्ग-दर्शन करके पूर्व आचार्य के काम को प्रभावशाली रूप से आगे बढ़ाया है, प्राचीन शास्त्रों के अनुसार यह सम्यग्‌ दर्शन, 
सम्यग्‌ ज्ञान और सम्यग्‌ चरित्र का कार्यक्रम है; बल्कि नेतिक जागरण का द्वार उन्मुक्‍्त कर दिया है। यह कार्यक्रम 
हमारी आज की अशान्त और त्रस्त दुनिया में विवेक और शान्ति का सबल स्तम्भ है। 





ढाई हजार वर्ष प्र॒व॑ के जैन-संघ में 
डा० डब्ल्यू नोमेन ब्राउन 


अध्यक्ष, दक्षिण-पुर्व एशियाई प्रदेश-अध्ययन विभाग तथा 
अध्यापक, संस्कृत, पेन्स्थालवेनिया विश्वविद्यालय (यू० एस० ए०) 


तेरापंथ सम्प्रदाय के निकट सम्पर्क में आने का सौभाग्य मुझे तभी प्राप्त हुआ 
जब कि मैं आचार्यश्ली और उनके शिष्य साधु-साध्वियों के तथा श्रावक-श्राविकाओं 
के परिचय में आया। जब कभी मैं जैनों से मिलता हूँ, मुझे अत्यधिक प्रसन्‍नता होती 
है भर आचार्य श्री तुलसी के दर्शन पाकर भी मैंने यही झनुभूति की है। 

मेरे लिए वह एक मूल्यवान्‌ एवं आनन्ददायक समय था जब कि आचार्यश्रा 
से बातचीत करने का तथा गोष्ठी में भाग लेने का अवसर मुझे मिला था। आचार्यश्री 
की स्वयं की विद्वत्ता और उनके साधु-साध्वियों की विकता से भी, कोई भी व्यक्ति 
प्रभावित हुए बिना नहीं रह सकता मुभे यह भी आश्चर्य हुआ कि उनके श्रावकों में 
भी यह क्षमता है कि वे गोप्ठी में चचित तात्विक विषयों को, जो कि गुजराती, 
संस्कृत और प्राकृत आदि भाषाओं में होती रही, समझ सकते थे। यह तो मुभे 
अत्यधिक ही अद्भुत लगा, जब कि एक साथु बिना किसी पूर्व तैयारी के प्राकृत 
भाषा में भाषण करने लगे । इन सव बातों से यह स्पष्ट हो जाता है कि आचार्यश्री 
के मार्ग-दर्शन में उनका सम्प्रदाय जेन दर्शन और सिद्धान्तों का परिश्रम पूर्वक अध्ययन 
और विकास कर रहा है । 

मैं यह मानता हूँ कि आचार्य श्री के साथ वार्तालाप करने से मुझे तेरापंथ के 
विशिष्ट सन्देश की जानकारी हुई है। उनसे तेरापंथ के आदर्शो, पद्धतियों, संघ- 
व्यवस्था, विश्व-शान्ति की दिशा में उसके प्रयत्नों आदि के विषय में स्पष्ट और 
अधिकारपूर्ण जानकारी मुझे प्राप्त हुई है। आरचार्यश्ली के साथ के मेरे सम्पर्क के 
समय मुझे यह अनुभूति होती थी, मानो मैं ढाई सहस्न वर्ष पूर्व के किसी ज॑न-संघ में 
प्रविष्ट हुआ हूँ । 





महान्‌ कार्य और महान सेवा 
श्री वी० वी० गिरि 


राज्यपाल, केरल 


तीन वर्ष पहले की वात है। मैंने कानपुर में अणक्रत-आन्दोलन के नवम वापिक झधिवेशन में भाषण दिया था तो 
आत्दालत का पूरा विवरण जानने का सौभाग्य मिला था। तभी से मैं ग्राचायश्री तुलसी के उस महान्‌ कार्य और 
वा से प्रभावित हैं जो वह मानव जाति की भावी प्रगति के लिए नैतिक आधार स्थापित करने के लिए कर रहे हैं । 


ने 


मुझे इस 
महान्‌ से 
एक मशाल 


आज दुनिया को नैतिक उत्थान की जितनी आवश्यकता है, उत्तनी पहले कभी नहीं थी। कोई राष्ट्र तब तक 
प्रगति नहीं कर सकता अथवा अपने को बलवान्‌ नहीं कह सकता, जब तक उसके लोग उच्च आाद्झों का अनुसरण नहीं 
करते और सदगगी नहीं होते । जीवन के प्रति भौतिक दृष्टिकोण ने लोगों को स्वार्थी वना दिया है और अष्टाचार एवं 
अ्प्ट व्यवहारों; जैसे कि रिश्वतखोरी और मिलावट ने भारतीय जीवन को तवाह कर दिया है। आज हम मानव भवि- 
तव्य के चौराहे पर खड़े हैं। ऐसी स्थिति में जव कि हमारे पास युगों पुरानी परम्पराझों और सांस्कृतिक मूल्यों की विरासत 
में मिली हुई निधि विद्यमान है, तव समस्त अन्धका र को दूर करने के लिए केवल एक मशाल की आवच्यकता है। अणब्त- 
गनरोलन वह मशाल है। 

जैसा कि आचार्य श्री तलसी ने स्वयं कहा है, अणुत्रत-प्रान्दोजन जीवन के आध्य[त्मिक और नैतिक सिचन की 
योजना है | उसका उद्देश्य सामाजिक अथवा राजनीतिक हित की अपेक्षा कहीं अधिक व्यापक है। वह उद्देश्य आध्यात्मिक 
कल्याण है और आध्यात्मिक कल्याण केवल सर्वोच्च श्रेष ही नहीं सम्पूर्ण क्षेत्र है। उसमें स्वयं के श्रेय और दूसरों के श्रेय 
दोनों का समावेश होता है ।' 


नेतिक मृल्यों से उपेक्षित अर्थशास्त्र असत्य 


आज हमने समाजवादी ढंग के समाज को अपना राष्ट्रीय उद्देश्य स्वीकार किया है। मेरे विचार से यह केवल 
राजनीतिक अथवा आर्थिक नहीं है जिसके अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपनी उन्‍नति के लिए समान अवसर मिलना चाहिए 
और राष्ट्रीय प्रयास में भाग लेना चाहिए अ्रथवा प्रत्येक नागरिक को कुछ-त-कुछ झ्राथिक न्याय मिलना चाहिए, प्रत्युत ऐसा 
आदर्श है जो सर्वव्यापक है और राष्ट्‌ू के आध्यात्मिक और सांस्कृतिक जीवन को स्पर्श करता है एवं जिसका नैतिक 
आधार है। सन्‌ १६२४ में गांधीजी ने (यंग इण्डिया में लिखा था, वह भ्रथ॑गास्त्र असत्य है जो नैतिक मूल्यों की उपेक्षा 
ग्रथवा अवहेलता करता है | द्यार्थिक क्षेत्र में अहिसा के नियम के विस्तार का इसके अति रिक्त कोई भअ्र्थ नहीं होता कि 

अत्पर्राष्ट्रीय व्यापार का नियमन नैतिक मूल्यों के भ्राधार पर क्रिया जाए।' 

भारतीय पद्धति के समाजवाद में जो गांधीजी का स्वृप्त था व हमारा राष्ट्रीय ध्येय है; दूसरे कथित समाज- 
वादी देशों के समाजवाद में यह अन्तर है कि हम अपने ध्येय की प्राप्ति के लिए सत्य और अहिसा पर सम्पूर्ण श्रद्धा 
रखते हैं जव कि अन्य समाजवादी देश शक्ति को नये समाज की प्रसव पीड़ा मानते हैं अथवा जैसा कि अन्य कुछ लोग 
कहते हैं, अण्डे को तोड़े विना आमलेट नहीं बन सकता विदेशों में जो लोग समाजवाद की कल्पना के पृष्ठ पोषक बने 


ध्र | आ्रचार्यश्री तुलसी अभिनन्‍्दन ग्रन्य [ प्रथम 


हुए हैं, उनके निकट साधनों का कोई महत्त्व नहीं यदि साध्य स्थोयोचित हो । किन्तु गांधीजी का कहना था कि साधनों को 
साध्य से पृथक्‌ नहीं किया जा सकता । इसका यह अर्थ होता है कि न्‍्यायोचित साध्य को अनुचित साधनों से प्राप्त करना 
नैतिक नहीं है। गांधीजी का कहना था कि हमको लोगों का हृदय परिवर्तन करके सामाजिक परिवर्तन लाना चाहिए। 

हमारी सभी नीतियों और कार्यक्रमों में यही नैतिक भावना निहित है। सन्‌ १६३७ में गांधीजी ने आशिक 
पुनरंचना के अपने सिद्धान्तों का विश्लेषण किया और कहा, “अर्थास्त्र उच्च नैतिक मानदण्ड का कभी विरोधी नहीं 
होता, जिस प्रकार कि सभी सच्चे नैतिक नियमों को उत्तम अर्थशास्त्र के भी अनुकूल होना चाहिए। जो ग्र्थगास्त्र 
केवल लक्ष्मी की पूजा करने का आग्रह करता है और बलवान्‌ को निर्वल को हानि पहुँचा कर धन-संग्रह करने में 
समर्थ बनाता है, वह भूठा और दयनीय विज्ञान है। वह मौत का सन्देशवाहक होगा । इसके विपरीत सच्चा प्र्थगास्त्र 
सामाजिक न्याय का पोषक होता है, वह सवका, निर्वल से निर्बेल का हित साधन करता है और उत्तम जीवन के लिए 
अनिवार्य होता है।” समाजवाद के नैतिक आधार की इससे ग्रच्छी व्याख्या दूसरी नहीं हो सकती । 


अध्यात्म की नकेल 


ग्राचार्यश्री तुलसी ने यही विचार प्रतिपादित किया है। उन्होंने भौतिकता पर आध्यात्म की नकेल लगाई है। 
उनका तत्त्व ज्ञान व्यक्ति पर केन्द्रित है और सर्वोच्च सामाजिक श्रेय प्राप्त करने के लिए व्यक्ति को नियमों का कुशलता- 
पूर्वक पालन करना चाहिए। यह विधि संहिता कोई ऐसी कठोर नहीं है कि उसकी अवहेलना करने पर न्यायालयों द्वारा 
किसी को दण्ड पाना पड़े। स्थायालय वास्तविक और प्रभावज्ञाली समाजवाद की स्थापना करने में सहायक नहीं हो 
सकते । यह बहुवा कहा गया है कि लोकतन्त्र को सफलता मुख्यतः इस पर निर्भर करती है कि लोग अपने अधिकारों 
और सुविधाओं की माँग करने के पहले अपने कर्तव्यों और उत्त रदायित्वों को पूरा करें। लोकतन्त्र की भाँति समाजवाद 
वी सफलता की भी यही कसौटी होगी। झादर्श की पूति के लिए नागरिकों को राष्ट के सामने उपस्थित सभी कार्यों में 
विना किसी बाहरी सत्ता के झ्रादेज के स्व्रेच्डा और उत्साहपूर्वक योग देता चाहिए। 

इन प्रयत्नों में अणुत्रत और ऐसे ही अन्य आन्दोलन राजनीतिक, सामाजिक और आर्थिक ढाँचे में टोस और 
स्थिर नैतिक आधार पर व्यापक परिवतेन लाने में हमारी सहायता कर सकते हैं ! 





संत मी. नेता मी 


श्री गोपीनाथ 'असन 
श्रध्यक्ष, जन-सम्पर्क समिति, दिल्‍ली प्रश्ञासत 


करीब आाठ-तौ वर्ष पूर्व की वात है जबकि मैं दिल्‍ली विधान-सभा का उपाध्यक्ष था ; एक दिन मेरे मित्र श्री जनेन्र- 
कुमारजी ने, जब हम दोनों एक अधिवेशन से वापन आा रहे थे, कहा कि चलिये, आपको एक संत के दर्शन कराएं । मैंने 
पूछा, कौन ? उन्होंने बताया, आ्राचार्यश्षी तुलसी। मैंने झाचार्यश्री तुलमी का नाम तो सुन रखा था, न मैने उन्हें 
देखा था और न उनके आन्दोलन को । मैं जैनेन्द्रजी के साथ नया बाजार में आया । वहाँ आचार्य श्री तुलमी के दर्शन हुए । 
सडक के किनारे उनके श्रद्धालु भक्तों की बहुत वही भीड़ थी। मेरा थोड़ा ही परिचय हुआ और मैं दशेन करके चला 
ग्राया। कोई विधेष बातचीत नहीं हुई । दर्शनों से मैं प्रभावित अवश्य हुआ, परन्तु इतना ही कि यह एक संत हैं और एक 
धामिक सम्प्रदाय के आचार्य हैं। यद्यपि यह भी अपने-आप में बहुत बड़ी वात है, परन्तु तव मैं अणुब्रत-आत्दोलन को नहीं 
जानता था। इसकी कुछ रूप-रेखा मुझे उनके संतों के ढवरा उस समय ज्ञात हुई, जब मैं एक वर्ष वाद दिल्ली-राज्य का 
मन्‍्ती बन गया । मुनिश्ली नगराजजी और मुनिश्री वुद्धमलजी, मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी प्रथम और मृनिश्ली नथमलजी 
से मेरा परिचय हुआ और मैंने अणृत्रत-आस्दो लन का थोड़ा-बहुत अध्ययन किया । जहाँ तक मुझे याद है, मैंने जोवपुर में 
पहला अधिवेशन देखा। फिर तो सरदार अहर और राजस्थान के कई स्थानों में जाने का सौभाग्य प्राप्त हुआ और 
ग्राचार्यश्री तुलसी के दर्शन निकट से हो सके । 
जव मैं मन्त्री था, तो कुछ मेरे अणुत्र ती होने की भी चर्वा चली, परस्तु मन्त्री होते हुए मैं अणुन्नत के नियमों को 
पूरी तरह निबाह नहीं सकता था। मैं यह नहीं कहता कि यह निर्वाह किसी मन्‍्त्री के लिए सम्भव नहीं है, परन्तु मेरे-जैसे 
दुर्वल मनुष्य के लिए असम्भव झवश्य था । फिर जब विधान सभा टूटी और मैं जन-सम्पर्क समिति का प्रधान बना तो 
उसी के कुछ सप्ताह पीछे मैंने एक रात्रि को झाचार्यश्री तुलसी के सान्निध्य में ऋणृत्रत भी ग्रहण क्रिय्रे । अब एक अ्रणृत्रती 
होने के नाते और दिल्‍ली अषुत्रत समिति के प्रधान तथा अखिल भारतीय अणुत्रत समित्ति के उपप्रधान होने के नाते 
प्राचारयश्री से और निकट सम्पर्क हुआ । मैं जो अपने विचार लिख रहा हूँ, वह उनकी पूरी रूप-रेखा नहीं है; परन्तु इतना 
ही है, जितना कि मैं देख सकता था । 


सिद्धान्त की अपेक्षा व्यक्ति से प्रभावित 


मैं सिद्धात्त की अपेक्षा मनुष्य से अधिक प्रभावित होता हूँ । जव मैं सन्‌ १६२१ में कांग्रेस में आया तो गांधीजी 
के चरित्र से आकपित होकर; और अणुब्रत-श्रान्दोलन में आया तो आचाय॑श्री तुलसी और उनके संतों से प्रभावित होकर। 
महाव्ती का जीवन बीसवीं शताब्दी में, बल्कि संवत्‌ के हिसाव से इक्क्रीसवीं झताब्दी में बड़ा आइचर्यजनक है । 
मनुष्य ने अपनी आझ्रावश्यकताएं बढ़ा ली हैं और झ्ावश्यकताओं का बढ़ाना सभ्यता का चिह्न समभा जाने लगा है। एक 
ऐसे दौर में कोई व्यक्ति या उससे भी बढ़ कर कोई मण्डली अपनी आवश्यकताओं को इतना समेट ले कि उसके पास एक- 
दो कपड़े और पात्रों से अधिक कुछ न हो, यह बड़े आच्चर्य की बात है। और फिर ऐसे महात्र तियों का अपना संगठन है, 
यह और भी आदर्चर्य की बात है। 

ग्राचार्यश्री तुलसी एक संत ही नहीं, एक नेता भी हैं। संत नेता होना बहुत कठित काम है। संत तो अपना ही 


६४ ] श्राचायंश्री तुलसी अ्रभिनन्दन ग्रन्थ [ प्रथम 


सुधार करते हैं और जो उनके सम्पक में ञ्रा जायें, तो कभी-कभी प्रभावित होकर उनका भी सुधार हो जाता है; परन्तु 
एक नेता तो सुधार का मिशन लेकर चलता है। आचायंश्री तलसी के पीछे साढे छः सौ संत और साध्यवियाँ हैं और 
लाखों मनुष्य भी । इन साढ़े छः सौ महाब्रतियों को नियंत्रित रखना कोई साधारण काम नहीं। नेता की दृष्टि में तो 
वह सच्चा और पूर्ण नेता है जो सबकी कमजोरियों को भी, जो होती ही हैं, निवाह देता है। आचार्यश्री तुलसी को भी 
कई ऐसी कठिताइयाँ पेज झ्राती रहती हैं, जैसे महात्मा गांधी को आश्रम में पेश आती थीं। इसके विशेष वर्णन की 
आवश्यकता नहीं, केवल संकेत करना ही काफी है | परन्तु आचार्यश्री तुलसी में नेतृत्व का इतना बड़ा जौहर है क्रि मैंने 
उन्हें कभी अशान्त नहों देखा। यह एक नेता का सबसे बड़ा गृण है और यह एक संत नेता में ही हो सकता है। इस 
समय आचाय॑ंश्री तुलसी एक तो तेरापंथ-सम्प्रदाय के ग्राचार्य हैं और दूसरे अ्रण॒व्रत-आन्‍्दोलन के नेता । तेरापंथी सम्प्रदाय 
तो एक धाभिक (सम्प्रदाय है; परन्तु अ्रणुत्रत-आन्दोलन एक नैतिक आन्दोलन है, जिसमें जैन ही नहीं, वल्कि न जाने 
कितने मुभ-जैसे अजनी भी सम्मिलित हैं। यह कोई छिपी हुई बात नहीं कि जो लोग केवल जैनियों को अणुत्रतों का 
अधिकारी मानते हैं या अ्रण॒त्रत को केवल इसी रूप में मानते हैं कि वह महात्रती के लिए प्राथमिक साधन है, वे आचार्य श्री 
तुलसी के अणुब्रत-आन्दोलन का विरोध भी करते हैं; परन्तु आचाय्यश्री तुलसी ने न तो अपने स्तर से उतर कर कभी इन 
विरोधियों को उत्तर दिया है और न कभी उनसे प्रभावित होकर अपने आन्दोलन के काम को रोका है। यह भी एक 
सच्चे नेता की ही बात है । 


विरोध की एक लम्बी कहानी 


आराचार्य श्री तुलसी के विरोध में वया-क्या किया गया, क्या-क्या कहा गया, क्या-क्या लिखा गया, यह भी एक 
लम्बी कहानी है । कलकत्ते में सन्‌ १९५६ के अधिवेशन में भी मुझे निमन्त्रित किया गया था। वहाँ मैंने भी इन विरोधों 
का कुछ रूप देखा। मैं कभी-कभी आवेश में भी आया, परन्तु आचार्य श्री मुरकराते ही रहे । ये संत माइक्रोफोन पर नहीं 
बोलते, इसलिए बड़ी सभाझरों में उनकी झ्रावाज पहुँचने में ्रवश्य ही कठिनाई होती है; परन्तु आचार्यश्लरी तुलसी की 
आवाज बहुत तेज है। मैंने देखा कि कलकत्ते में उनके बोलते समय जोर-जोर से पटाखे छोड़े गए, ताकि सभा के काम में 
खलबली मचे; परन्तु आाचार्यश्री न केवल स्वयं शान्त रहे, बल्कि उनमें इतना प्रभाव था कि उन्होंने सारे समूह को शात्त 
रखा । उस समूह में मुक-जैसे लोग भी थे, जो जल्दी आवेज् में आ जाते हैं; परन्तु यह उनका प्रभाव और आकर्षण था 
कि कोई ग्रावेश में नहीं श्राया । उन्होंने अपने व्याख्यान में भी कहा कि जो मेरे भाई मेरे विरोधी हैं, वे मुझे ग्रवसर दें कि 
वे मुभे समभा दें या मैं उनको समभा दूँ। इतने बड़े महान्‌ नेता के लिए यह बात कहना उसकी महानता का परिचायक्र 
है। मैंने श्राचार्यश्री से जब-जब वातें की हैं तो मैंने यह देखा कि विरोधियों के प्रति उनमें जरा भी रोष नहीं । संसार के 
अन्य महान्‌ व्यक्तियों की तरह वे विरोधियों को निपटाते तो हैं, परन्तु न उन्हें कोई हानि पहुँचाना चाहते हैं और न उनके 
स्तर पर उतर कर कोई जवाब देना चाहते हैं, यह बहुत बड़ी बात है। 


जीवन में स्याद्वाद 

दूसरी महानता जो मैंने झ्राचार्यश्री में देखी, वह यह कि स्याद्वाद को उन्होंने अपने जीवन में पूर्ण रूप से ग्रहण 
कर लिया है। उनके दशकों में हिन्दू, मुसलमान, ईसाई सभी वर्गों के और सभी जातियों के लोग होते हैं। यह भी स्पप्ट 
है कि जैन-धर्म जितना अहिंसा पर जोर देता है, अश्रन्य सभी धर्म उतना जोर नहीं देते, परन्तु आचार्यश्री यह देख लेते है 
कि मेरे साथ कोई कितना चल सकता है और उससे उतनी ही झ्राशा करते हैं। इससे संगठन में बहुत सहायता मिलती 
है। इन दिनों आाचाय॑श्री ने 'नया मोड़' झ्रान्दोलन चलाया है। समाज-सुधार का काम वैसे ही बड़ा कठिन है, परन्तु 
मारवाड़ी समाज जितना पिछड़ा हुआ है, उसमें यह काम श्र भी कठिन है। पढ्द के विरोध में, दहेज के विरोध में, ब्याह- 
शादियों में अधिक धन खर्च करने और दिखावा करने के विरोध में, विधवाओ्रों के तिरस्कार करने के विरोध में आचाय॑श्री 
ने एक पिछड़े हुए समाज में जिस प्रकार आवाज उठाई, उससे कुछ लोग अमंतृष्ट भी हैं। आचायंश्री ने ऐसे हरिजनों के 


अध्याय ] संत भी, नेता भो [ ६५ 


यहाँ, जिनका खानपान शुद्ध है, अ्रपने संतों को भिक्षा लेने को भी आज्ञा दे दी । इस पर भी उनका विरोध हुआ और जब 
ऐसी.बातों में उनका विरोध होता है तो मु भे गांधीजी की याद आती है। महात्मा गांधी भी जीवन-दयंन्त समाज को 
उठाने का प्रयत्न करते रहे और उनके विरोधी उन्हें बुरा-मला कहते रहे। श्राज जो लोग सच्चा धर्म नहीं चाहते, जो 
लकीर के फकीर बने रहना चाहते हैं, जो यह चाहते हैं कि साधु-संत उन्हें पिछली कथाएं सुनाते चले जायें और भविष्य 
के बारे में कुछ न कहें, क्रान्ति की बात न करें, ऐसे लोगों में आचार्य श्री के प्रति अ्रश्च द्धा और अविश्वास होना प्राकृतिक ही 
है | परन्तु आचार्यश्री जिस मार्ग पर चल रहे हैं या जिस पर चलना चाहते हैं, उससे उन्हें कोई विचलित नहीं कर सकता । 


कुशल वक्ता 


कुशल वक्‍्तृत्व का भी आाचार्यश्री में एक विशिष्ट गुण है ।एक तो उनकी आ्रावाज ही बहुत ऊँची है, मधुर भी है 
और वह यह देख लेते हैं कि जिस जनता में मैं बोल रहा हूँ, वह कितना ग्रहण कर सकती है। बाज ऊँचे व्यक्तियों में यह 
दोष होता है कि वे कभी-कभी बिल्कुल बे-पड़े-लिखे लोगों में दर्शन शास्त्रों का वर्णन करने लगते हैं। झ्राचायंश्री को इतना 
अनुभव हो गया है कि वह जिंस जनता में बात करते हैं, ऐसी बात कहते हैं कि उसके हृदय में उतर जाये । यह बात और 
है कि वह जनता कहाँ तक उस उद्देश्य को क्रिया-रूप में परिणत कर सकती है । 

हजारों मील पैदल चल कर लाखों मनुष्यों से सम्पर्क रखते हुए आचार्य श्री तुलसी को कब सोचने का और लिखने 
का समंय मिलता है, यह भी झ्राश्चर्य की वात है। सब-कुछ करते हुए भी वे मनन भी करते रहते हैं और लिखते भी रहते 
हैं। गद्य में भी लिखते हैं भ्ौर पद्य में भी वे लिखते हैं | दोनों में मधुरता है, दोनों में सरसता है, दोनों में गम्भीरता है 
और दोनों में एक ऊँचे दर्जे का उद्देश्य है। 


ऊँचे विचार कार्य-ब॒द्धि में विघ्न नहीं 


आचार्यश्री तुलसी उस गुण के भी धनी हैं, जो महात्मा गांधी में था। ऊँची-ऊँची वातों का विचार करते हुए 
भी छोटी वातें उनकी आ्ाँखों से ओभल नहीं होतीं और वे कुशलतापूर्वक छोटे-छोटे मसलों को भी निपटाते रहते हैं । किस 
संत को कहाँ जाना है, किस गृहस्थी से बात करनी है, कार्यक्रम कैसे बनाना है, सभा में किस-किस का वर्णन करना है 
किसको कहाँ बैठना है, कौन किस प्रकार बैठा है, कौन सुन रहा है, कौन बात कर रहा है, यह सब उनकी नजर में रहता 
है । उनके उच्च विचार, उनकी कार्य-बुद्धि में विघ्त नहीं डालते । मैंने अधिवेशनों में उनका यह गृण विशेष रूप से देखा 
है छोटे-से-छोटा मनुष्य हो या देश का सबसे बड़ा व्यक्ति, या वाहर के देश से आया हुआ कोई विद्वान्‌ या उच्च पदा- 
घिकारी, उनसे मिल कर सबको सन्‍्तोष होता है। हरिजन उनके कमरे में आते भिभकते थे, परन्तु उनके हौसला दिलाने 
मे उन्हें चरण-स्पर्श का सौभाग्य प्राप्त हुआ । 
अणुब्रत-आन्दोलन कौ गति से आचार्य श्री तुलसी को नहीं जाँचना चाहिए। उसकी प्रगति यदि मन्द है तो उसके 
लिए हम जैसे भ्रकमंण्य लोग जिम्मेदार हैं । 
पूरा सत्गुरु क्या करे, जो सि्खाँ में चूक । 
श्रन्धा लोक न तेते रह्मो, कहै कबीरा कूक ॥। 
आज जबकि आचार्यश्री तुलसी का धवल-समारोह मनाया जा रहा है, मैं नम्नतापूर्वक उनके चरणों में अपनी 


श्रद्धांजलि प्रस्तुत करता हूँ । 


ट१० 
श्र 


आधुनिक मारत के सुकरात 


महषि विनोद, एम० ए०, पी-एच० डी ०, न्‍्यायरत्न, द्शनालंकार 
प्रतिनिधि विदव शान्ति आन्दोलन, टोकियों (जापान) सदस्य, रायल सोसाइटी श्राफ आरटंस, लन्दन 


तपस्या सर्वश्रेष्ठ गुण है 
--पौरुषिस्त (तेत्तरीय उपनिषद्‌, १-६) 

आचार्य तुलसी एक अर्थ में आधुनिक भारत के सुकरात हैं। वह एक पारंगत तकंविद्‌ हैं, किन्तु उनकी मुख्य 
शिक्षा यह है कि सत्य केवल वाद-विवाद का विषय नहीं, प्रत्युत आचार का विषय है। एक शताब्दी से अधिक की अंग्रेजी 
शिक्षा ने भारतीय मानस को तर्कप्रधान बना दिया है। महात्मा गांधी और प॑ ० मदतमोहन मालवीय, डा० राधाक्ृष्णन्‌ 
ने इस बुराई का प्रकटतः बहुत कुछ निवारण किया है। आचार्य तुलसी ने भारत में मिथ्या तकवाद की बुराई को दूर 
करने के लिए एक नया ही मार्ग अपनाया है। उनका अआाग्रह है कि मनुष्य को नैतिक अनुशासनों का पालन करके सत्यमय 
और ईष्वरपरायण जीवन बिताना चाहिए । 


छोटा श्राकार, विशाल परिणाम 


इन दिनों हम घटनाप्रों और वस्तुओ्रों की विशालता से प्रभावित होते हैं प्रौर उनके श्रान्तरिक महत्त्व की उपेक्षा 
करते हैं। फ्रांसीसी गणितज्ञ पोयंकेर ने कहा है कि एक चींटी पहाड़ से भी बड़ी होती है। पहाड़ की एक छोटी-सी चट्टान 
लाखों चींटियों को मार सकती है, किन्तु पहाड़ को यह पता नहीं चलता कि उसे स्वयं को अथवा चींटियों को क्या हुआ । 
इसके विपरीत हर चींटी को पीड़ा और मृत्यु का अर्थ विदित होता है। आचार्य तुलसी की अणुव्रत-विचारधारा नैतिक 
ग्रनुशासन का महत्त्व प्रकट करती है। यह अनुशासन आकार में छोटे होते हुए भी परिणाम की दृष्टि से बहुत विद्वाल है । 

अपने प्रारस्भिक जीवन में झाचार्य तुलसी ने अत्यन्त कड़े अनुशासन का पालन किया। वे यह मानते थे कि 
कठोर तपस्या के द्वारा ही मनुष्य इस संसार में नया जीवन प्राप्त कर सकता है। नये जीवन का यह पुरस्कार प्रत्येक 
व्यक्ति अपने ही प्रयत्नों से प्राप्पष कर सकता है । नया जीवन अपने आप नहीं मिलता । उसे प्राप्त करना होता है। आचार्य 
तुलसी के कथनानुसार प्रत्येक व्यवित को अ्रपना लक्ष्य निर्धारित करना चाहिए । भारत जैसे देश में ही झ्रचार्य तुलसी जैसे 

महापुरुष जन्म ले सकते हैं। तपस्या के द्वारा नया जीवन प्राप्त करने के लिए भारतीय पूर्वजों का उदाहरण और भारतीय 

सांस्कृतिक सम्पदा अत्यन्त मूल्यवान्‌ थाती है। 

मैं आचार्य तुलसी से मिला हूँ। मैंने अ्रनृभव किया कि वे ईश्वरीय पुरुष है और उन्होंने ईश्वर का सन्देश फैलाने 
और उसका कार्य पूरा करने के लिए ही जन्म धारण किया है। वे न भूत काल में रहते हैं, न भविष्य काल में । बे तो 
नित्य वर्तमान में रहते हैं । उनका सन्देश सब युगों के लिए और सारी मानव जाति के लिए है। 


ईदवर द्वारा मनुष्य की खोज 


अज्ञात काल से मनुष्य का आरन्तरिक विकास केवल एक सत्य के आधार पर हुआ है। वह सत्य है---मानव की 
ईव्वर कौ खोज । इस बात को हम बिल्कुल दूसरी तरह से भी कह सकते हैं कि ईश्वर भी मनुष्य की खोज कर रहा है 
ईव्वर को मनुष्य की खोज उतनी ही प्रिय है जितना कि मनुष्य ईश्वर की खोज करने के लिए उत्सुक है। एक बार यदि 


श्रध्याय ] आ्राधुनिक भारत के सुकरात [ ६७ 


हम यह समभ लें कि ईश्वर और मनुष्य दो पृथक्‌ सिद्धान्त नहीं हैं, पूर्ण मनुष्य ही स्वयं ईश्वर होत है तो दुनिया के सभी 
धर्म आत्म-ज्ञान प्राप्त करने के भिन्‍न-भिन्‍न मार्ग प्रतीत होंगे। जब मनुष्य ईश्वर का साक्षात्कार करता है तो वह केवल 
अपनी सर्वश्रेष्ठ आत्मा का ही साक्षात्कार करता है। 

ग्राचायं तुलसी के सन्देश का श्राज के मानव के लिए यही आशय है कि वह स्वयं अपने लिए अपनी अन्त रात्मा 
के अन्तिम सत्य का पता लगाये । यही देवत्व का सिद्धान्त है। उन्होंने स्वयं पूर्ण दर्शन की स्थापना की है, जिसके द्वारा 
मनुष्य आत्म-ज्ञान के अन्तिम लक्ष्य को प्राप्त कर सकते हैं। अणुत्रत उनके व्यावहारिक दर्शन का नाम है और वह आज 
के अणु-युग के सर्वेथा उपयुक्त है। ४ 

श्रणु शब्द का अर्थ होता है--छोटा और ब्रत शब्द का अर्थ है--स्वयं स्वीकृत अनुशासन । जैमिनी के अनुसार 
ब्रत एक मनो व्यापार है, बाह्य कर्म नहीं । भ्रणु भौतिक पदार्थ का सुक्ष्मातिसूक्ष्म भाग होता है। झ्राधुनिक विज्ञान ने यह 
सिद्ध कर दिया है कि एक भौतिक अण्‌ में अ्रनन्‍्त शक्ति छिपी हुई है । 


त्रिसूत्री उपाय 


आचार्य तुलसी ने इस वैज्ञानिक सत्य का मनुष्य के नैतिक और आध्यात्मिक प्रयास के क्षेत्र में प्रयोग किया है । 
उन्होंने यह पता लगाया है कि छोटे-से-छोटा स्वयं स्वीकृत अनुशासन मनुष्य की हीन प्रकृति को आमूल बदल सकता है । 
मनुष्य की आन्तरिक प्रकृति को परिष्कृत करने के लिए दिखाऊ त्याग करने अथवा भक्त्तिषूर्ण कार्यों का प्रदर्शन करने की 
ग्रावरयकता नहीं होती । यह उपाय त्रिसूत्री है : १. गहरी व्याकुलता, २. असंदिग्ध संकल्प और ३. एकान्त निष्ठा । 

पहले हममें आत्म-विकास की गहरी व्याकुलता उत्पन्न होनी चाहिए। हम बाहरी वस्तुओं और वातावरण में 
बहुत अधिक व्यस्त रहते हैं । हमको अपनी अन्तरात्मा की नवीन विशालता को पहचानना चाहिए। फ्रांसीसी यथार्थवादी 
लेखक सरतरे ने इस व्याकुलता को ही वेदना का नाम दिया है। व्याकुलता की यह भावना इतनी तीतब्र होनी चाहिए कि 
हर क्षण बेचेनी और व्यग्रता अनुभव हो । 

दूसरे आध्यात्मिक प्रगति के लिए स्पष्ट सुनिश्चित संकल्प अत्यन्त आवश्यक है । इन दिनों किनारे पर रहने क। 
फैशन चल पड़ा है। लोग कहते हैं, हम न इस तरफ हैं, न उस तरफ । राजनीति में यह उचित हो सकता है, किन्तु आध्या- 
त्मिक क्षेत्र में तटस्थता का अर्थ जड़ता होता है। तटस्थता की भावना भय का चिह्न होती है। यदि हममें श्रद्धा है और 
यदि हम भय से प्रेरित नहीं है तो स्पष्ट संकल्प करना कुछ भी कठिन नहीं हो सकता । 

तीसरे एकान्त निष्ठा का अर्थ है--सम्पूर्ण आत्म समर्पण की पावन क्रिया | विभकत आत्मा उस जीवन में कुछ भी 
सफलता प्राप्त नहीं कर सकता। अनिश्चय हमारे समय का अभिशाप है। प्रायः सारी दुनिया में शिक्षा प्रणालियाँ इस 
ग्रान्तरिक विघटन की बुराई का पोषण कर रही हैं। एमर्सेन ने बहुत समय पूर्व इस बुराई के विरुद्ध हमें चेताया था। 
आत्म-समर्पण की भावना हमको आन्तरिक अनुगासन का जीवन विताने में समर्थ बनायेगी। 


इस शताब्दी के शान्ति-दृत 


आधुनिक जीवन दिखावटी हो गया है। उसमें कोई गंभीरता, कोई रार व कोई अर्थ नहीं है। मनुष्य सम्पूर्ण 
आत्म-घात के किनारे पहुँच गया है। मनुष्य यदि आचार्य तुलसी के आत्मानुगासन के मार्ग का अनुसरण करे तो वह अपने 
को आत्म-नाश से बचा सकता है। अणुक्रत की विचारधारा मनुष्य को अपने आन्तरिक झत्रुओं से लड़ने के लिए श्रत्यन्त 
शक्तिशाली अस्त्र प्रदान करती है। अल्प अनुशासन आध्यात्मिक शक्ति का विशाल भण्डार सुलभ कर सकता है। 
आचार्य तुलसी अपने भ्रणुन्नत के अस्त्र के साथ इस शताब्दी के शान्ति के दूत हैं । हम अणुत्रतों का व्याकुलता, दुढ संकल्प 
और निष्ठापूर्वक पालन करके उनके देवी पथ-प्रदर्शन के अधिकारी बनें। 





सव सम्मत समाधान 


भारतरत्न, महर्षि डी० के० कर्वे 


स्पूतनिक के इस युग में हम विज्ञान द्वारा प्राप्त महान सफलताओं और प्रकृति 
पर मानव के प्रभुत्व की बात सुनते हैं। किन्तु साथ ही हम नई खोजों की ब्ुुराइयों 
से भयभीत हैं, जो मानव जीवन का ही अस्तित्व समाप्त कर सकती हैं । श्रराजकता 
की इस स्थिति में आचार्य श्री तुलसी अ्रणुक्नत-प्रान्दोलन के रूप में दुनिया की सब 
वुराइयों का एक समाधान प्रस्तुत करते हैं, जो सर्वसम्मत है। वह है--आत्म-शुद्धि 
कावह प्राचीन सन्‍्मार्ग जो मनुष्य के जीवन को सुखद वना सकता है। 





चारित्र और चातुथ 
श्री नरहरि विष्णु गाडगिल 
राज्यपाल, चण्डीगढ़ 


गीता के अनुसार जब धर्म का क्षय होता है और अथर्म की अवस्था बढ़ती है, 
तब-तवभगवान्‌ अवनार लेते हैं और ग्रधर्म को समाप्त करके धर्म संस्थापन का 
कार्य करते हैं। सर्व समर्थ ईव्वर निराकार होने की वजह से ग्रवतार-कार्य व्यक्ति 
के द्वारा किया जाता है। आधुनिक भाषा में यदि हम इसी अर्थ को करें, अब कोई 
बड़े महात्मा या युगपुरुष बार-बार नहीं होते । समाज के मार्ग-दर्शन का कार्य नई- 
नई विचारधाराओं द्वारा किया जाता है। मैं तो यह समभता हूँ कि नवीन दृष्टि 
समाज के परिवन॑न में अ्रवश्य हो जाती है और वह दृष्टि रखने वाले जो सज्जन 
होते हैं, वे प्रधान विभूति माने जाते हैं । विद्यमान दुनिया में असन्तोष और भशज्यान्ति 
इतनी फंली हुई है कि कल क्या होगा, कोई कह नहीं सकता । न जाने जानकीनाथ 
प्रभाते कि भविष्यति । अ्रण से ब्रह्माण्ड का नाश करने का षड्यंत्र रचा जा रहा 
है। बैर से वर का नाश करने का प्रयत्न किया जा रहा है। परिणाम यह नजर ग्रा 
रहा है कि वर बढ़ता जा रहा है और असनन्‍्तोष की एक चिनगारी का स्वरूप महात्‌ 
ज्वालामुखी में परिवर्तित हो रहा है । भान्ति तो नजर ही नहीं आती और अगर 
मूर्खता से या अ्रविवेकी साहस से कोई एक कदम उठाया जाये तो जगत का नाश 
अनिवार्य है। इसीलिए आज शान्ति का और सच्चरित्र का सन्देश आवश्यक है और 
यही काम आ्राचार्यश्री तुलसी वर्षों से कर रहे हैं। म्रणु का मुकाबला अपणुक्रत से 
किया जा रहा है । एक-एक व्यक्ति अपने जीवन में साधु आचार करे तो समाज 
का जीवन स्थिर नैतिक दृष्टि से बढ़ता ही जायेगा। आज आवश्यकता है, चरित्र 
की, चातुर्य की नहीं । आज ग्ावश्यकता है, सम्यक्‌ झ्राचार की, समलंकृत वाणी की 
नहीं; कार्य की आवश्यकता है, विवरण की नहीं और यही मार्ग-दर्शन ग्राज 
ग्राचायंश्री तुलसी कर रहे हैं। उनके प्रति श्रद्धांजलि श्रपंण कर रहा हूँ। वे अपने 
कार्य में सफल हों और उनके द्वारा देश के चरित्र की संस्थापना हो, यही मेरी 


प्रार्थना है। 





सत्य का पवित्र वन्धन 


श्रीमत्परमहंस परिव्राजकाचार्य 
महामहिम श्री रघुवललभ तीर्थस्वामी 
श्री पालिमार मठाधीश, उडीपी 


आचार्यश्री तुलसी द्वारा प्रवर्तित अणुब्रत-आन्दोलन अत्यन्त प्रशंसनाय है 
और सही रास्ते पर चलने में सहायता प्रदान करता है। 

सहग्रस्तित्व के लिए यह आन्दोलन निश्चित ही वहुत सहायक होगा, श्रतः 
समस्त मानव जाति सत्य के इस पवित्र बन्धन के प्रकाश से श्रावद्ध होगी, ऐसी हम 
कामना करते हैं । 





समाज-कल्याण के लिए 


श्री विद्यारत्न तीथं श्रीपादा: 
श्री माध्वाचाय संस्थानम्‌ श्री कृष्णापुर मठ, उडीपो 


भौतिकवाद के इस युग में जव कि जनसाधारण का जीवन नेतिक ह्वास और 
नेतिक पतन की ओर जा रहा है, यह स्वंथा उपयुक्त हैं कि उस पतन को रोका 
जाये और लोगों के सम्मुख नैतिक महानता के समृद्ध आाद्शों को प्रस्तुत किया 
जाये, जिनके लिए कि देश के महान्‌ आचार्यों ने अपने जीवन काल में' कठोर 
परिश्रम किया और उनके बाद उनके द्वारा स्थापित मठ यही काम कर रहे हैं । 
तुलसी धवल समारोह समिति निस्संदेह अभिनन्दन की पात्र है, जो तेरापंथ के 
आचार्यश्री तुलसी की एकचतुर्थ शताब्दी की उपलब्धियों का विवरण प्रस्तुत 
कर रही है। इस अभिनन्दन ग्रन्थ का व्यापक प्रसार होना चाहिए और उससे देश 
के नास्तिकों और भ्रमित नवयुवकों की आँखें खुल जानी क्षाहिए कि इस देश के 
विभिन्‍न सम्प्रदायों के साधुग्रों, संतों और संन्यासियों ने कितनी महान सफलताएं 
प्राप्त की हैं। हम भगवान्‌ कृष्ण से प्रार्थना करते हैं कि इस लौकिकता के और 
राजनीतिक नेताश्रों की लम्बी-चौड़ी बातों के आवरण में जन-साधारण की, पवित्र 
हिन्दुश्ों की मौलिक अाकांक्षाएं डूबने न पाये । तुलसी धवल समारोह समिति के 
प्रयास की सफलता की कामना करते हुए हम एक बार पुनः प्रार्थना करते है कि 
आचार्यश्री तुलसी और उनके जैसे संत समाज के कल्याण के लिए दीघंजीवी हों । 





भारत का प्रमुख अंग 


श्री गुलजारीलाल नन्‍्दा 
श्रम मनन्‍्त्री, भारत सरकार 

मुझ यह जान कर अत्यन्त प्रसन्नता हुई कि अणुब्नत-आन्दोलन के प्रवर्तक 
आचार्यश्री तुलसी के सावंजनिक सेवाकाल के पच्चीस वर्ष पूरे होने के उपलक्ष में 
उन्हें एक अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट करने का निश्चय किया गया है। अध्यात्मवाद ह 
भारत का प्रमुख अंग है | इसे विना अ्रपनाये हम अपने चरित्र को ऊँचा नहीं उठा 
सकते । इस दिश्षा में आचार्यश्री तुलसी ने जो कार्य किया है, वह स्तुत्य एवं स्पृहणीय 
है। ऐसे विद्वानों का अ्रभिनन्दन करने से सर्वसाधारण में स्फूर्ति आती है और 
उनका अनुकरण करने की प्रवृत्ति जागृत होती है। अभिनन्दन ग्रन्थ की सफलता 
के लिए मेरी शुभकामनाएं । 





पुरातन संस्कृति की रक्षा 


श्री श्रीप्रकाश 
राज्यपाल, भहाराष्ट्‌ 


आचारयश्री तुलसी से मेरा प्रथम परिचय आज से करीब पन्द्रह-सोलह वर्ष पूर्व 
बीकानेर के चुरू नामक स्थान में हुआ था। तब से उनसे और उनके समुदाय से 
मेरा सम्पर्क बना रहा और कई बार मुझे उनसे मिलने और उनका प्रवचन सुनने 
का सुअवसर मिला । इससे मैंने बहुत आनन्द का अनुभव किया । 

मु्े यह देख कर भी बहुत सन्‍्तोष हुआ कि उनके अनुयायी बहुत ही उत्साही 
स्त्री-पुरुष हैं जो कि उनके विचारों का सक्रिय प्रचार करते हैं। उनके द्वारा जन- 
साधारण की सेवा होती है और जनता को धामिक मार्ग पर चलने की प्रेरणा मिलती 
है। अपने देश में धर्म का सदा से ही प्रबल प्रभाव रहा है। आधुनिक विचार शैलियों 
के कारण इस ओर से कुछ लोग उदासीन होने लगे हैं। ऐसी अवस्था में उनको 
पुनः: इस ओर ध्यान दिलाते रहना उचित है; क्योंकि इसी में हमारा कल्याण भी है 
और अपनी पुरातन संस्क्रति की रक्षा भी है। 

मेरी शुभ कामना है कि आचार्येश्री तुलसी हमारे बीच में बहुत दिनों तक 
रह कर हमारा पथ-प्रदर्शन करते रहें और इनके जीवन और वचन से भ्रधिकाधिक 
नर-नारी दिन-प्रतिदिन प्रभावित होते रहें। अपनी शारीरिक, मानसिक और 
आध्यात्मिक उन्नति करते रहें और व्यक्तिगत मानमर्यादा बनाये हुए देश और 
समाज की सेवा भी उनके द्वारा होती रहे । 





राष्ट्रोत्थान में सक्रिथ सहयोग 


श्री जगजीवनराम 
रेल मन्‍्त्री, भारत सरकार 


आत्मोत्थान और नैतिक चारित्र्य-निर्माण अन्योन्याश्रित हैं । एक को छोड़ 
दूसरा सम्भव नहीं। धर्माचार्य दोनों का मार्ग-दर्शन करने में अधिक समर्थ होते 
हैं । ऐसे आचार्यों में ही ग्राचार्य श्री तुलसी का स्थान है । 

आचार्यश्री ने अपने गत पच्चीस वर्षो के आचार्यत्व एवं सार्वजनिक सेवा- 
काल में राष्ट्र के आध्यात्मिक व नेतिक उत्थान में सक्रिय सहयोग दिया है। 
अणुव्रत-आन्दोलन के रूप में आपकी सेवाएं सराहनीय हैं । इस उपलक्ष में उनका 
अभिनन्दन करना अपने दायित्व को निभाना ही है। आचार्यश्री के सन्देशों व 
उपदेशों का समावेश करके ग्रन्थ को स्थायी महत्त्व की वस्तु बनाने का प्रयत्न किया 
जायेगा, इस आशा के साथ मैं अपनी शुभकामना प्रेषित करता हूँ । 





विहव4-मेत्री का राज-माग 


श्री यद्ववन्त राव चह्नाण 
मुख्यमंत्री, महाराष्ट्‌ 


सितम्बर मास के अन्त की बात है, राष्ट्रीय एकता सम्मेलन में भाग लेने मैं 
दिल्‍ली पहुँचा हुआ था । अ्रकस्मात्‌ आचार्यश्री तुलसी के अनुयायी मुनि (मुनिश्री 
महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम') से साक्षात्कार हुआ । उन्होंने आचार्थश्री तुलनी घवल 
समारोह का ब्यौरा मुझे बताया । वर्षों की सुषुप्त स्मृतियाँ मेरी आँखों के सामने 
झा गई। आचार्यश्री बम्बई आये थे । लगभग ८ महीने तक अणुक्नतआन्दोलन 
का प्रभावशाली कार्यक्रम चला था । मैं अनेकों बार उस समय आचार्यश्री के 
सम्पक में आया । उनका व्यक्तित्व श्रविस्मरणीय है । 

प्रत्येक मनुष्य शान्ति चाहता है, पर वह शान्ति व सुख के मार्ग पर चलता 
नहीं । यही तो कारण है कि आज भीषणतम झ्ञाणविक अस्त्रों के परीक्षण चल रहे 
हैं। मनुष्य सत्ता-लोलुप होकर संस्कृति और सभ्यता के साथ खिलवाड़ कर रहा 
है। यह आध्यात्मिक शून्य भौतिक प्रगति का परिणाम है । आचाय॑ंश्री जैसे लोग 
आध्यात्मिकता के उन्नयन में लगे हैं। यह चिर शान्ति का मार्ग है, मानवता के 
विकास का मार्ग है। मनुष्य हैवान रहते हुए चन्द्रलोक में भी यदि पहुंच गया तो 
वहाँ भी उसे आात्मिक शान्ति के अभाव में धधकते अंगारे ही मिलेंगे। अगुन्नत- 
आन्दोलन विश्ववन्धुता और विश्वमैत्री का राजमार्ग है । आचार्यश्री भूले-मटके 
लोगों को राह लगा रहे हैं । उनके प्रति मेरे हृदय में अगाव श्रद्धा और असीम 
सम्मान है। 





आचायश्री का व्यक्तित्व 


श्री हरिविनायक पाटस्कर 
राज्यपाल, मध्यप्रदेश 


मुझे यह जानकर प्रसन्‍नता हुई कि आचार्यश्री तुलसी के आचार्यकाल व 
सार्वजनिक सेवाकाल के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने के उपलक्ष में उन्हें एक अभिननन्‍्दन 
ग्रन्थ भेंट कर श्रद्धांजलि श्रपित की जा रही है। झ्राचार्यजी का व्यक्तित्व तथा दर्शन 
साहित्य आदि क्षेत्रों के श्रेष्ठत्व के सम्बन्ध में दो मत नहीं हो सकते । मैं इस महान्‌ 
प्यास की सराहना करता हुआ प्रभिनन्दन ग्रन्थ के लिए हादिक शुभ कामनाएं 
भेजता हूँ । 








मणि-काँचन-थोग 


डा० कलाइनाथ काटजू 
मुख्य मंत्री, मध्यप्रदेश 


मुझे यह जान कर हादिक प्रसन्नता हुई कि अणुब्नत-आन्दोलन के प्रवर्तक 
आचायंश्री तुलसी को उनके सावंजनिक सेवा के गौरवशाली पच्चीस वर्ष पूरे होने 
पर अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट किया जा रहा है। श्रभिनन्दन ग्रन्थ वास्तव में हम सबकी 
उनके प्रति बनी हुई सम्मान-भावना का प्रतीक है। पिछले वर्षों में देश के सभी 
क्षेत्रों में पैदल भ्रमण कर आपने राष्ट्‌ के नैतिक एवं चारित्रिक पुनरुत्थान का जो 
महान्‌ कार्य हाथ में लिया है, वह हमारे पूज्य भारतीय सन्‍्तों की उज्ज्वल परम्परा 
के अनुरूप ही है। इतिहास जानता है कि इस विशाल देश के सभी क्षेत्रों को एकता 
के पावन सूत्र में बाँधने के लिए कितने महापुरुषों तथा सन्‍्तों ने सारे देश का अनेक 
कठिनाइयों और बाधाओं के बावजूद भी भ्रमण किया है। आचार्य श्री तुलसी उसी 
परम्मपरा की नई कड़ी हैं, जो देश में नैतिक जागरण के लिए अपना सारा जीवन 


दे रहे हैं। सेवा की पवित्र भावना के साथ आचार्यश्री तुलसी में अ्रध्यवत की जो 
गहराई है, वह मणि में कांचन-योग के समान है। इस अवसर पर मैं कामना करता 
हूँ कि ग्राचार्यश्री तुलसी के सेवामय जीवन की आयु बहुत बड़ी हो और उन्हें अपने 


कार्यों में सफलता प्राप्त हो । 


आध्यात्मिक स्वतन्त्रता का आन्दोलन 


श्री सुज्ञानेन्द्र तीर्थ श्रीपादा: 
श्री पत्तगी मठ, उडीपी 


झाचायंश्री तुलसी ने अणुब्रत-आन्दोलन का प्रवर्तन ऐसे समय पर किया है 
जबकि भारत अपनी लुप्त आध्यात्मिक स्वतन्त्रता को पुन: परप्त करने में लगा है। 
आच्ायंश्री ने भारत में सत्र अपने अनुयायियों को भेज कर इस आन्दोलन के रूप 
में एक सन्देश दिया है। 

अभिनन्दन ग्रन्थ के प्रकाशन से हमें सचमुच ही प्रसन्‍नता होती है। 

सभी लोग आचार्यश्री तुलसी के इस आन्दोलन में अ्रपना सहयोग दें और वे 
अपने पूरे प्रयत्त के साथ इस आन्दोलन को चलाते रहें, ऐसी हमारी शभ- 
कामना है। 





पंच महाव्रत और अणुव्रत 


स्वामी नारदानन्दजी सरस्वती, नेमिषारण्य 


अहिसाप्रतिष्ठायां तत्सन्निधा बेर त्याग: | सत्यप्रतिष्ठायां क्रियाफला- 
श्रयत्वम्‌। श्रस्तेयप्रतिष्ठायां सर्वरत्नोपस्थानस्‌। ब्रह्मचयंप्रतिष्ठायां बीर्यलाभः। 

अपरिग्रहस्थेें जन्मकथन्तासंबो धः ॥ 
--योग दर्शन 


राजनीति व राष्ट्रीय संस्थाएं इनको पंचशील कहती हैं । महर्षि पतंजलि उप- 
रोक्त पाँचों को पंच महात्रत कहते हैं। सार्वभौम एकता के लिए शास्त्रीय पद्धति 
से इनके पालन द्वारा विश्व अपना चारित्रिक निर्माण कर सर्वप्रकारेण सुखी हो 
सकता है। जातिदेशकालसमयानवछिन्ना: सार्वभौमा महात्रतम, महषियतंजलि ने 
इनको पंच महाब्रत बताया है। 

आचार्यश्री तुलसी ने इन्हीं ब्रतों की एक सुगम विधि उपस्थित करते हुए 
सरलता के अ्र्थों में इनको पंच अ्रणुत्रत के नाम से प्रचारित करके जनता को चरित्र 
की शिक्षा दी और समाज का विशेष कल्याण किया है। ईइवर के भजन करने 
वालों को, शास्त्र पर चलने वालों को इन नियमों से बड़ी सहायता मिलती है । 
वेद सिद्धान्त के मानने वाले आज भौतिकवाद की ज्वाला से जलते हुए समाज को 
बचाने के लिए इन नियमों में मिल कर विश्व शान्ति करने में सफल हो सकेंगे । 

हम वेदिक धर्म को मानने वाले भी आचार्य जी के दया, सत्य, त्याग, तपस्या 
से प्रभावित हुए । भौतिकबाद की कठोरता से पीड़ित जनता को इन नियमों से 
शान्ति मिलेगी। 





भारत को महत्तर राष्ट्‌ बनाने वाला आन्दोलन 


डा० बलभद्रप्रसाद, डी० एस-सी, एफ० एन० आई ० 
उपकुलपति, इलाहाबाद विश्वविद्यालय 


देश में बहुत से व्यक्ति ऐसे होते हैं जो राप्ट्र के समक्ष उपस्थित समस्याओ्रों को 
जान लेते हैं; किन्तु ऐसे व्यक्ति बहुत थोड़े ही होते हैं, जो समस्याओं का सामना 
करते हैं और उनके समाधान के लिए प्रयत्न करते है। आचार्यश्री तुलती एक 
ऐसे ही महापुरुष हैं। उन्होंने अनुभव किया कि राष्ट्र की नैतिक भित्ति उसके 
साधारण विकास के लिए भी सुदृढ़ नहीं है, भ्रतः उन्होंने राष्ट्रीय चरित्र के निर्माण 
एवं विकास के आवश्यक कार्य में अपना जीवन भोंक दिया है। इस कार्य को 
करते हुए वे अनेक प्रकार की दुविधाओं का सामना करते हैं। समाज सवा और 
नंतिक उत्थान के कार्य में मिली हुई सफलता का अंकन अत्यन्त ही कठिन हुआ 
करता है। बहुधा ऐसा होता है कि वर्षों पश्चात्‌ इनका परिणाम दिखाई पड़ता 
है। मुझे इस बात में तो सन्देह ही नहीं है कि पूज्य आचायंश्रा तुलसी ने जो कार्य 
किया है, उसका फल अवश्य मिलेगा और यह भारत को महत्तर राष्ट्र बनाने में 
सहायक भी होगा । आचार्यश्री तुलसी अपने इस कार्य के लिए अभिनरदन के पात्र 
हैं और ग्रन्थ के सम्पादकों को भी मेरी बधाई है कि वे आचार्यश्री के कार्य का 
ग्रन्थ रूप में सम्पादित कर रहे हैं।. आचार्यश्री तुलसी को मैं अपनी शुभकामना 
और बन्दन प्रेषित कर रहा हूँ । 





४ कह ६ 


महान्‌ व्यक्तित्व 


डा० बाल्थर शुब्रिग एम० ए०, पी-एच० डी ० 
हेम्बुगें विश्वविद्यालय 


आचार्यश्री तुलसी के धवल समारोह का समाचार मिला । अनेक धन्यवाद। 
मरे आाचार्यश्री की गत पच्चीस वर्ष की निःस्वार्थ, नैतिक और सामाजिक सफल- 
ताओझों और उनके महान्‌ व्यक्तित्व के प्रति अपनी श्रद्धांजलि भेंट करते हुए परम 
प्रसन्‍तता हो रही है और इस कार्य में मैं उनके प्रशंसकों और अनुयायियों के साथ 
हूँ | मेरी हादिक कामना है कि तेरापंथ सम्प्रदाय के पूज्य आचार्य और अणुब्रत 
आआ्ान्दोलन के प्रणेता अपने उद्देष्य में और भ्रधिक सफल हों। मुझे: यह बताते हुए 
प्रसन्‍नता होती है कि स्विट्जरलैण्ड में नैतिक उत्थान का एक आन्दोलन चल रहा 
है, जिसे इण्टर नेशनल कौक्स मुवमेन्ट (90074 (85५ (०ए९॥९॥ ) 
कहते हैं। मैं इसे पश्चिम में अगुव्रतआ्रान्दोलन की ही प्रतिच्छाया समभता हूँ। मैं 
अभिनन्दन ग्रन्थ व धवल समारोह की सफलता के लिए शुभकामनाएं प्रेषित 
करता हूँ । 





अपने आप में एक संस्था 


एच ० एच० श्री विश्वेबवरतीर्थ स्वामी 
श्री पेजावर मठाधीश, उडीपी 


आचायेश्री तुलसी अपने आप में एक संस्था हैं और प्राचीन काल के ऋषियों 
द्वारा प्रदत्त हमारी सभ्यता के सर्वोत्तम, सर्वश्रेष्ठ तथा अत्यधिक प्रकाशमान पह- 
लुओं का प्रतिनिधित्व करते हैं। आध्यात्मिक श्रेष्ठता की अगम्य गहराइयों में 
पैठ कर मोती निकालने का जो काम वे कर रहे हैं, वह लौकिक मस्तिप्क की पहुँच 
के परे की बात है। 

निराशा से पीड़ित जो विश्व घुणा, अविश्वास तथा छल के कगार पर है, 
उसमें आचार्यश्री तुलसी प्रकाशस्तम्भ हैं। वे सख्भावना एवं पारस्परिक विकास 
पर आधारित दया और क्षमा के सर्वोत्तम गुणों का प्रसार कर इस समय विद्यमान 
घोर अन्धकार में सुन्दर मार्ग-दर्शन कर रहे हैं । 

उनके अणुब्रत-आन्दोलन में उन्हीं ऊँचे आदर्शोंका समावेश है, जो उनके 
अपने जीवन में फली भूत हुए हैं । श्रतएव मनुष्य के रोगग्रस्त मस्तिष्क में सन्‍्तुलन 
तथा उसके कार्यों में विवेक लाने के लिए उनसे बहुत सहयोग मिलना चाहिए। 





प्रेरणादायक आचायंत्व 


श्री एन० लक्ष्मीनारायण द्यास्‍्त्री, 
निजी सचिव, जगदगुरु शंकराचार्य, 
जगदगरु महासंस्थानं, शारदा पीठ, 
श्वृंगेरी (मेंसर राज्य) 


आचार्यश्री तुलसी ने अपना जीवन जन-कल्याण और उनके नतिक उत्थान 
के लिए समपित कर दिया है। छंगेरी शारदा पीठ मठ के जगद्गुरु शंकराचार्य 
महास्वामीजी ने इस बात पर प्रसन्नता व्यक्त की है कि आचार्यश्री तुलसी धवल 
समारोह समिति ने आचायंश्री तुलसी के प्रेरणा-काल के पच्चीस वर्ष पूरे होने पर 
समारोह करने तथा तुलसी अभिनन्दन ग्रंथ निकालने का निश्चय किया है। 

इस समारोह की सूखद एवं सफलतापूर्ण समाप्ति के लिए जगदुगुरु अपनी 
शुभकामना भेजते हैं और भगवान्‌ चन्द्रमौलेश्वर तथा श्री शारदम्बा से प्रार्थना 
करते हैं कि आचार्यश्री तुलसी दीर्घजीवी होकर दीर्घकाल तक मानव जाति के 
कल्याणार्थ कार्य करते रहेंगे। 





श्रीकृष्ण के आश्वासन की पूर्ति 


श्री टी० एन० बेंकट रमण 
भ्रध्यक्ष, श्री रमण आश्रम 


भारतवासी कितने सौभाग्यशाली हैं कि आचार्यश्री तुलसी ने जीवन के नेतिक व आध्यात्मिक भ्रभिसिचन के 
लिए देश में अणुब्रत-आन्दोलन का सूत्रपात किया है। 

भारत वेदिक और उपनिषदीय गाथाओं का देश है, किन्तु उसे राजनेंतिक पराधीनता से मुक्त होने के 
पश्चात्‌ अब इस अणुब्रत-झान्दोलन की आवश्यकता है। देश ने यह स्वतन्त्रता अहिसा के अस्त्र द्वारा प्राप्त की और इस 
अस्त्र का प्रयोग करने वाले महात्मा गांधी थे | गांधीजी सत्य को ही ईश्वर मानते थे और जीवन में उनका एक-मात्र ध्येय 
सत्य की नौका खेना था और उनकी एक-मात्र इच्छा थी कि असत्य पर सत्य की जय हो । 


श्राध्यात्मिक परम्पराश्रों का धनी 


देश को स्वतन्त्र हुए चौदह वर्ष हो गये। इस अवधि में देश का राजनैतिक एकीकरण हुआ और राष्ट्र निर्माण 
की बड़ी-बड़ी प्रवृत्तियाँ शुरू हुईं। इसका प्रकट प्रमाण है--औद्योगिक कान्ति और सामाजिक पुनर्गठडन। ससे हमारा 
राष्ट्‌ क्रशः वलवान्‌ होगा और अन्य पूर्वी और पाइचात्य देशों के साथ-साथ विश्व-कल्याण के लिए नेतृत्व कर सकेगा । 
पश्चिमी देश भारत के इस नेतृत्व को स्वीकार करने के लिए उद्यत हैं । केवल इसलिए नहीं कि राष्ट्पिता महात्मा गांधी 
की कीति चारों ओर फैल गई है, प्रत्युत इसलिए भी कि भारत अत्यन्त प्राचीन आ्राध्यात्मिक परम्पराशों का धनी है। 
किन्तु यदि हमारे राष्टू को दूसरे देशों को आध्यात्मिक मूल्य सुलभ करने वी आकांक्षा की पूति करना हो तो उसे आत्म- 
निरीक्षण करना होगा । इस आत्म-निरीक्षण की अत्यन्त ग्रावश्यकता है। क्योंकि नेतिक पतन का संकट भी इस समय राष्ट्‌ 
पर मँडरा रहा है, चारित्रिक और आध्यात्मिक मूल्यों को भुला देने की बात तो दूर रही, वेदों, उपनिषदों, ब्रह्मसूत्रों और 
भगवदगीता के होते हुए, महात्मा गांधी की महान्‌ नैतिक और आध्यात्मिक शक्ति के उठ जाने के परचात्‌ भारतीय 
सामूहिक रूप में पतन की ओर अग्रसर हो रहे हैं और अपने समस्त उच्च आदशों को भुलाते जा रहे हैं। इसलिए अणुब्नत 
जैसे आन्दोलन की अत्यन्त आवश्यकता है। राप्ट्‌ को आचारयंश्री तुलसी और उनके सैकड़ों साधु-साध्वियों के दल के प्रति 
कृतज्ञ होना चाहिए जो इस आन्दोलन को चला रहे है । 

हमें यह देखकर बड़ा सन्‍्तोष होता है कि इस आन्दोलन का आरम्भ हुए यद्यपि दस-बारह वर्ष ही हुए हैं, किन्तु 
वह इतना शक्तिशाली हो गया है कि हमारे राष्ट्‌ के जीवन में एक महान्‌ नैतिक शक्ति बन गया है। हम इस आन्दोलन 
को भगवान्‌ श्रीकृष्ण के आाइ्वासन की पूर्ति मानते हैं। उन्होंने भगवद्गीता के चौथे अध्याय के आठवें इलोक में कहा है 
कि धर्म की रक्षा करना उनका मुख्य कार्य है और वह स्वयं समय-समय पर नाना रूपों में अवतार धारण करते हैं । 


साधन चतुष्टय की प्राप्ति में सहयोगी 


हमारे देश के नवयुवक हमारे संतों और महात्माओं के जीवन चरित्रों और धर्म-शास्त्रों का अध्ययन करके इस 
निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि शाइवत सुख जैसी कोई वस्तु है और उसे इसी लोक और जीघन में प्राप्त किया जाना चाहिए। हमारे 
धर्मशास्त्र कहते हैं--तुम अनुभव करो अथवा नहीं, तुम आत्मा हो । उसका साक्षात्कार करने में जितना बड़ा लाभ है 


श्रध्याय ] श्रोकृष्ण के श्राइवासन की पूर्ति [ ७७ 


उतनी ही बड़ी हानि उसे प्राप्त न करने में है। इसलिए वे आत्म-साक्षात्कार करने के लिए प्रवृत्त होते हैं । यह ग्रात्मा है 
क्या और उसे कैसे प्राप्त किया जाए? यही उनकी समस्या बन जाती है। वे आत्म-ज्ञान का फल तो चाहते हैं, किन्‍त उसका 
मूल्य नहीं चकाना चाहते | वे साधन चतृप्टय ( साधना के चार प्रकार ) की उपेक्षा करते हैं, जिसके द्वारा ही ग्रात्म-गान 
प्राप्त होता है। आचायंश्री तुलसी का अ्रणुत्रत-आन्दोलन साधन चतृप्टय की प्राप्ति में बड़ा सहायक होगा और आात्म- 
साक्षात्कार का मार्ग प्रचस्त करेगा । 

आत्म-साक्षात्कार जीवन का मूल लक्ष्य है; जैसा कि श्री शंकराचार्य ने कहा है और जैसा कि हम भगवान्‌ श्री 
रमण महर्षि के जीवन में देखते हैं। भगवान्‌ श्री रमण ने अपने जीवन में और उसके द्वारा यह बताया है कि आत्मा का 
वास्तविक आनन्द देहात्म-भाव का परित्याग करने से ही मिल सकता है । यह विचार छूटना चाहिए कि मैं यह देह 
हूँ। मैं देह नहीं हूँ इस का अर्थ होता है कि मैं नस्थूल हूँ, न सृक्ष्म हेँ और न आकस्मिक हूँ । मैं आत्मा हूँ का ग्र्थ होता है मैं 
साक्षात्‌ चेतन्य हूँ, तुरीय हूँ जिसे जागृति, स्वप्न और सुपुष्ति के अनुभव स्पर्श नहीं करते । यह साक्षी चैतन्य अथवा 'जीव 
साक्षी” सदा सर्व साक्षी' के साथ संयुक्त है जो पर, शिव और गुरु है। अतः यदि मनुप्य अपने शुद्ध स्वरूप को पहचान ले तो 
फिर उसके लिए कोई अन्य नहीं रह जाता, जिसे वह धोखा दे सके झ्रथवा हानि पहुँचा सके। उस दशा में सव एक हो 
जाते हैं। इसी दशा का भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने इस प्रकार वर्णन किया है--ऐ गुड़ाकेश, मैं झ्रात्मा हैँ जो हर प्राणी के हृदय 
में निवास करता हूँ; मैं सब प्राणियों का आदि, मध्य और अन्त हैं । आचार-सेवन के महात्रत द्वारा और श्रत्रण, मनन, 
निदिध्यासन के द्वारा अहंकार-शुन्य अवस्था अथवा अहम्‌ ब्रह्मास्मि की दशा प्राप्त होती है। महाब्रत के पालन के लिए 
झाचार्यश्री तुलसी द्वारा प्रतिपादित अणुद्रत प्रथम चरण होंगे । 

आचार्यश्री तुलसी ने नैतिक जागृति की भूमिका में ठीक ही लिखा है, “मनुष्य बुरा काम करता है। फलस्वरूप 
उसके मन को अज्ञान्ति होती है। भ्शान्ति का निवारण करने के लिए वह धर्म की गरण लेता है। देवता के आगे गिड़- 
गिड़ाता है। फलस्वरूप उसे कुछ सुख मिलता है, कुछ मानसिक शान्ति मिलती है। किन्तु पुनः उसकी प्रवृत्ति गलत मार्ग 
पकड़ती है और पुनः अज्ान्ति उत्पन्त होती है और वह पुनः धर्म की शरण जाता है। असल में धर्म और धामिक अभ्यास 
निर्वाण के लिए है। जब मनुष्य एकदम निरावरण होता है, वह सुख और दुःख से ऊपर उठ सकता है और सुख एवं द॒ःख 
को समभाव से अनुभव कर सकता है । यही कारण है कि विष्णु सहख्ननाम में, निर्वाणम्‌, भेषजम्‌, सुखम्‌ आदि नाम गिनाये 
हैं। निर्वाण हमारे सब रोगों की भैषज है और अगर वह प्राप्त हो जाये तो वही सच्चा सुख है--सर्वोच्च आनन्द है। 


निषेध विधि से प्रभावक 


आपका आदर ज्ञान-योग, भक्ति-योग अथवा करम-योग कुछ भी हो, अपने अहम्‌ को मारना होगा, मिटाना होगा। 
एक बार यह अनुभूति हो जाये कि आपका अरहम्‌ मिट गया, केवल चिद्भास शेष रह गया है, जो अपना जीवन झौर प्रकाथ 
पारमार्थिक से प्राप्त करता है। पारमाथिक और ईव्वर एक ही हैं, तव आपका अस्तित्वहीन अहम ्‌ के प्रति प्रेम अपने-आप 
नष्ट हो जायेगा भगवान्‌ श्री रमण महृषि के समान सब महात्मा यही कहते हैं । इसलिए हम सब अणुवतों का पालन 
करें, जिनके बिना न तो भौतिक और न आध्यात्मिक जीवन की उपलब्धि हो सकती है। अणुत्रत की निषेधात्मक प्रतिज्ञाएं 
विधायक प्रतिन्नाओं से अधिक प्रभावकारी हैं और वे न केवल धर्म और आध्यात्मिक साधना के प्रेमियों के लिए प्रत्युत 
सभी मानवता के प्रेमियों के लिए पूरी नैतिक आचार-संहिता बन सकती हैं । 

भगवान्‌ को श्रणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌ कहा है । आत्मा हृदय के अन्तरतम में सदा जागृत और प्रकाशमान 
रहता है, इसलिए वह मनुष्य के हाथ-पाँव की अपेक्षा अधिक निकट है और यदि मानवता इस वात को सदा ध्यान में 
रखे तो मानव अपने सह मानवों को धोखा नहीं दे सकता और हानि नहीं पहुँचा सकता। यदि वह ऐसा करता है तो 
स्वयं अपनी आत्मा को ही धोखा देगा अथवा हानि पहुँचाएगा, जो उसे इतन। प्रिय होता है । 


के ० 


बीसवीं सदी के महापुरुष 


महामहिम मार अ्रथनेशियस जे ० एस ० विलियम्स, 
एम० ए०, डी० डी०, सी० टी ०, एम० आर० एस० टी० (इंग्लेण्ड) 
[ बम्बई के आर्च बिशप एवं प्राइमेट, आजाद हिन्द चर्च 


संसार में हजारों धामिक नेता हो दुके हैं और पैदा होंगे । परन्तु उनमें कुछ ऐसे भी हैं, जिन्होंने लोगों के हृदय 
परिवर्तित किये हैं, संसार में प्रेम और ज्ान्ति के स्रोत वहाये हैं और लोगों के दिलों को इसी दुनिया में स्वर्गीय आनन्द 
से सरोबार करने के श्रमृल्य प्रयत्त किये हैं। बीसवीं सदी में हमारी इन आँखों ने भी एक ऐसे ही महापुरुष आचारयश्री 
तुलसी को देखा है । 

यही वह व्यक्ति है जिसके पवित्र जीवन में जैनी भगवान्‌ श्री महावीर को देखते हैं और बौद्ध भगवान बुद्ध 
को देखते हैं। हम जो महाप्रभु यीशू स्थरीष्ट के अनुयायी हैं यीशू स्थरीष्ट की ज्योति भी उनमें देखते हैं। आचार्यश्री तुलसी 
ने मह प्रभु यीज्ू स्थीष्ट के उस कथन को भ्रपने वैरियों से भी प्रेम करो, को इतना सुन्दर रूप दिया है कि विरोध को विनोद 
समभ कर किसी की ओर से मन में मेल न आने दो । 


अचच से बिदाई 


पृथ्वी पर कोई ऐसा स्थान नहीं है जा आचार्यश्री तुलसी को प्यारा नहो। हमें वह दिन भी याद है, जब 
आचार्यप्रवर बम्वई की बेलासिस रोड पर आजाद हिन्द चर्च में पधारे थे। अपने अनुयायियों के साथ मिल कर उन्होंने 
भजन सुनाये थे और भाषण दिया था। चर्च में,भ्राशीर्वाद देकर अपने साधु और साध्वियों को भारत के कोने-कोने में नैतिकता 
और धर्म-प्रसार के लिए विदा किया था। इस दृश्य को देख कर वम्वई में हजारों व्यक्तियों को यह आाइचर्य होता था कि 
जैन साधु ईसाइयों के चर्च में कैसे श्रा जा रहे हैं । (केवल यह तो आचार्यश्री ही की महिमा थी जो ईसाइयों का गिरजा- 
घर भी हिन्दू भाइयों के लिए पवित्र-स्थान और धर्म-स्थान वन गया था । 


जोवन में एक बड़ी ऋन्‍्ति 


अणुश्रत-आन्दोलन का प्रसार कर आचार्यश्री ने जनता के जीवन में एक बहुत बड़ी क्रान्ति कर दी है। यह 
हमारा सौभाग्य हैं कि श्राज भारत के कोने-कोने में सत्य और प्रेम का प्रसार हो रहा है। जनता जनार्दन अपने साधारण 
जीवन में ईमानदारी का व्यवहार कर रही है। सरकारी कमंचारी भी अपने कतंव्य को ईमानदारी से पूरा करने का 
उपदेण ले रहे हैं। व्यापारी वर्ग से धोखेबाजी और चोरबाजारी दूर होती जा रही है। केवल भारतीय ही नहीं, दूसरे देश 
भी आचार्यंश्री के उच्च विचारों से प्रभावित हो रहे हैं। 

यह मेरा सौभाग्य है कि मैं भी भ्रणुत्रत-आन्दोलन का एक साधारण सदस्य हूँ और मुझे देश-देश की यात्रा करने 
का सौभाग्य भी प्राप्त हुआ है। जब यूरोप और रूस की कड़कती ठंडक में भी मैंने चाय और कॉफी तक को हाथ नहीं 
लगाया तो वहाँ के लोगों को आइचर्य होता था कि यह कंसे सम्भव है ? किन्तु यह केवल आचायंश्री के उन शब्दों का 
चमत्कार है जो आपने सन्‌ १६५४ के नवम्बर महीने के प्रारम्भ में बम्बई में कहे थे->फादर साहब, ग्राप शराब तो नहीं 
पीते हैं ? 


श्रध्याय | बीसवीं सदी के महाप्र॒रुष [ ७६ 


ग्राचार्यश्री के साथ सैकड़ों साधु और साध्वी जन-सेवा में ग्रपना जीवन बलिदान कर रहे है। इन तेरापथी जैनी 
साधुप्रों जैसा त्याग, तप और सेवा हमारे देश और मानव समाज के लिए बड़े गौरव की बात है। आचार्यश्री के शिष्य 
और वे लोग भी जो आपके सम्पर्क में आ चुके हैं, अपने ग्राचार-विचा र से मनुष्य जाति की अनमोल सेवा कर रहे हैं । 

आलचार्यश्री ने हर जाति के और धर्म के लोगों को ऐसा प्रभावित किया है कि आपके आदर कभी भुलाये नहीं 
जा सकते और वे सदा ही मनुष्य जाति को जीवन ज्योति दिखाते रहेंगे । 





# --77ह7महुदव ॥ * 








आचार्यश्री तुलसी का एक सूत्र 
आचाय॑ धर्मेन्द्रनाथ 


तीन वर्ष पूर्व सन्‌ १६५८ में आचार्यश्री तुलसी श्रागरा जाते हुए जयपुर पधारे। उस समय उनके प्रवचन 
सुनने का अवसर मुझे भी प्राप्त हुआ। आचार्यश्री जिस तेरापंथ-सम्प्रदाय के आ्राचार्य हैं, उसे उद्भव-काल से ही स्वकीय 
समाज में अनेक विरोधों और भेदों का सामना करना पड़ा। किसी भी सम्प्रदय में जब नई शाखा का प्रसव होता है तो 
उसके साथ ही वैर और विरोधों का ग्रवसर भी झाता ही है। पूर्व समाज नये समाज को पुरातन लीक से हटाने वाला और 
ग्रधामिक बताता है और नया समाज पहले समाज की व्यवस्था को सड़ी-गली और नये जमाने के लिए अनुपयुक्त बताता है। 
बाद में दोनों एक-दूसरे को अनिवाय मान कर साथ रहना सीख जाते हैं और विरोध का रूप उतना मुखर नहीं रह जाता, 
लेकिन मौन-हेष की गाँठ पड़ी हो रह जाती है। आचारय॑श्री के जयपुर-आगमन के अवसर पर कहीं-कहीं उसी पुरानी गाँठ 
की पूँजी खल-खुल पड़ती । विरोधी जितना निन्दा-प्रचार करते, उससे अ्रधिक प्रंसक उनकी जय-जयकार करते । 


सम्पन्न लोगों की दुरभिसन्धि 


इस सव निन्दा-स्तुति में कितना पूर्वाग्रह और कितना वस्तु विरोध है, इस उत्सुकता से मैं भी एक दिन आचार्य श्री 
का प्रवचन सुनने के लिए पण्डाल में चला गया। पण्डाल मेरे निवासस्थान के पिछवाड़े ही बनाया गया था। आचार्यश्री 
का व्याख्यान त्याग की महत्ता और साधुओ्रों के आचार पर हो रहा था : “किसी धनिक ने साधु-सेवा के लिए एक 
चातुर्मास-विहार बनवाया जिसे साधुझों को दिखा-दिखा कर वह बता रहा था कि यहाँ महाराज के वस्त्र रहेंगे, यहाँ पुस्तकें, 
यहाँ भोजन के पात्र और यहाँ यह, यहाँ वह । साधु ने देखभाल कर कहा कि एक पाँच खानों की अलमारी हमारे पंच-महा- 
क्रतों के लिए भी तो बनवाई होती, जहाँ कभी-कभी उन्हें भी उतार कर रखा जा सकता। आचार्यश्री के कहने का मतलब 
था कि साधु के लिए परिग्रह का प्रपंच नहीं करना चाहिए, अन्यथा वह उसमें लिप्त होकर उद्देश्य ही भूल जायेगा । 

मैं जिस पण्डाल में बैठा था, उसे श्रद्धालु क्षावकों ने रुचि से सजाया था। श्रावक-समाज के वैभव का प्रदर्शन 
उसमें अरभिप्रेत न रहने पर भी होता अवध्य था। निरन्तर परिग्रह की उपासना करने वालों का अपने अपरिय्रही साधझ्रों 
का प्रदर्शन करना और दाद देना मुझे खासा पाखण्ड लगने लगा। आचार्यश्री जितना-जितना अ्रपरिग्रह की मर्यादा 
का व्याख्यान करते गये, उतना-उतना मुझे वह सम्पन्न लोगों की दुरभिसन्धि मालूम होने लगा । हमारा परिग्रह मत देखो, 
हमारे साधुझ्रों को देखो ! अहो ! प्रभावस्तापसाम्‌! अगले दिन के लिए भोजन तक संचय नहीं करते। वस्त्र जो कुछ नितान्त 
आवश्यक हैं, वह ही श्रपने शरीर पर धारण करके चलते हैं। ये उपवास, यह ब्रह्मचर्य, ये अदृश्य जीवों को हिसा से बचाने 
के लिए बाँघे गए मृछीके, यह तपस्या और यह भ्रणुवम का जवाब अणव्रत ! मुझे लगा कि अपने सम्प्रदाय के सेठों की 
लिप्सा और परिग्रह पर पर्दा डालने के लिए साधुओं की यह सारी चेष्टा है, जिसका पुरस्कार अनुयायियों के द्वारा जय- 
जयकार के रूप में दिया जा रहा है। जब और नहीं रह गया तो मैंने वहीं बैठे-बैठे एक पत्र लिख कर आतचाय॑श्री को भिजवा 
दिया, जिसमें ऐसा ही कुछ बुखार उतारा गया था। 


अश्रद्धा और हठ का भाव 


आचार्यश्री से जब मैं ग्रगले दिन प्रत्यक्ष मिला, तब तक गश्नद्धा और हठ का भाव मेरे मन पर से उतरा नहीं था । 


श्रष्याय ] - ग्राचार्यश्री तुलसी का एक सूत्र [ ८१ 


आचार्यश्री अणृत्रत-आन्दोलन के प्रवर्तक कहे जाते हैं, इसपर अनेक इतर जैन-सम्प्रदायों को ऐतराज रहा है। “अणुत्रत तो 
बहुत पहले से चले झ्राते हैं। साधुग्रों के लिए अहिसा, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह आदि पंच द्ञतों का निविशेषतया पालन महाक्रत 
कहलाता है और इन्हीं ब्रतों का अणु (छोटा) किवा गृहस्थधर्मीय सुविधा-संस्करण अणुब्रत है। फिर आचार्येश्री श्रणुत्रतों 
के प्रवर्तक कैसे ?” इस प्रकार की आपत्ति अक्सर उठाई जाती रही है। आचार्यश्री के परिकर वालों को ख्याल हुआ कि 
अ्रणृव्रत-आन्शोलन के प्रवर्तक' शब्द से चिड़ कर मैंने ग्राचारयेश्री को यह सव लिखा है । लेकिन मुझे तव तक इसका भान भी 
नहीं था। अ्रणब्रतों और महात्रतों का चाहे पूर्व मुनियों ने निरूपण भी किया हो, लेकिन इसको एक जनान्दोलन का रूप आचार्य - 
श्री तुलसी ने ही दिया है, इसलिए उनके आन्दोलन के प्रवतंकत्व से मुझे विरोध क्‍यों होता। वस्तुतः मेरे विरोध के मूल में 
अंबतः परिग्रह की पृष्ठ-भूमि में अपरिग्रह के विरोधाभास से उत्पन्न एक तात्कालिक प्रतिक्रिया थी और अंभतः कुछ पूर्व 
धारणाएं थीं, जिनकी संगति मैं ग्राज भी जेन-दर्शन से पूर्णतः नहीं मिला पाया हूँ । 

उदाहरण के लिए मैं इस निष्कर्ष से सहमत रहा हूँ कि आहार की दृष्टि से मनृष्य न भेड़-बकरी की तरह 
शाकाहारी है और न शेर-तेंदुओं की तरह मांसाहारी। बल्कि उभयाहारी जन्तुओ्रों जैसे भालू, चूहे या कौए की तरह 
शाकाहार और मांसाहार दोनों प्रकार का आहार खा-पचा सकता है। इसलिए मानव-प्रकृति के विरुद्ध होने से श्रादमी के लिए 
आहार का दावा मूनत: गलत है। दूसरे; आहार चाहे वानस्पतिक हो अथवा प्राणिज, उसमें जीवरूपता होती ही है, 
अन्यथा आहार देह में सात्म्य किवा तद्गप नहीं बन सकता | अतः जैव आहार के ऊपर, स्थिति और हिसा का त्याग, ये 
दोनों बातें एक साथ नहीं चल सकतीं । आहार-मात्र हिसामूलक है, वल्कि आहार और हिसा अभिन्‍न अ्थच पर्यायवाची 
हैं, ऐसी मेरी धारणा रही है । 

इसके अतिरिक्त ईश्वर की सत्ता और धर्म की आवश्यकता श्रादि कितने ही विषयों पर मेरी मान्यताएं जैन 
विश्वासों से भिन्‍न थीं। जब वात चल निकली तो मैंने श्रपना कैसा भी मतभेद आचार्य श्री तुलसी से छिपाया नहीं । 

मेरा खयाल था कि आचार्यश्री इस विषय को तकों से पाट दंगे; लेकिन उन्होंने तर्क का रास्ता नहीं ग्पनाया 
और इतना ही कहा कि “मतभेद भले ही रहे, मनोभेद नहीं होना चाहिए ।” मैं तो यह सनते ही चकरा गया। तर्क की 
तो अ्व वात ही नहीं रही । चुप बैठ कर इसे हृदयंगम करने की ही चेष्टा करने लगा । 


श्रद्धा बढ़ी 


बाद में जितना-जितना मैं इस पर मनन करता गया, उतनी ही आचाय॑श्री तुलसी पर मेरी श्रद्धा बढ़ती गई । 
वास्तव में विचारों के मतभेद से ही तो समाजों और वर्गों में इतना पार्थक्य हुआ है। एक ही जाति के दो सदस्य जिस दिन 
से भिन्‍नत मत अपना लेते हैं, तो मानो उसी दिन से उनका सब-कुछ भिन्‍न होता चला जाता है। भिन्‍न आचार भिन्‍न 
विचार, भिन्‍न व्यवद्वार, भिन्‍न संस्कार, सब-कुछ भिन्‍न । यहाँ तक कि सव तरह से अलग दिखना ही परम काम्य वन जाता 
है। मतभेद हुआ कि मनोभेद उसके पहले हो गया। मनोभेद से पक्ष उत्पन्न होता है और पक्ष पर बल देने के साथ-साथ 
उत्तरोत्तर झाग्रह की कट्टरता बढ़ती जाती है । अन्त में आग्रह की अधिकता से एक दिन वह स्थिति आ जाती है, जब भिन्‍न 
मतावलम्वी की हर चीज से नफरत और उसके प्रति हमलावराना रुख ही अपने मत के अस्तित्व की रक्षा का एकमात्र 
उपाय मादूम देता है। 

मुझे यहाँ तक याद झाता है, किसी भी विचारक ने इसके पूर्व यह बात इस तरह और इतने प्रभाव से नहीं कही । 
मत की स्वतन्त्रता की रक्षा की वांछुनीयता का हवा में शोर है। जनतन्त्र के स्वस्थ विकास के लिए भी मतभेद आवश्यक 
बताया जाता है और व्यक्ति के व्यक्तित्व के निखार के लिए भी मतभेद रखना जरूरी समझा जाता है। वल्कि मतभेद 
का प्रयोजन न हो, तो भी मतभेद रखता फैशन की कोटि में आने के कारण जरूरी माना जाता है। परिणाम यह है कि 
चाहे लोगों के दिल फट कर राई-काई क्यों न हो जायें, लेकिन असूल के नाम पर मतभेद रखने से झ्ाप किसी को नहीं रोक 


सकते । 
यदि मुझे किसी एक चीज का नाम लेने को कहा जाये, जिसने मानव-जाति का सवसे ज्यादा खून बहाया है 


घर] झाचारयंश्री तुलसी प्रभितन्दन प्रन्य [ प्रथम 


और मानवता को सबसे ज्यादा काँटों में घसीटने पर मजबूर किया है तो वह यही मतभेद है । इसी के कारण अलग धर्म, 
सम्प्रदाय, पंथ, समाज आदि बने हैं, जिन्होंने अपनी कट्टरता के झ्रवेश में भतभेद को आमूल और समूल नष्ट कर डालना 
चाहा है । मतभेदों का निपटारा जब मौखिक नहीं हो पाया तो तलवार की दलील से उन्हें सुलभाने की कोशिशें की गई 
हैं। एक ने अपने मत की सच्चाई साबित करने के लिए कुर्बान होकर अपने मत को अमर मान लिया है, तो दूसरे ने अपने 
मत की श्रेष्ठता सिद्ध करने के लिए अपने हाथ खून से रंग कर अपने मत की जीत मान ली है। दुनिया का अधिकांश इति- 
हास इन्हीं मतभेदों और इनके सुलभाने के लिए किये गए हृदयहीन संघर्षों का एक लम्बा दुःखान्त कथानक है। 

अरब प्रश्न उठता है कि जव मतभेद रखना इतना विषाक्त और विपरिणम्य है, तो क्या मतभेद रखना अपराध 
करार दिया जा सकता है, या शास्त्रीय उपाय का अवलम्बन करके इसे पाप और नरक में ले जाने वाला घोषित कर दिया 
जाये ? न रहेंगे मतभेद, न होगी यह खून-खराबी और अज्ञान्ति । 

लेकिन समाधान इससे नहीं होगा । झ्रगर आदमी के सोचने की और मत स्थिर करने की क्षमता पर समाज का 
क़ानून अंकुश लगायेगा, तो क़ानून की जड़ें हिल जायेंगी और यदि धर्मपीठ से इस पर प्रतिबन्ध लगाने की आवाज उटी 
तो मनुष्य धर्म से टक्कर लेने में भी हिचकेगा नहीं । धर्म ने जब-जब मानव को सोचने और देखने से मना करने की कोशिश 
की है, तभी उसे पराजय का मुँह देखना पड़ा है। अपना स्वतन्त्र मत बनाने और मतभेद को व्यक्त करने की स्वतन्त्रता 
तो मानव को देनी ही होगी; जो पात्र हैं उनको भी और जो पात्र नहीं हैं उनको भी । 

फिर इसे निविध कैसे किया जाये ? विज्वुद्ध तर्क से तो सबको अनुकूल करना सम्भत्र है नहीं, और घस्त्र-वल से 
भी एकमत की प्रतिष्ठा के प्रयोग हमेशा असफल ही रहे हैं। क्रिया, फिर प्रतिक्रिया--फिर प्रति-प्रतिक्रिया; हमले और 
फिर जबाबी हमले । मतों और मतभेदों का अन्त इससे कभी हुआ नहीं । ऐसी अवस्था में आ्राचार्यश्री तुलसी का सूत्र कि 
मतभेद के साथ मनोभेद न रखा जाये', मुभे अपूर्व समाधानकारक मालूम देता है। विष-बीज को निविष करने का इससे 
ग्रधिक अहिसक, यथार्थवादी और प्रभावकारी उपाय मेरी नजरों से नहीं गुजरा । 


भारत के युग-द्रष्टा ऋषि 


इसके उपरान्त भी मैं आचायंश्री तुलसी से अनेक बार मिला, लेकिन फिर अपने मतभेदों की चर्चा मैंने नहीं 
की। भिन्‍न मुण्ड में भिन्‍न मति तो रहेगी ही। मेरे अनेक विश्वास हैं, उतके अनेक आधार हैं, उनके साथ अनेक ममत्व के 
सूत्र सम्बद्ध हैं। सभी के होते हैं। लेकिन इन सब भेदों से श्रतीत एक ऐसा भी स्थल होना चाहिए, जहाँ हम परस्पर सहयोग 
से काम कर सके । मैं समभता हूँ कि यदि चेष्टा की जाये तो समान आधारों की कमी नहीं रह सकती । 

आचायश्री तुलसी एक सम्प्रदाय के धर्मगुरु हैं। और विचारक के लिए किसी सम्प्रदाय का गुरुपद कोई बहुत 
नफे का सौदा नहीं है। वहुधा तो यह पदवी विचारवन्धन और तंगनजरी का कारण वन जाती है | लेकिन आचार्यश्री की 
दुष्टि उनके अपने सम्प्रदाय तक ही निगडित नहीं है। वे सारे भारत के युग-द्रप्टा ऋषि हैं। जैन-शासन के प्रति मेरी 
आदर-बुद्धि का उदय उनसे परिचय के बाद ही हुआ है, अतएव मैं तो व्यक्तिणज: उनका आभारी हूँ । उनके धवल समा- 
रोह के इस अवसर पर मेरी विनम्र और हादिक श्रद्धांजलि ! 


दो दिन से दो सप्ताह 


डा० हबंट दिसी, एम० ए०, डी० फिल०, आस्ट्रिया 


मैं अपने निदिचत कार्यक्रम के अनुसार केवल दो दिन ही ठहरने वाला था, लेकिन दो सप्ताह ठहरा। मैं उस अद्‌- 
भत मनुष्य का चित्र खींचना चाहता था और उस मानव का, जो महात्मा पद के उपयुक्त था, अध्ययन करना चाहता था। 
प्रायः एक मनुष्य दूसरे मनुष्य के बारे में क्वचित्‌ ही ऐसा कर सकता है। जैसे ही मैंने उनके प्रथम बार दर्शन किये, उनका 
असाधारण व्यक्तित्व मेरे हृदय को छूने लगा। उनके नेत्र स्नेहिल और तेजस्वी थे। जैसे ही उन्होंने मेरी ओर दृष्टिपात 
किया, मेरा अ्रहम्‌ नष्ट हो गया भ्र/र मुझे उनकी महानता का अनुभव हुआ | मैं वहाँ गया तो था उनके कुछ फोटू खींचने 
के लिए, किन्तु जैसे ही मैंने उतकी जाना, उनका परिचय पाया, फोटू खींचना तो भूल ही गया । उनके विचारों को और 
शब्दों को समभने लगा । 

उनके अनुयायियों व साधु-साध्वियों के लिए वे महान्‌ प्रेरक के रूप में होने चाहिये, जो कि उनके प्रति भ्रगाध 
श्रद्धा रखते हैं और उनके बारे में निःशंक हैं। उनका प्रभाव इतना अधिक है कि यदि वे चाहें तो वे एक बहुत ही भयंकर 
व्यक्ति बन सकते हैं और मनुप्यों को ग्रशान्ति के कगार तक पहुँचा सकते हैं और श्रपना कठिनतम लक्ष्य भी प्राप्त कर 
सकते हैं। किन्तु उनका केवल एक ही विचार व ध्येय है जिसे कि अहिसा-विकास कह सकते हैं । 

पूर्ण अहिसा पर उनकी श्रद्धा का स्पष्ट रूप से प्रकटीकरण ही मेरे हांसी जाने का कारण बना है। इस धर्म के 
अनुयायी मुँह पर पट्टी बाँचते हैं : जैसे डाक्टर लोग आपरेशन के समय मुँह पर 'मास्क' लगाते हैं। उप्तका प्रयोजन है कि 
उनकी आवाज़ से निःसृत ध्वनि तरंगों से हवा की, जो कि उनके श्रभिमतानुसार सजीव है,ह॒त्या न हो । वे अन्धेरे में चलते 
समय भूमि का प्रमाजन कर पाँव रखते हैं ताकि किसी भी जीव की हत्या न हो । इसलिए मैं हांसी गया और वहाँ पर इस 
संघ के झ्राचार्य ने मुभे समझाया । 

उनका पूरा नाम है पुज्प श्री १००८ आचार्यश्री तुलसी रामजी स्वामी। आप जैन स्वेताम्वर तेरापंथ के नवम 
ग्राचार्य हैं। उनका नाम उतना ही बड़ा है, जितना कि उनका नम्नरता गुण । “१००८: की संख्या जो दो श्री के बीच में है, 
वह १००८ गुणों की द्योतक है। 'तुलसीराम' उनका व्यक्तिगत नाम है और उसके पीछे जो 'जी' जुड़ा है, वह जर्मन भाषा 
के (॥०॥ के समान आदर का सूचक है। स्वामी का अर्थ है--वह व्यक्ति जो गृहस्थ जीवन का त्याग करता है। 'जैन' 
एक बहुत ही प्राचीन धर्म है जो हिन्दू धर्म की अपेक्षा वौद्ध धर्म के अधिक निकट है। स्वेताम्बर तेरापंथी सम्प्रदाय जैन 
धम में ही एक सृधारक आन्दोलन के रूप में २०० वर्ष का प्राद्चीन सम्प्रदाय है। मैं उनके सामने बैठ गया और वे मेरी 
ओर देखने लगे । 

वह एक आरान्तरिक अनुभव था जो कि केवल हृदयग्राही ही था, वाणी के द्वारा व्यक्त नहीं हो सकता । किन्तु यदि 
प्रथम अनुभव को व्यक्त न कर सका तो प्रस्तुत उपक्रम अधूरा ही रह जायेगा । 

मैं जब वहाँ गया, वे एक ऊँचे तख्त पर बैठे हुए थे और दैनिक प्रवचन कर रहे थे। उनके सामने लगभग हजार 
ग्रादमी जमीन पर बेठे हुए थे। मैं श्रकेला ही वहाँ विदेशी था, अतः मेरे मित्र मुझे ग्राचायंश्री के समीप ले गये । आचार्यश्री 
बोलते हुए थोड़े रुके और मेरा परिचय उनको दिया गया । हम आचार्यश्री की ओर देखते हुए शान्ति से बैठ गये। दु्भग्य- 
वश, बहुत सारे लोगों का ध्यान मेरी ओर खिंचा रहा, किन्तु कुछ समय बाद मैं यह भूल गया और मैं और आचायंश्री 
अकेले रह गये । 
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प्रायः यह होता है कि यदि मनुष्य किसी भी व्यक्ति की ओर अस्यस्त ध्यानपूर्वक देखता है तो उसके मुख पर 
ठेष, प्रेम या उत्तेजना के भाव उत्पन्न हो जाते हैं, किन्तु आचार्यश्री के विशाल विवेक पूर्ण और काले नेत्रों में इनमें से एक 
भी नहीं पाया गया। मुझे ऐसा लगा उनकी दृष्टि मेरे शरीर को चीर कर हृदय तक पहुँच रही है श्रौर उन्होंने मेरा अन्तर 
हृदय पहचान लिया है। पहले-पहल मुझे इस प्रकार का अकेलापन थोड़ा अखरा, किन्तु वाद में उनके सामने मेरी यह 
भावना लुप्त हो गई। मेरे हृदय में नाना प्रकार के भाव तरंग उछलने लगे। मैंने एकाएक ही अनुभव किया कि मैं अ्व 
अकेला नहीं हूँ । मुक्के लगा कि मेरे अनुकूल विचार समझे गये हैं और प्रतिकूल विचारों की निन्‍दा नहीं की गई है। अर्थात्‌ 
मेरे अच्छे विचार के कारण म॒झ्के स्वागत मिल रहा है और बुरे विचारों के कारण मेरी निन्‍्दा नहीं की जा रही है। अचा- 
नक ही मेरी स्मृति में अपने शैशव काल का विस्तृत स्वरणिम जगत्‌ स्पप्ट हो गया--निराणा के कारण से नहीं। युवाकाल 
की स्मृति रहती है, किन्तु उसके साथ जो संशय होता है, वह नप्ट हो गया । मेरा हृदय अच्छे गौर आनन्ददायक विचारों 
से भर गया। 

मैं जानता हूँ कि इन शब्दों में जो कुछ मैंने लिखा है, वह अतिशयोक्ति-सा लगता होगा, किन्तु वह अपना कार्य 
समुचित रूप से करता है और आचार्यश्री के साथ वार्तालाप के समय प्रत्येक क्षण में मेरे हृदय पर निय्रन्त्रण करने वाली 
भावनाञ्रों का वर्णन मैंने किया है। वास्तव में तो, संत पुरुषों का यह स्वभाव ही होता है कि वे दूसरों के मन में ग्रच्छे 
विचारों को उत्पन्न कर देते हैं और उन विचारों को अच्छे कार्य के रूप में परिणत करना तो यह हमारा काम है । 

प्रतिदिन तीन बार आचायंश्री प्रवचन देते हैं, जिनमें सहसख्रों की संख्या में लोगों की उपस्थिति होती है। उनके 
अनुयायी लोग बहुत अंशों में राजस्थान श्रौर पंजाब के वासी हैं और उनमें से अधिकतर माइवाड़ी हैं, जो कि भारत के 
व्यापारियों में सबसे अधिक धनिक और परिस्रहासक्त हैं । 

आजार्यश्री उनको अपरियग्रह और सदाचार का उपदेश देते हैं। वह एक कैसा विरोधाभास था । एक ओर जहाँ 
उनके अनुयायी--जो कि बहुत अच्छे व्यापारी लोग हैं जो कि धोखावाजी से लाखों रुपये कमाते हैं, जो सारी दुनिया के 
साथ व्यापार का सम्बन्ध रखते हैं, जो कर की चोरी करने के सब तरीकों को काम में लेते हैं और विश्वासघात करते है। 
दूसरी ओर ये छोटे कद के आचार्य श्री जिनके पास अपना कुछ नहीं है न घर है, न मन्दिर है, न पुस्तक हैं--केवल हाथ 
से लिखे हुए सुन्दर झास्त्र हैं, मामूली विछाने का कपड़ा और अत्यन्त सामान्य प्रकार के वस्त्र और स्वाभाविकतया मलत- 
वस्त्रिका और रजोहरण--यही उनका सव कुछ है । हु 

वे एक कुशल मनोवैज्ञानिक हैं । वे जानते हैं कि जो व्यक्ति इस प्रकार से ग्रन्तर्राष्ट्रीय स्तर पर कालेवाजार 
करते हैं, उनके पास से बड़े त्याग की आगा नहीं रखी जा सकती । उनमें से किसी को भी संसार को त्याग करने का उप- 
देश नहीं दिया जा सकता। किन्तु उनके पास से कम-से-कम यह आजा तो की जा सकती है कि वे सच्चे भ्रर्थ में मानव बनें, 
इसलिए उन्होंने भ्रण॒व्रत-आनन्‍्दोलन का प्रवर्तन किया है। यह आन्दोलन छोटे-छोटे ब्रतों का आन्दोलन है। उनके पअनु- 
यायियों को इस प्रकार के ब्रत दिलाये जाते हैं कि मैं झ्रप्रमाशिकता नहीं करू गा। मैं अतेतिकता और आडम्बर को छोड़ 
दूंगा। मैं अन्य स्त्रियों पर बुरी दृष्टि नहीं डालूगा । | 

कुल मिलाकर ४६ ब्रत अहिसा, सत्य, भ्रचौर्य, ब्रद्मचर्य, और अपरिग्रह इन पाँच विभागों में विभवत हैं। इनमे 
से प्राय: सभी ब्रत स्वाभाविक हैं, और प्रायः सभी धर्मों के मूल-भूत सिद्धान्त हैं। उनमें से थोड़े ब्रत ऐसे हैं जो कि केवल 
भारतीय संस्कृति से जुड़े हुए हैं, जैसे कि मैं मद्यपान नहीं करू गा, दो सौ व्यक्तियों से अधिक बृहत्‌ भोज नहीं करूँगा। 
ये-नियम बहुत ही कम यूरोपवासियों द्वारा ग्राह्म हो सकते हैं। किन्तु एक औसत भारतीय विवाह के प्रसंग में उक्त 
संख्या का उल्लंघन सामान्यतया करता है, तथापि आचार्यश्री के इस आह्वान से उनके अनुयायियों में एक नई चेवना 
आई है। 

मैं अपने एक मित्र के घर ठहरा धा। वह एक बहुत ही अच्छे स्वभाव का और मोटा ग्रादमी था। उसने डेरी 
के व्यापार से धनार्जन किया था। एक बार सायंकाल मैं उसकी दूध की दुकान पर उसके साथ गया। उसने उत्साह से 
बताया कि अब मैं पहले की तरह अ्रधिक धन नहीं कमाता हु; क्योंकि मैं अणुत्र ती हैँ । इसलिए दूध के व्यापार में कमाई 
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कम होती है। यह स्वाभाविक है कि अणुन्नत में मिलावट छोड़ देने से मरे मित्र के कहने के अनुसार उसको कमाई पहले 
जैसी नहीं होती । अणुब्रती बनने से पूर्व वह मित्र यह सब जानता था। 

यह हो सकता है कि अणुक्नतों के बारे में मेरा भ्रध्ययन केवल ऊपर-ऊपर का ही हो, किन्तु मैं विदेशी के साथ 
मंत्री करने से अवश्य लाभान्वित हुआ हूँ । एक प्रसंग ऐसा बना, जिससे मैं हाँसी को कभी नहीं भूल सकता | केवल एक 
रुपये के बारे में बात थी। मैं प्रतिदिन एक दुकानदार के पास से सिगरेट खरीदता था। मैं जो सिगरेट पीता था, उस प्रकार 
की गाँव में और कोई नहीं पीता था। मुभे सड़क पर सिगरेट पीने में भी लज्जा का अनुभव होता था| उस सिगरेट की 
कीमत उस दुकान पर लिखी हुई थी । में जब उसके लिए पैसा देने लगा, तव उस दुकानदार ने बहुत ही नम्र भाषा में मरे 
से पैसा लेने से इन्कार किया । यदि गर्मी के दिनों में मुझे किसी होटल पर ठंडा लेमन पिलाया जाता, तो उसको भी मुरे; 
भेंट रूप में ही स्वीकार करना होता । 

अणुब्रत के नियम बहुत ही सरत है । क्योंकि वे अश्रणु यानी छोटे-छोटे ब्रत हैं। आचाय॑शी ब्रत लेने के लिए किसी 
पर भी दवाव नहीं डालते । अपने प्रवचनों में वे अनुयायिश्रों को उपदेश देते हैं कि यदि वे पारतौकिक सुख चाहते हैं तो 
उन्हें पाप करने से डरना चाहिए । जब वे बुराइयों को छोड़ने की प्रतिज्ञा करते हैं, तब ही ग्राचार्यश्री प्रसन्‍न होते हैं । जो 
४6 ब्रतों को पालन करने की प्रतिज्ञा करता है, वही पूर्ण श्रणब्रती हो सकता है । 

आचार्यश्ली के अधिकांश अनुयायी व्यापारी हैं। आचाय्यश्री अणुब्रतों के बारे में उनके साथ घण्ठों तक उत्साह- 
पूर्वक चर्चाएं करते हैं। उस चर्चा में वे लोग इतने जल्दी-जल्दी बोलते थे कि मुझे उनकी बात का कुछ पता नहीं चलता था। 
किन्तु जब भी वे लोग ब्लैक मारकेट शब्द का प्रयोग करते थे, मुझे पता चल जाता था; क्योंकि प्रायः भारतीय 
लोग बातचीत में अंग्रेजी शब्द ब्लेक मारकेट का प्रयोग करते हैं । ये व्यापारी लोग अपने व्यापार-सम्वन्धी कागजात आदि 
साथ लेकर आराचायं श्री के पास आये और वे आचार्य श्री को यह बताना चाहते थे कि बिना कालाबाजार आदि अनैतिक 
कार्य किये यदि वे व्यापार करे तो, निश्चित ही उनका दीवाला निकल जाये । झाचार्यश्ली ने उनकी सब वातों को ध्यान से 
सुना, उन कागजातों को ध्यान से देखा और उनके मुनाफा ओर घाटा सम्बन्धी सब वातों को सुना। अन्त में तो वे अपनी 
माँग पर निश्चल ही रहे कि व्यापारियों को अनैतिक व्यापार को छोड़ना चाहिए। इस प्रकार से चर्चा के बाद में सभी 
व्यापारी कालाबाजार आरादि को पूर्ण रूप से छोड़ने के लिए तो तैयार नहीं हुए, किन्तु बहुत से व्यापा रियों ने थोड़ी छूटके 
साथ में नियम लिए कि 

मैं अ्रनेतिक व्यापार को अमुक मर्यादा से श्रधिक नहीं करूँगा । 

मैं रिश्वत नहीं लूँगा । 

मैं भूठे खाते नहीं रखूँगा । 

मैं समाहित हो गया था कि वे लोग इन नियमों को अच्छी तरह से पालंगे । 

इसके बाद आचार्य श्री ने मुझसे कहा--मैं चाहता हूँ क्रि लोग संयम को अपनायें । अपुक्नत आसानी से अपनाये 
जा सकते हैं। इन ब्रतों का नाम अणुतन्नत इसलिए रखा है कि हमें अणुवम के साथ लड़ना है और उससे सम्बन्धित सभी 
बुराइयों से लड़ना है। यदि थोड़े लाख व्यक्ति भी अणुत्रती वन जायें तो यह वैज्ञानिक सफलता--अणुबम के भय को नप्ट 
कर देगी । 

इस पर मैंने पूछा--क्या आपका उद्देश्य राजनैतिक है| उन्होंने उत्तर दिया--नहीं, हमारा उद्देश्य केवल धार्मिक 
है। गांधीजी महात्मा भी थे और राजनैतिक नेता भी । मैं केवल एक महात्मा वनना चाहता हूँ । 

मैंने उनसे आत्मा, परमात्मा, पुनर्जन्म जैसे दाशनिक प्रइन पूछे व कुछ उनके वेयक्तिक जीवन तथा उनके साधु 
संघ के वारे में भी जिज्ञासाएं कीं । उन्होंने मेरे प्रत्येक प्रश्न व जिन्नासा का अत्यन्त मधुरता के साथ समाधान किया। 
मुझे भय था कि कहीं आचार्य श्री को मैंने वाराज तो नहीं कर दिया। मेरे लम्बे-लम्बे प्रश्न जो कि मैंने उनके पवित्र 
जीवन को जानने की दृष्टि से पूछे थे, मूल विषय से काफी दूर थे और मेरे तुच्छ उत्साह को प्रकट करने वाले 
थे, उनसे शायद वे नाराज हो गये हों । फिर भी उन्होंने उस प्रकार का कोई भी भाव व्यक्त नहीं किया, प्रत्युत मेरे 
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जैसे एक विदेशी व्यक्तित के ऊपर आचार्यश्री की पूर्ण कृपा रही और इसलिए सम्भवत: मैं लोगों की ईर्ष्या का पात्र भी 
बना । 
एक बार विनोद में मैंने झ्चाय श्री से कहा--मैंने आपके धर्म की एक प्रार्थना (नमस्कार ) मन्त्र के कुछ पद कण्ठस्थ 
किये हैं। क्या आप सुनने की कृपा करेंगे। आचाय॑ श्री ने धीरे से हाथ हिलाते हुए लोगों को शान्त किया । वह नमस्कार मंत्र 
मुर्भे उनके मुनियों ने सिखाया था। उसको मैंने कण्ठस्थ कर लिया था और कई बार पुनरुच्चारण भी कर लिया था 
ताकि बिना कोई भूल क्रिये मैं उसका उच्चारण कर सक। मैंने कहा-- 
नमो श्ररिहंताणं 
नमो. सिद्धाणं 
नमो श्रायरियाणं 
नमो उवज्भकायाणं 
नमो लोएं सब्वसाहु्ण 
मैं उन महात्माग्रों को नमस्कार करता हूँ जिन्होंने मोह, राग और द्वंप रूप शत्रुओं को जीत लिया है। मैं उन 
महात्माओं को नमस्कार करता हूँ जो कि मुक्त अवस्था को प्राप्त कर चुके हैं। मैं धर्मनायकों को, आचार्यों को--नमस्कार 
करता हूँ। मैं धामिक शिक्षा गुरुओं को--उपाध्याय को नमस्कार करता हूँ । मैं संसार के सभी साधु साध्वियों को नमस्कार 
करता हूँ । आ्राचायंश्री ने स्मित हास्य के साथ कहा--यह तो तुम्हारा इस दिशा में प्रथम चरण है। अब तुम मुंह पर मुख 
वस्त्रिका और हाथ में रजोहरण कब लेने वाले हो ? इस प्रकार से अन्त में वह दिन आ गया, जिसके दूसरे दिन सुबह पाँच 
बजे ही मैं दिल्‍ली के लिए प्रस्थान करने वाला था। जब मैं बिदा लेने लगा, तब आचायश्री ने हाथ ऊँचा कर आ्राशीर्वाद 
दिया । 





देश के महान्‌ आचाय 
श्री जयसुखलाल हाथी 
विद्य त्‌ उपमंत्री, भारत सरकार 


किशोर के लिए एक कसौटी 


दुनिया में सभी संतों के जीवन में एक विशेषता होती है, वही विशेषता आचार्यश्री तुलसी के जीवन में भी 
दिखाई देती है। उनके वाल्यकाल में ही उतकी महानता के चिह्न दिखाई देने लगे थे । बचपन में ही उन्होंने ऐसे गुणों का 
परिचय दिया, जिनसे यह पता चलता था कि वे भविष्य में एक महान्‌ धर्म गुरु बनेगे। ग्यारह वर्ष की ग्रवस्था में उन्होंने 
दीक्षा लेने की इच्छा प्रकट की । उनके परिवार के सभी लोगों को बड़ा आइचर्य हुआ कि ग्यारह वर्ष का किशोर इतनी 
कम अवस्था में दीक्षा लेने की बात कैसे सोच सकता है। उनके बड़े भाई अ्रनुमति देने को तैयार नहीं थे, किन्तु किशोर 
तुलसी की अन्तरात्मा ने उनको साधु-श्रेणी में प्रविष्ट होने को प्रेरित किया और वे अपने संकल्प से विरत नहीं हुए । क्या 
उन्हें त्याग का श्रर्थ विदित था ? उनके पारिवारिक जनों के लिए यह एक समस्या थी । जिस दिन वे संन्यास लेने वाले थे 
उसके पूर्व पहली रात को उनके बड़े भाई मोहनलालजी ने उनको सौ रुपए का एक नोट दिया और कहा कि वह इसे 
अपने पास रख ले, जब कि वह उन सबसे अगले दिन बिदा ले रहे थ । आचार्य श्री तुलसी को यह पता था कि साधु का कया 
कतंब्य होता है और उन्होंने हेंसकर पूछा--“मैं इन रुपयों का क्‍या करूँगा। साधु तो एक पैसा भी अपने पास नहीं 
रख सकता ।” यह किशोर तुलसी के लिए एक कसौटी थी । उन्होंने सिद्ध कर दिया कि दुनिया के प्रलोभनों और भोग- 
विलास का उनके लिए कोई श्रर्थ नहीं है । 

उनमें प्रारम्भ से ही त्याग और संयम के गुण मौजूद थे । आगे चल कर उनका साधु-जीवन विकसित हुआ और 
ते महान्‌ धर्म-गुरु वन गए। बाईस वर्ष की अवस्था में आचार्य श्री कालूगणी ने मुनिश्री तुलसी को अ्रपना उत्तराधिकारी 
मनोनीत किया। आचाय॑ बनने के लिए यह अवस्था छोटी ही थी, किन्तु मुनिश्नी तुलसी ने जो गुग विकसित कर लिए 
थे, उनके कारण उनका यह चुनाव सर्वथा उचित सिद्ध हुआ। संस्कृत में एक उक्ति है: गुणा: पुजास्थान गृणिषु, न च 
लिग॑ं न च बय: अर्थात्‌ न तो आयु का और न लिंग का महत्त्व है; असली महत्त्व तो गणों का ही होता है। आचार्य श्री 
तुलसी भी अपने गुणों के कारण अपने शिष्यों की श्रद्धा और झादर के अधिकारी वने । 


अगुत्रत का प्रवर्तन 


सन्‌ १६४६ में उन्होंने अणुव्रत-आतन्दोलन चलाया । नैतिक मापदण्डों की गिरावट के विरुद्ध यह आन्दोलन था। 
नतिक पतन के पाश से राष्ट्र को मुक्त करना उसका उद्देश्य है। आज जव कि दुनिया आध्यात्मिक केन्द्र से दूर जा रही 
है, मानव का दृष्टिकोण अधिकाधिक भौतिकवादी वनता जा रहा है, नैतिक मूल्यों को विस्मृत किया जा रहा है, अणुत्रत- 
आन्दोलन मनुष्य को नैतिक अधः-पतन के दलदल में फेसने से रोकता है और उसे झ्रान्त रिक शान्ति और सुख की उपलब्धि 
कराता है | जैसा कि अणुब्रत' शब्द से ही प्रकट है, वह छोटी-छोटी प्रतिज्ञा से प्रारम्भ होता है। प्रत्येक व्यक्ति के लिए 
धूर्ण' बनना सम्भव नहीं हो सकता, किन्तु अल्प प्रारम्भ करके वह सर्वोच्च आ्रादर्श को प्राप्त कर सकता है। अ्रणुब्रत- 
आन्दोलन समाज के नैतिक चरित्र का निर्माण करना चाहता है। इस आन्दोलन के मुख्य उद्देश्य ये हैं---१. जाति, वर्ण, 
राष्ट्रीयता और धर्म का कोई भेद न करते हुए सब लोगों के लिए संयम का आदर प्रस्तुत करना और उस आदर्श के अनु- 
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सार अधिकाधिक जीवन बिताने के लिए प्रेरित करना; २. समाज में विश्व-शान्ति का प्रचार करने के लिए प्रचारक 
तैयार करना और उन्हें प्रेरित करना । इन उद्देश्यों की पूर्ति के लिए अणुब्रत-आन्दोजन अहिसा, सत्य, अस्तेय, त्रह्मचर्य 
और अपरिग्रह की पांच प्रतिज्ञाएं लेने को कहता है| यदि मनुष्य स्वतन्त्र रूप में इन पाँच ब्रतों का पालन करने का प्रयत्न 
करे तो वह पूर्ण आदर्श को प्राप्त कर सकेगा। जीवन के हर क्षेत्र में वह इन ब्रतों का पालन कर सकता है । 
हम आज देखते हैं कि धर्म, भापा, जाति और सम्प्रदाय के नाम पर लोग परस्पर लड़ रहे हैं। धर्म की भावना 
को लोगों ने ठीक प्रकार से नहीं समझा है। धर्म केवल मन्दिर जाने और देनिक कमंकाण्डों का पालन करने में नहीं है। 
है इन सबसे कुछ अधिक है । वास्तविक धर्म सभी धर्मों के प्रति सहिष्णुता दिखाने में है । पूजा की विधि कुछ भी हो, 
उसका तात्पर्य यह है कि मनुष्य अपने को नैतिक और आध्यात्मिक दृष्टि से ऊँचा उठाए और रचनात्मक दृष्टिकोण अप- 
नाए बिना यह लक्ष्य सिद्ध नहीं किया जा सकता । 


उदार मनोवृत्ति का परिचय 


आरचारयंश्री तुलसी ने एक धर्माचार्य के रूप में अपनी उदार मनोवृत्ति का परिचय दिया है; कारण वह कहते 
है कि दूसरे धर्मों के प्रति किसी को निन्‍्दात्मक भाषा का लेखनी या वाणी द्वारा प्रयोग नहीं करना चाहिए । केवल अपने 
विचारों का ही प्रचार करना चाहिए । दूसरे धर्मो के प्रति सहिष्णुता दिखानी चाहिए । दुसरे धर्मों के संतों और आचार्यों 
के प्रति घृणा या तिरस्कार नहीं फैलाना चाहिए। अगर कोई व्यक्ति अपना धर्म या सम्प्रदाय बदल लेता है तो उसके 
साथ दुव्यंवहार नहीं करना चाहिए और न उसका सामाजिक बहिष्कार ही करना चाहिए। धर्म के सर्वमान्य मूल 
तत्त्वों का यथा--अहिसा, सत्य, अस्तैय, ब्रह्मच्य और अपरिग्रह का प्रचार करने का सामूहिक प्रयास करना चाहिए । भ्रगर 
मनुप्य इन आधार-नियमों का पालन करने लगे तो वर्तमान दुनिया में महान्‌ ऋन्‍्ति हो जायेगी । 

राष्ट्र का निर्माण करने के लिए नैतिक और आध्यात्मिक पृष्ठभूमि की सदैव आवश्यकता होती है और अणुब्रत- 
आन्दोलन एक प्रकार से देश के नैतिक उत्थान का आन्दोलन है। जो आन्दोलन वर्तमान युग की चुनौती का सामना नहीं 
कर सकता, वह चल नहीं सकता | अगुब्रत आन्दोलन वर्तमान युग की चुनौती का उत्तर देता है। वह लोगों को केवल 
भौतिक विचारों का परित्याग करने और नैतिक एवं आध्यात्मिक उत्थान के लिए काम करने का श्राद्धान करता है। 
संत और धर्माचार्य युग-युग से शान्ति का प्रचार करते आए हैं; किन्तु जब तक अहिसा और सत्य के गुणों का विकास 
नहीं होगा, तब तक शान्ति की स्थापना नहीं हो सकती । इसमें कोई सन्देह नहीं कि यदि अणुब्रत-आन्दोलन के पाँचों ब्रतों 
का पालन किया जाये तो युद्धों की सम्भावना टल जायेगी। इस प्रकार यह आन्दोलन वर्तमान युग की चुनौती का 
समाधान है । 

और जब अणुब्रत-प्रान्दोलन के प्रणेता आचार्यश्री तुलसी अपने आचारय-पद के पच्चीस वर्ष पूरे कर रहे हैं, यह 
उचित ही है कि देश अपने इस महान्‌ आचार के प्रति श्रद्धांजलि श्रपित कर रहा है। 





नेतिक पुनरुत्थान के नये सन्देशवाहक 


श्री गोपालचन्द्र नियोगी 
सम्पादक--दैनिक वसुमति, बंगला, कलकत्ता 


नई आशा का नया सन्देश 


मनुष्य का जीवन केवल खाने-पीने और मौज उड़ाने अथवा कष्ट और दुविधाएं केलने के लिए ही नहीं हैं। वह 
उपन्यास के पृष्ठों की भाँति भी नहीं है। मनुष्य समाज का प्राणी है और समाज भी मानव प्राणियों से ही वना है । 
उसका जीवन सामाजिक जीवन है और सामाजिक वातावरण से उसका घनिष्ठ सम्बन्ध है। साथ ही वह सामाजिक 
सम्बन्धों से उत्पन्न होने वाली समस्याञ्रों पर विजय प्राप्त कर सकता है। मन॒प्य को केवल अधिकार ही प्राप्त नहीं है 
उसे कुछ कर्तव्यों का पालन और दायित्वों का निर्वाह भी करना होता है । स्वभाव से वह चेतन और सक्रिय प्राणी है 
और उमे तक शक्ति प्राप्त है । उसका पारिवारिक, सामाजिक, राजनैतिक ग्रौर त्राथिक जीवन होता है और वह भिन्‍न- 
भिन्‍न व्यक्षितयों के लिए भिन्न-भिन्न प्रकार का होता है। अनिवार्यतः वह जीवन की ऐसी योजना बनाने का प्रयत्न 
करता है, जिससे उसके शरीर और मन की आवश्यकताएं पूरी हो सके भर वह जीवन की आवश्यक समस्याश्रों को हल 
कर सके । किन्तु उसे मार्ग में अनेक रुकावटों का सामना करना पड़ता है, जो दुर्लध्य प्रतीत होती हैं। सामाजिक परि- 
स्थितियाँ ही ये समस्याएं हैं । उन्होंने एक सुविधा भोगी वर्ग को जन्म दिया है जो प्रगति के फलों का उपभोग करता है। 
समाज सत्ता-प्रेम, मुताफाखोरी और त्रष्टाचार के दृढ़ पाश में जकड़ा हुआ है। फलस्वरूप वहुसंस्यक जन समाज घोर 
दुःख में जीवन बिता रहा है । कठोर परिश्रम करने पर भी अधिकतर लोग दो जून पेट भर कर रोटी नहीं खा सकते। 
विफलता और निराशा का अंधेरा उनके मानस पर छाया रहता है । वर्षों के गहरे चिन्तन के बाद आाचार्यश्री तुलसी 
करोड़ों शोषितों और श्रमजीवियों के लिए नई झ्राशा और मानव जाति के लिए नैतिक पुनरुत्थान का नया सन्देश लेकर 
अवतरित हुए हैं । 

आ्राचार्यश्री तुलसी जैन धर्म के श्वेताम्बर तेरायंथ सम्प्रदाय के आध्यात्मिक आचाये हैं। साधारणतः कहा 
जाता है कि जैन धर्म का सबसे पहले भगवान्‌ महावीर ने प्रचार किया, जो भगवान्‌ बुद्ध के समकालीन थे। किन्तु अब 
यह स्वीकार कर लिया गया है कि जैन धर्म भारत का अत्यन्त प्राचीन धर्म है, जिसकी जड़ें पूर्व ऐतिहासिक काल में पहुँची 
हुई हैं। लगभग दो सौ वर्ष पूर्व आचार्य भिक्षु ने जैन धर्म के तेरापंथ सम्प्रदाय की स्थापना की; जिसका भ्र्थ होता है-- 
बह समुदाय जो तेरे (भगवान्‌ के) पथ का अनुसरण करता है। आचार्यश्री तुलसी इस सम्प्रदाय के नवम गुरु अथवा 
ग्राध्यात्मिक पथ प्रदर्शक हैं। केवल ग्यारह वर्ष की अल्प आयु में उन्होंने दीक्षा ग्रहण की और फिर ग्यारह वर्ष की 
आध्यात्मिक साधना के पश्चात्‌ वे उस सम्प्रदाय के पूजनीय गुरुपद पर आसीन हुए। आ्राचार्यश्री तुलसी का हृदय जन- 
साधारण के कष्टों को देख कर द्रवित हो गया। उनके प्रति असीम प्रेम से प्रेरित होकर उन्होंने अ्रणुत्रत आन्दोलन का सूत्र- 
पात किया । उसका उद्देश्य उच्च नैतिक मानदण्ड को प्रोत्साहन देना और व्यक्ति को शुद्ध करना ही नहीं है, प्रत्युत 
जीवन के प्रत्येक पहलू में प्रवेश कर समाज की पुनर्रचना करना है। अणुब्रत जीवन का एक प्रकार और समाज की एक 
कल्पना है। अरणुत्रती बनने का अर्थ इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं है कि मनुष्य भला और सच्चा मनुष्य बने । 


६०] श्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ प्रथम 


नेतिक शास्त्र का आविष्कार 


प्रत्येक आन्दोलन का अपना आदर्श होता है और अणुब्रत-आन्दोलन का भी एक आदर्श है। वह एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहता है जिसमें स्त्री और पुरुष अपने चरित्र का सोच-समभझ कर परिश्रम पूर्वक निर्माण 
करते हैं और अपने को मानव जाति की सेवा में लगाते हैं । अणब्रत-आन्दोलन पुरुषों और स्त्रियों को कुछ विशेष ग्रम्यास 
करने की प्रेरणा देता है,जिनसे लक्ष्य की प्राप्ति होती है । हमारे साधारण जीवन में भी हमको यह वित्तार करना पड़ता है 
कि हमको क्या काम करना चाहिए और क्या नहीं करना चाहिए। फिर भी हम सही मार्ग पर नहीं चल पाते । हम क्‍यों 
असफल होते हैं और किस प्रकार सही मार्ग पर चलने का दृढ़ संकल्प कर सकते हैं, यह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण प्रश्न है। पुज्य 
आचार्यश्री तुलसी ने उन विषयों पर पर्थाप्त प्रकाश डाला है और अणुब्न॒त-आन्दोलन के विषय में अपने विभिन्‍न सावे- 
जनिक और व्यक्तिगत प्रवचनों में उनकी अत्यन्त वेज्ञानिक ढंग से व्याख्या की है। 

लोकतनन्‍्त्र एक ऐसी राजनंतिक प्रणाली है, जिसके द्वारा समाज का ऐसा संगठन किया जाता है कि सब मनुष्य 
उसमें सुखी रह सके । किन्तु जब हम लोकतन्‍्त्री सामाजिक जीवन की ओर देखते हैं तो हमें हृदयहीन धन-सत्ता और 
शाषण के दर्शन होते हैं। राज्य शासकों और शासितों में विभकत दिखाई देता है। लोकतन्त्र की उज्ज्वल कल्पना और 
भयानक वास्तविकता में श्रन्तर बहुत स्पप्ट दिखाई देता है। मानव प्रेम और अगाध निष्ठा से प्रेरित होकर बारह वर्ष 
पूर्व आचार्य श्री तुलसी ने अरणुत्रत के नैतिक शास्त्र का आविष्कार किया और उसको व्यावहारिक रूप दिया। अणुब्रत 
दब्द निःसन्देह जेन शास्त्रों से लिया गया है, किन्तु श्रणुत्र त-आन्दोलन में साम्प्रदायिकता का लवलेश भी नहीं है। 

इस आन्दोलन का एक प्रमुख स्वरूप यह है कि वह किसी विशेष धर्म का आन्दोलन नहीं है। कोई भी स्त्री- 
पुरुष इस आन्दोलन में सम्मिलित हो सकता है और इसके लिए उसे अपने धामिक सिद्धान्तों से तनिक भी इधर-उधर 
होने की आवश्यकता नहीं होती। अन्य धर्मों के प्रति सहिष्णुता इस आन्दोलन का मूल मन्त्र है। वह न केवल असाम्प्र- 
दायिक है, प्रत्युत सर्वव्यापी आन्दोलन है। 

अणब्रत जैसा कि उसके नाम से प्रकट है, अत्यन्त सरल वस्तु है। अणु का अर्थ होता है--किसी भी वस्तु का 
छोटे-से-छोटा अंग । भ्रतः अणुतव्रत ऐसी प्रतिज्ञा हुई, जिसका आरम्भ छोटे-से-छोटा होता है। मनुष्य इस लक्ष्य की ओर 
अपनी यात्रा सबसे नीची सीढ़ी से आरम्भ कर सकता है । कोई भी व्यक्ति एक दिन में, श्रथवा एक महीने में वांछित 
परिणाम प्राप्त नहीं कर सकता । उसको धीरे-धीरे किन्तु गहरी निष्ठा के साथ प्रयत्न करना चाहिए और शनेः-गने: 
अपने कार्य-क्षेत्र का विस्तार करना चाहिए। मनुष्य यदि व्यवसाय में किसी उद्योग में या और किसी धन्धे में लगा हुप्ना 
हो तो अपुव्रत-अ्रन्दोलन उसे उच्च नैतिक मानदण्ड पर चलने की श्रतिज्ञा लेने की प्रेरणा देता है। इस प्रतिज्ञा का श्राच- 
रण बहुत छोटी बात से आरम्भ होता है और धीरे-धीरे उसमें जीवन की सभी प्रवृत्तियों का समावेश हो जाता है। श्रणु- 
ब्रत मनुप्यों को बुद्धि-संगत जीवन की सिद्धि के लिए आत्म-निर्भर बनने में सहायता देता है। उसके फलस्वरूप अहिंसा, 
शान्ति, सद्भावना और अन्तर्राष्ट्रीय सहमति की स्थापना हो सकेगी । 


नेतिक क्रान्ति का सन्देश 


भारत चौदह वर्ष पूर्व विदेशी शासन के जुए से स्वतन्त्र हुआ। विशाल पंचवर्षीय योजन्ों के द्वारा भी हम 
ग्राथिक और सामाजिक शान्ति नहीं कर पाये । जब तक हम ऐसी नई समाज व्यवस्था की स्थापना नहीं करगे, जिसमें 
निर्धन से निर्धन व्यक्ति भी सुखी जीवन बिता सकेगा, तब तक हमारा स्वराज्य इस विज्ञाल देश के करोड़ों व्यक्तियों का 
स्वराज्य नहीं हो सकेगा। अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में हमारे सिर पर सर्वंसंहारकारी अ्रणुयुद्ध का भयानक खतरा मंडरा रहा है । 
इस आणविक युग में जबकि शास्त्रों की प्रतियोगिता चल रही है, सवंनाश प्रायः निश्चित दिखाई देता है। हमारे राष्ट्रीय 
और अन्तर्राप्टीय दोनों क्षेत्रों में समस्याएं श्रधिकाधिक जटिल होती जा रही हैं और ऐसा प्रतीत होता है कि लोकमत 


श्रध्याय | नतिक पुनरुत्थान के नये सन्देशवाहक [ ६१ 


सम्बन्बित सरकारों को प्रभावित नहीं कर पा रहा है। इस संकट में आचारयश्री तुलसी का अणुब्रत आन्‍न्दोलत एक नई 
सामाजिक आर्थिक,राजवीतिक और नैतिक क्रान्ति का सन्देश देकर हमको मार्ग दिखा रहा है । यह न तो दया का कार्यक्रम 
हैऔरन ही दान-पुण्य का। यह तो आत्म-शुद्धि का कार्यक्रम है। इसमें केवल व्यक्ति की ही आत्म-रक्षा नहीं है, प्रत्युत 
संसार के सभी राष्ट्रों की रक्षा निहित है। जवक्रि विनाश का खतरा हमारे सम्मुख है, अणुब्रत-आन्दोलन हमें ऐसी राह 
दिखा रहा है, जिस पर चल कर मानव जाति त्राण पा सकती है। 


|| 
स्वीकृत कर वर ! चिर अमिनन्दन 
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विश्व के इतिहास में समय-समय पर अनेक समाज-सुधारक होते रहे हैं जिनके प्रभाव से समाज की गति एक 
सीधे रास्ते पर वनी रही है। जब-जब वह राजमार्ग या धर्ममार्ग को छोड़ कर इधर-उधर भटकने लगता है, तब-तब कोई 
महान्‌ नेता, उपदेशक और सुधारक आकर समाज की नकेल पकड़ उसे ठीक मार्ग पर ला देता है। भारतवर्ष के इतिहास 
में तो वह बात और भी सही है। इसीलिए गीता में भगवान्‌ कृष्ण ने कहा था कि “जव-जब धर्म की हानि होती है, तब-तव 
अधर्म को हटाने के लिए मैं श्रवतरित होता हूँ ।” महान्‌ सुधारक ईइवर के अंश ही होते हैं और उसी की प्रेरणा से वह 
समाज को धर्म के राजमार्ग पर लाते हैं । रामाज की स्थिरता और दृढ़ता के लिए आवश्यक है कि वह धर्म की राह पकड़े । 
यह धर्म क्या है ? मेरी समभ में धर्म वही है, जिससे समाज का अस्तित्व बने । जिस चलन से समाज विश्यृंखल हो और 
उसकी इकाई को ठेस लगे, वह अधर्म है। समाज को श्यंखलावद्ध रखने के लिए और उसके अंगों-प्रत्यंगों में एकता और 
सहानुभूति वनाये रखने के लिए धर्म के नियम बनाये जाते हैं । यद्यपि समाज की गति के साथ इन नियमों में परिवर्तन भी 
होता रहता है, फिर भी कुछ नियम मौलिक होते हैं जो सदा ही समान रहते हैं और उनके अकुलित होने पर समाज में 
शिभिलता आ जाती है, श्रनाचार बढ़ता है और समाज का अस्तित्व ही नप्ट होने लगता है। ये नियम सदाचार कहलाते 
हैं और हर युग तथा काल में एक समान ही रहते हैं। शास्त्रों में धर्म के दस लक्षणों का वर्णन है। ये लक्षण मौलिक हैं 
और उनमें उथल-पुथल होने से समाज की स्थिति ही खतरे में पड़ जाती है। सत्य, अस्तेय, अपरिग्रह आदि ऐसे ही नियम 
हैं जो समाज के आरम्भ से आज तक और भविष्य में समाज के जीवन के साथ सदैव ही मान्य होंगे और उनमें श्रद्धा घटने 
पर या उनके विरुद्ध आचरण होने पर समाज मिट जायेगा । इसीलिए पृर्वकाल से निरन्तर समाज-सुधारकों तथा गुरुजनों 
का संकेत सदेव इन नियमों के पालन की ओर रहा है और जब भी सामुदायिक रूप से व्यक्तियों ने इनके विरुद्ध आ्राचरण 
किया है; सुधार की भ्रावाज तेज हुई है और कोई बड़ा नेता उत्पन्न हुआ है जिसने समाज की गति को फिर धर्म की ओर 
मोड़ दिया है। 
वैदिक काल में वेदों और उपनिपदों में सदाचार और धर्म के कुछ नियम बनाये गए | उपनिपदों ने आचरण पर 
बल दिया और मोक्ष या निर्वाण को व्यक्ति के कर्मों पर अवलम्बित माना । परन्तु यह रास्ता कठिन था, अभ्रतः लोगों ने 
एक सहज मार्ग को खोज निकाला और यज्ञादि के फल पर भरोसा करके अपने और परमात्मा के वीच पुरोहित के माध्यम 
को स्वीकार किया । इसका परिणाम यह हुआ कि यज्ञों की भरमार होने लगी और सभी प्रकार की वलि दी जाने लगी । 
हिसा का बोलवाला हुआ और धर्म केवल ढोंग रह गया। यह भावना मनुप्य के जीवन के दूसरे अंगों में भी व्याप्त हो गई 
और पारस्परिक कलह, राज्यों के झगड़े, लड़ाई और अत्याचार का जोर हुआ | सामाजिक सम्वन्धों में स्थिरता के स्थान 
पर अस्थिरता आने लगी और सैन्य या पाशविक वल के आधार पर साम्राज्य बने तथा विभिन्‍न वर्गो के सम्बन्धों में भी 
ही आ्राधार होने लगा जिससे निरबेल भर पिछड़े हुए वर्ग पद-दलित हुए और उनके अबिकारों को क्षति पहुँची । ऐसे समय 
पर दो महापुरुषों ने इस देग में जन्म लिया, भगवान्‌ महावीर तथा गौतम बुद्ध । उन्होंने धर्म के सच्चे तत्त्वों का विश्लेषण 
किया और समाज की दृष्टि वाह्य रूप से हटा कर पुन: मौलिक नियमों की ओर झ्राकृप्ट की । आचरण पर वल दिया गया 
और निर्वाण को, समाज में मनुष्य के पारस्परिक व्यवहार पर ही प्राप्य वताया । हिसा से हट कर अहिंसा में आस्था हुई 


अध्याय ] सुधारक तुलसी [ ६३ 


और अशोक ने इस सदाचरण को ही राज्य का धर्म बनाया । व्यक्ति का अपने परिवार, अपने पड़ौसी और समाज के प्रति 
क्या कर्तव्य है, यह अज्ोक ने पूर्ण रूप से अंकित किया और अहिसा को शासन-दण्ड बनाया । समाज फिर धर्म-मार्ग की 
ओर उन्मुख वना । परन्तु इस अवस्था में पुनः परिवर्तन हुआ और सदाचरण की बागडोर फिर ढीली पड़ने लगी ! बुद्ध 
और महावीर के अनुयायी ही उस सच्चे मार्ग से विचलित होने लगे और धर्म के राच्चे तत्त्वों को भूल कर पुनः कर्म-काण्ड 
में लिप्त हुए । मठों और मन्दिरों के निर्माण, ब्रतों और वाहरी लिवास को ही सब कुछ माना गया, जिससे आचरण में 
शिथिलता आयी । समाज ढीला पड़ने लगा और फिर आपसी सम्बन्ध विगड़ने लगे । राजनीतिक स्तर पर साम्राज्यों का 
बनना-बिगड़ना सैनिक वल पर ही आधारित था और देश की एकता को हानि पहुँची | हर्ष के काल में यह भावना उत्त- 
रोत्तर और प्रवल होती गई तथा देश पर बाह्य आक्रमण हुए। देश के भीतर युद्धों की परम्परा चल पड़ी और विदेगी धर्म 
का भी प्रादुर्भाव हुआ । जनसमूह घबड़ा उठा और सच्चे मार्ग को पाने के लिए छटठपटा उठा। इस काल में अनेक धर्मे- 
सुधारक और नेता देश में ग्रवतरित हुए जिनका उपदेश फिर यही था कि अपना झ्राचरण ठीक करो, भविति-मार्ग का अव- 
लम्बन करो और पारस्परिक सहानुभूति, सामंजस्य और सहृष्णिता को वढ़ाओ जिससे मत-मतान्तरों के भंगड़ों से ऊपर 
उठ कर सत्य-मार्ग का आश्रय लिया जाये । अत्याचार से इसी मार्ग द्वारा मुक्रतिति मिल सकती थी। 

शंकराचार्य, रामान॒ज, रामानन्द, कबीर, नानक, तुलसी, दादू आदि अनेक सुधारक कई सौ वर्षो में होते रहे और 
समाज को सीधे मार्ग पर चलाने का प्रयत्न करते रहे, जिससे उस समय के शासन और राजनीति की कठोरताओों के बाव- 
जुद हिन्दू-समाज और व्यक्ति शान्ति और आत्म-विश्वास कायम रख सका । 

देश पर पुनः एक संकट अठारहवीं शती में ग्राया और इस बार विदेशी शासन और विदेशी संरक्षति ने एक 
जोरदार आक्रमण किया, जिससे भारतीय समाज और देश के धर्म का पूर्ण अस्तित्व ही नष्ट प्राय हो गया था | पश्चिम के 
ईसाई-सम्प्रदाय ने हिन्दुओं को अपने मत में लाने का घोर प्रयत्न किया और इस कार्य में मिशनरी लोगों को शासन से 
स्वविध सहायता प्राप्त थी। उन्‍नीसवीं शती के झरारम्भ में देश में अ्न्धविश्वास, आडम्बरपूर्ण धामिक आचरण और 
शास्त्रयुक्त नियम और आचरण के प्रति अश्नद्धा बढ़े, जिससे यहाँ के वासी पाइ्चात्य धर्म और संस्कृति के सहज ही शिकार 
होने तगे । विशेषत: नई अंग्रेजी शिक्षायुक्त कलकत्ते का नवयुवक-समुदाय तो देश की सभी परम्पराओं, बुरी या भली, 
सभी का धोर विरोध करने लगा भर ईसाई मत या नास्तिकता की ओर गभ्रग्नसर हुआ । इस सर्वग्रासी आयोजन से देश और 
संस्क्ृति को बचाने का श्रेय राममोहनराय, दयानन्द सरस्वती, रामकृष्ण परमहंस, विवेकानन्द प्रभूति महान्‌ सुधारकों और 
धर्मोपदेशकों को है, जिन्होंने भारतीय दर्शन और धर्म का शुद्ध रूप वलपूर्वक दर्शाया और उसके प्रति विद्वास और श्रद्धा की 
पुनःस्थापता की । इन सभी सुधारकों ने सामयिक कुरीतियों और संयमशून्य पद्धतियों का जोरदार खंडन किया और बताया 
कि उनके लिए झास्त्रों में और पुनीत वैदिक धर्म भ्रादि में कोई भी पुष्टि नहीं है। उन्होंने वैदिक हिन्दू धर्मका पवित्र रूप 
सामने रखा और उसी का अनुगमन करने का उपदेश दिया। उस धर्म में आचरण पर वल दिया गया ; ज्ञान को सर्वोपरि 
माना गया; और मनुष्य अपने शुभ कर्मो द्वारा अपने भाग्य का स्वयं निर्माता है, इस तथ्य को बताया गया। इस प्रकार 
शाइवत, सनातन धर्म केवल पाखंड और पोपलीला न होकर बुद्धिसिद्ध (88008) और समाज के लिए कल्याणकारी 
है, इस बात को दर्शाया गया । इन सुधारकों के यत्न से देश की संस्क्रति जागृत हुई और जन समुदाय में नई चेतना और 
आत्मविश्वास का विकास हुआ, जिससे राष्ट्रीयता का जन्म हुआ और देश स्वतन्त्रता की ओर अग्रसर हुआ । 

इस शताब्दी के आरम्भ में जिस समय राष्ट्रीय आन्दोलन बढ़ रहा था और हिंसा की प्रवृत्ति प्रवल हो रही थी, 
उस समय महात्मा गांधी ने उसकी बागडोर सँभाली और आन्दोलन को अहिसात्मक मार्ग पर चलाया और सत्य व 
सदाचार पर जोर दिया; क्योंकि इनके बिना स्वतन्त्रता प्राप्त होने पर भी राष्ट्र उन्त्ति नहीं कर सकता है। त्याग सत्य 
का प्रेरक है और सदाचार का प्रणेता । इसी त्याग पर गांधीजी ने बल दिया और सत्याग्रह का मार्ग दिखा कर देश के जन- 
समुदाय को राष्ट्रहित के लिए त्याग की ओर प्रेरति किया। जहाँ त्याग और सेवा प्रमुख कतंव्य हैं, वहाँ ऊँच-नीच का 
भेद, छोटे-बड़े श्रौर अ्रफसर-मातहत की संज्ञा का ही लोप हो जाता है और समाज में एकता, समता और सदु-व्यवहार 
का आाधिपत्य हो जाता है । बिना इन गुणों के समावेश के समाज सुनंगठित नहीं होता । इस महान्‌ तथ्य को महात्मा गांधी 
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ने देश के सामने रखा और इसी के आधार पर देश को स्वतन्त्र किया। उनके निर्वाण के बाद जब भारतवर्ष सर्वेसत्ता- 
सम्पन्न गणराज्य बना और देश में विकास की योजनाएं बनायी गईं, तव लाभकारी कार्यों की कमी न रह गई और विभिन्‍न 
वर्गों की उन्नति के नये रास्ते खुल गये । देश को विकास की ओर ले जाना था, उसकी आर्थिक उन्नति करना था, जिससे 
सम्पूर्ण जनता का उत्थान हो और उसकी झाथिक दशा सुधरे । इस योजना के लिए आवश्यक था कि सच्चरित्र, परहित- 
रत, कतंव्य-परायण, सदाचारी नेता, हाकिम, व्यापारी, शिक्षक, कारीगर आदि देश के विकास की बागडोर अपने हाथ 
में लें। यदि इन वर्गों में सदाचार की कमी हुई तो देश का हित न होकर अहित हो जाये और देश उन्नति की ओर 
अग्रसर नहीं हो सकता । दुर्भाग्यवश जिस समय यह सुश्रवसर आया और आशा हुई कि अब इतने वर्षों के कठोर परिश्रम 
और त्याग के फलस्वरूप देश की उन्‍तति होगी और गरीबी मिटेंगी, उस समय देखा गया कि कर्मचारियों, नेताग्रों, 
व्यापारियों आदि में श्रनाचार और स्वार्थ की वृद्धि हो रही है; क्योंकि अब इनके लिए नित्य नये अवसर आने लगे। 
ग्रगर यही क्रम बना रह तो नई योजनाओं का कोई लाभ न होगा और उनकी सफलता संदिग्ध बन जायेगी । देश में चारों 
और यही ग्रावाज उठने लगी कि शासन को इस प्रकार के मगरमच्छों से बचाया जाये और भ्रष्टाचार (7०77०७॥०॥) 
को दूर किया जाये । 

ऐसे समय में आचार्य तुलसी ने अपने अणृन्नत-अन्‍्दोलन को प्रबल किया और अनेक वर्गों के सदस्यों को पुनः 
सदाचार की ओर प्रेरित किया । आचार्य तुलसी ने यह काम पहले ही शुरू कर दिया था, पर इसकी प्रधानता और गति- 
शीलता स्वतंत्रता के बाद, विशेष रूप से वढ़ी । इनका यह आन्दोलन अपने ढंग का निराला है। धर्म के सहारे व्यक्ति को 
ये ब्रती बनाते हैं और उसको इस प्रकार बल देकर कुमार्ग और कुरीतियों से अलग करके सदाचार की ओर ग्रग्रसर 
करते हैं। यह ब्रत छोटे-छोटे होते हैं, पर इनका प्रभाव बहुत ही गम्भीर होता है, जो व्यक्ति तथा समाज के जीवन में 
क्रान्ति ला देता है। व्यापारियों, सरकारी कर्मचारियों, विद्यार्थियों आदि में यह आन्दोलन चल चुका है और इसके प्रभाव 
में सहसरों व्यक्ति आ चुके हैं। आज इसकी महत्ता स्पष्ट न जान पड़े, पर कल के समाज में इसका असर पूरी तरह दिखाई 
पड़ेगा, जब समाज पुनः सदाचार और धर्म द्वारा अनुप्लावित होगा और भविष्य में आज की बुराइयों का अस्तित्व न 
होगा । आचार्य तुलसी और उनके शिष्य मुनिगण का कार्य भविष्य के लिए है और नये समाज के संगठन के लिए सहायक 
है । इसकी सफलता देश के कल्याण के लिए है। आ्राशा है, यह सफल होगा और आचाये तुलसी सुधारकों की उस परम्परा 
में, जो इस देश के इतिहास में बरावर उन्नति लाते रहे हैं, भ्रपना मुख्य स्थान बना जायेंगे। उनके उपदेश और नेतत्व से 
समाज गौरवशील बनेगा । 





मेरा सम्पर्क 


का० यदपाल 


लाहौर-षड्यन्त्र के शहीद सुखदेव और मैं लाहौर के नेशनल कालेज में सहपाठी थे। एक दिन लाहौर जञिला- 
कचहरी के समीप हमें दो ब्वेताम्वर जैन साधु सामने से आते दिखाई दिये। हम दोनों ने मन्त्रणा की कि इन साधुओं के 
अहिसा-ब्रत की परीक्षा की जाये। हम उन्हें देवकर बहुत जो र से हँस पड़े । सुखदेव ने उनकी ओर संकेत करके कह दिया, 
“देखो तो इनका पाखंड ! ” उत्तर में हमें जो क्रोष-भरी गालियाँ सुनने को मिलीं, उससे उस प्रकार के साधुझों के प्रति 
हमारी गश्रद्धा, गहरी विरक्ति में बदल गई । 

मेरी प्रवृत्ति किसी भी सम्प्रदाय के अध्यात्म की ओर नहीं है। कारण यह है कि मैं इहलोक की पाथिव परि- 
स्थितियों श्रौर समाज की जीवन-व्यवस्था से स्वतन्त्र मनुष्य की, इस जगत्‌ के प्रभावों से स्वतन्त्र चेतना में विश्वास नहीं 
कर सकता । अध्यात्म का आधार तथ्यों से परखा जा सकने वाला ज्ञान नहीं है, उसका आधार केवल शब्द-प्रमाण ही है । 
इसलिए मैं समाज का कल्याण आध्यात्मिक विश्वास में नहीं मान सकता। अध्यात्म में रति, मुझे मनुष्य को समाज से 
उन्मुख करने वाली और तथ्यों से भटकाने वाली स्वार्थ परक आत्मरति ही जान पड़ती है । इसलिए अ्रणक्रत-आन्दोलन के 
लक्ष्यों में, सामाजिक और राजनेतिक उन्नति की भ्पेक्षा आध्यात्मिक उन्‍नति को महत्त्व देने की घोषणा से, मुझे कुछ भी 
उत्साह नहीं हुआ था। 

जैन-दर्शन का मुझे सम्यक परिचय नहीं है । काकचंच्‌-न्याय से ऐसा समभता हूँ कि जैन-दर्शन ब्रह्माण्ड और 
संसार का निर्माण और नियमन करने वाली किसी ईश्वर की दक्ति में विश्वास नहीं करता । वह कभी अज र-अमर आत्मा 
में विश्वास करता है, इसलिए जैन मुनियों और आचार्यों द्वारा आध्यात्मिक उन्‍नति को महत्त्व देने के आन्दोलन की वात 
मुझे बिल्कुल असंगत और निरर्थक जान पड़ी। ऐसे आन्दोलन को मैं केवल अन्तर्मुख-चिन्तन की आत्मरति ही समभता था । 

दो-तीन वर्ष पूर्व आचार्य तुलसी लखनऊ में आये थे। आचायंश्री के सत्संग का आयोजन करने वाले सज्जनों ने 
मुझे सूचना दी कि आचायश्री ने अ्रन्य कई स्थानीय नागरिकों में मुझे भी स्मरण किया है। लड़कपन की कटु स्मृति के 
बावजूद उनके दर्शन करने के लिए चला गया था। उस सत्संग में आये हुए अधिकांश लोग प्रायः आचार्य तुलसी के दर्शन 
करके ही सन्तुष्ट थे। मैंने उनसे संक्षेप में आत्मा के अभाव में भी पुनर्जन्म के सम्बन्ध में कुछ प्रश्न पूछे थे और उन्होंने 
मुभसे समाजवाद की भावना को व्यावहारिक रूप दे सकने के सम्बन्ध में वात की थी । 

आचार्य का दर्शन करके लौटा, तो उनकी सौम्यता और सद्भावना के गहरे प्रभाव से सन्‍्तोष अनुभव हुआ । 
अनुभव किया, जैन साधुओं के सम्बन्ध में लड़कपन की कदु स्मृति से ही धारणा बना लेना उचित नहीं था । 

दो बार और----एक बार अकेले और एक बार पत्नी-सहित आचार्य तुलसी के दर्शन के लिए चला गया था और 
उनसे आत्मा के ग्रभाव में भी पुनर्जत्म की सम्भावना के सम्बन्ध में बातें की थीं। उनके बहुत संक्षिप्त उत्तर मुझे तके- 
संगत लगे थे। उस सम्बन्ध में काफी सोचा; और फिर सोच लिया कि पुनर्जन्म हो या न हो, इस जन्म के दायित्वों को ही 
निवाह सक, यही बहुत है । 

एक दिन मुनि नगराजजी व मुनि महेन्द्रकुमारजी ने मेरे मकान पर पधारने की कृपा की। उनके आने से पूर्व 
उनके बेठ सकने के लिए कुर्सियाँ हट कर एक तख्त डाल कर सीतलपाटी बिछा दी थी। मुनियों ने उस तख्त पर बिछी 
सीतलपाटी १र आसन ग्रहण करना स्वीकार नहीं किया। तख्त हटा देना पड़ा। फर्श की दरी भी हटा देनी पड़ी | तब 
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मुनियों ने अपने हाथ में लिये चँवर से फर्श को फाड़ कर अपने श्रासन विछाये और बैठ गये । मैं और पत्नी उनके सामने 
फर्श पर ही बंठ गए। 

दोनों मुनियों ते मार्क्सवादी दृष्टिकोण से मोषणहीन समाज की व्यवस्था के सम्बन्ध में मुझसे कुछ प्रश्न किये । 
मैंने अपने ज्ञान के अनुसार उत्तर दिये । मुनियों ने बताया कि आाचार्यश्री के सामने अणुब्रत-आन्दोलन की भूमिका पर 
एक विचारणीय प्रश्न है। श्रणुत्रत में आने वाले कुछ एक उद्योगपति अपने उद्योगों को झ्ोपण-मुक्त बनाना नाहते है, पर 
अब तक उन्हें एक समुचित व्यवस्था इस दिशा में नहीं दीख रही है। लाभ-विभाजन का मान-दण्ड क्या हो, यह एक प्रइन 
अणुब्रती नहीं सुलभा पा रहे हैं। इस दिशा में सत्तुलन विठाने के लिए वे अपना लाभांश कम करने के लिए भी तैयार हैं। 

मैंने अर्थशास्त्र के दृष्टिकोण से उत्तर दिया कि उद्योग-धन्धों से यदि लाभ नहीं होगा, तो हानि होगी। उद्योग- 
धन्धों अथवा उत्पादन का तो प्रयोजन ही यह होता है कि उत्पादन में श्रम और व्यय के रूप में जितना मुल्य लगे उससे 
ग्धिक मूल्य का फल हो। सेर-भर गेहूँ बोकर सेर-भर गेहूँ पाने के लिए खेती नहीं की जाती । शोषण उद्योग-धन्धों से होने 
वाले लाभ के कारण नहीं होता, बल्कि वह लाभ एक व्यक्ति द्वारा ही हथिया लिया जाने के कारण या लाभ का वितरण 
सब श्रम करने वालों में समान रूप से न किया जाने के कारण होता है। अगुब्रती जनहित के विचार से उद्योग-धन्धे 
आरम्भ करें तो उनकी सफलता न्यूनतम व्यय और अ्धिक-से-अधिक उत्पादन में होगी । उन उद्योग-धन्धों द्वारा श्रमिकों 
को उचित जीविका देने के वाद भी यथेप्ट लाभ होना चाहिए, परन्तु वह लाभ किसी व्यक्ति-विशेष की सम्पत्ति नहीं, 
बल्कि श्रमिकों की ही सम्मिलित सम्पत्ति मानी जानी चाहिए। साधनों को कायम रखने और बढ़ाने के अतिरिक्त वह 
लाभ-पन उन उद्योग-धन्धरों में लगे हुए श्रमिकों को शिक्षा, चिकित्सा तथा सांस्कृतिक सुविधाएं देने के लिए उपयोग क्रिया 
जा सकता है। परन्तु उद्योग-धन्धों से लाभ अवश्य होता चाहिए; समाजवादी देशों में ऐसा ही किया जाता है । 

मेरी बात से मुनियों का समाधान नहीं हुआ। उन्होंने कहा--जिस प्रणाली और व्यवस्था में लाभ का उद्देश्य 
रहेगा, उस व्यवस्था से निश्चय ही शोषण होगा । वह व्यवस्था और प्रणाली श्रहिसा और पारस्परिक सहयोग की नहीं हो 
सकेगी । - 

मैं मुनियों का समाधान नहीं कर सका; परन्तु इस बात से मुझे अवच्य सन्‍्तोष हुआ कि अणक्रत-प्रान्दोलन के 
अन्तर्गत शोषण-मुक्ति के प्रयोगों पर सोचा जा रहा है। 

मैंने मुनिजी से अ्रनुमति लेकर एक प्रश्न पूछा---थ्राप अपने व्यक्तिगत स्वार्थ कों छोड़ कर समाज-सेवा करना 
चाहते हैं; ऐसी अवस्था में आपका समाज और सामाजिक व्यवहार से पृथक रहकर जीवन बिताना क्‍या तर्कसंगत और 
सहायक हो सकता है ? इसमें वेचित्र्य के ्रतिरिक्त कौन सार्थकता है ? इससे आपको असुविधा ही तो होती होगी । 

मुनिजी ने बहुत गान्ति से उत्तर दिया--हमें असुविधा हो, तो उसकी चिन्ता हमें होनी चाहिए । हमारे वेश 
अथवा कुछ व्यवहार आपको विचित्र लगे हैं, तो उन्हें हमारी व्यक्तिगत रुचि या विश्वास की बात समझ कर उसे सहना 
चाहिए। हमारे जो प्रयत्न आपको समाज के लिए हितकारी जान पड़ते हैं, उनमें तो आप सहयोगी बन ही सकते हैं । 

मुनिजी की बात तर्कसंगत लगी। उनके चले जाने के बाद खयाल आया कि यदि किसी की व्यक्तिगत रुचि 
और सनन्‍्तोष, समाज के लिए हानिकारक नहीं है, तो उनसे खिन्‍न होने की क्‍या जरूरत ? यदि मैं दिव-भर सिगरेट फूँकते 
रहने की भ्रपनी आदत को असामाजिक नहीं समभता, उस आदत को क्षमा कर सकता हूँ, तो जैन मुनिय्नों के मुख पर 
कपड़ा रखने और हाथ में चँवर लेकर चलने की इच्छा से ही क्यों खिन्‍न हूँ ? आचार्य तुलसी की प्रेरणा से ग्रणब्रत-आन्दो- 
लन यदि ग्राध्यात्मिक उन्‍नतति के लिए उद्बोधन करता हुआ भी जनसाधारण के पाथिव कष्टों को दूर करने और उन्हें 
मनुष्य की तरह जीवित रह सकने में भी योगभूत बनता है तो मैं उसका स्वागत करता हूँ। 
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तुम ऐसे एक निरंजन 


तुम ऐसे एक विसर्जन 
जो सृजन लिये चलते हो ! 


कब घन अपनी बूंदों से 
अपनी ही तृषा बुझाता ? 
कब तरू अपने सुमतों से 
ग्रपना शृद्भधार सजाता ? 


तुम ऐसे एक समर्पण 
जो ग्रहण लिये चलते हो ! 


देते हो दान विभा का 
लेते हो जग की ज्वाला, 
तुम सुधा बाँट कर शिव सम 
पीते हो विष का प्याला, 


तुम ऐसे एक निरंजन 
जो भुवन लिये चलते हो ! 


तुम महामुक्ति के पंथी 
बन्धन की महत्ता कहते, 
तुम आत्म रूप अपने में 
पर देह रूप से रहते । 


तुम ऐसे एक विचक्षण 
जो द्वत बने दलते हो! 


तुम ऐसे एक विसर्जन 
जो सुजन लिये चलते हो ! 


श्री कन्हैयालाल सेठिया 


अचायश्री तुलसी मेरी दृष्टि में 
सेवाभावी मुनिश्री चम्पालालजी 


आचार्यश्ना तुलसी नि:सम्देह एक महापुरुष हैं। महापुरुष कोई जन्म से नहीं होता, वंज्-परम्परा, समाज या 
स्थात उसे महान्‌ नहीं बताता । व्यक्ति अपनी चारित्रिक प्रवृत्ति से ही महान्‌ होता है। उसकी प्रत्येक क्रिया एक अवि- 
च्छिन्न सत्य से ओत-प्रोत होती है, किन्तु उस क्रिया का प्रयोग होता है---सर्वजन-हिताय | हित का जहाँ तक्क प्रश्न है, वह 
मनोनीत नहीं होता । उसे सीमाओ्रों की परिधि में भी नहीं वाँधा जा सकता और जो रेखांकित होता है, सम्भवतः वह 
विद्युद्ध हित भी न हो । हित सदा उन्पुक्त रहा है। उसकी कसौटी आत्म-भावना है। जहाँ निविवाद निर्ममत्व, निस्वार्थता 
हो, वही असंदिग्ध क्रिया हित है। सीधे शब्दों में जो क्रिप्रा जीवन नैमल्य का प्रतीक है, औरों को जिससे आत्म-संवल 
मिले; वही सर्वोत्तम हित है। आचार्यश्वी तुलसी सर्वजनहिताय बढ़ रहे हैं। उनका वह बहुमुखी व्यक्तित्व सबके 
सामने है । 

मुझे आज भी वे दिन याद हैं, जिन दिनों आचार्यश्री तुलसी का जन्म हुआ था। उस समय मेरी आयु छः वर्ष 
को पार कर चुकी थी। अपने नन्हे भाई को देखने के लिए मन में तीब्र उत्युकता थी। जन्म के तीसरे ही दिन मैंने सबसे 
पहले तलसी को देखा । एक पीत वस्त्र में लिपटा हुआ गुलाबी फूलों दा गच्छा-सा, सिंदूर ढ़ालते से नन्‍्हे-नन्हे पैर, खिलता 
हुआ चेहरा, एक प्रभा-सी सामने श्राई । हर्ष -विभोर मन नाच उठा । जी चाहता था कि उसे गोद में ले लूँ, पर नहीं मिला । 
नामकरण के श्रवसर पर घर में एक नवीन चहल-पहल थी । हम तुलसी, तुलसी पुकारने लगे । 

तुलसी मुझे बहुत भाता। मै नहीं भूल रहा हूँ, जब तुलसी दो वर्ष का हुआ होगा, गृडाली चलने और थड़ी करने 
ही लगा था; न जाने किस कारण से, आपसी खींचातान में या गिर जाने से उसका एक पैर चढ़ गया। तुलसी बहुत 
रोया, बढुत रोया । डाक्टर को बुलाया, वैद्यों को बुलाया, सयाने को बुलाया, पर पर नहीं उतरा । 

हमारे मामा श्री नेमी चन्दजी कोठारी अच्छे अनुभवी व्यकित थे। मैं उन्हें बुला लाया । माँ ने कहा--भाई तुलसी 
का पैर भ्रब “मामाजी ने लोहे का एक भारी-सा कड़ा तुलसी के पैरों में पहना दिया । उसको गोदी में लिये लिये रखना 
होता । सारी-सारी रात माताजी खड़ी-खड़ी निकालती। धीरे-धीरे कुछ दिनों में पैर बोक के खिचाव से अपने आप पूर्व- 
वत्‌ हो गया। उन दिनों जो मानसिक कप्ट होता, वह अनुभव की ही बात है। तुलसी को रोता देख मैं रोता तो नहीं, पर 
बाकी कुछ नहीं रहता। मैंने भी उन दिलों घण्टों-घण्टों तक तुलसी को गोद में रखा । 

मुभसे छोटा भाई सागर बड़ा ही तूफानी था । जब तव वह तुलसी को तंग करता, पर तुलसी नहीं कलकता । 
बहुधा तुलसी की ओर से मैं डटता और सागर के तूफानों से बचाता । कभी-कभी तो तुलसी के लिए मुझे फड़प भी करनी 
होती प्रायः तुलसी बच्चों में नहीं खेलता । एकान्त-प्रियता और अपने आपमें व्यस्त रहना उसका सहभावी धर्म-सा था। 
वाल्य-चपलता जो सहज है और होनी भी चाहिए, पर तुलसी की चपलता उससे सर्वथा भिन्‍त थी। उन दिनों पुस्तक 
बहुत कम थीं । प्रायः विद्यार्थी स्‍्लेट (पाटी) वस्ता ही रखते थे। तुलसी वरते का शौकीन था। मैं उसे बहुधा छोटे-छोटे 
बसतों के टुकड़े दिया करता और तुलसी दिन भर उन टुकड़ों से आँगन में उल्टी-सीधी लाइनें खींचते रहता या 
एकान्त पा अपने आप गुनगुनाना ही उसकी चयलता थी। निष्कारण न कभी हँसना, न रोना और न बोलना तुलसी का 
स्वभाव था। 

एक दिन तुलभी वरते से कान कुरेद रहा था। किसी अचानक धक्के से बरता अन्दर टूट गया। सुनार के यहाँ 


भ्रध्याय ] श्राचायंश्री तुलसी मेरी दृष्टि में [ €६ 


बरते को समाणी से निकालने का प्रयत्न किया, पर नहीं निकला । डाक्टर के यत्न भी असफल रहे । शायद तुलसी समस्त 
विद्या को मस्तिष्क में लिख लेना चाहता हो, इसीलिए कान के द्वार से उसे अपने अन्दर प्रवेश करवाया हो । उसी कारण से 
कान का परदा विक्ृत हो गया । उसमें रसी, मवाद-पीप पड़ गई, कान बहने लगा । डाक्टरों ने सलाह दी कि इसे पिच- 
कारी से साक करो । एक दित कान में विचकारी मारते-मारते बरता बाहर निकल पड़ा। तब से कान में थोड़ी-सी कमी 
रह गई। हु 

मैं इस बीच कलकत्ता यात्रा को गया । तुलसी उदास था, खिन्त-सा डवडवाई आँखें लिये मुझे पहुँचाने आया। 
वह कितना स्नेहिल,मुदु और मूँह लगा था। भाई का अलगाव बहुत दिनों तक अझ्रखरा | मैं पुनः लौटा । तुलसी के लिए कुछ 
खिलौने लाया, किन्तु तुलसी बहुत नहीं खेलां । खेलना पसन्द भी कम था| एक पढ़ने की धुन में वह मग्न रहता। 

तुलसी बचपन में जितना सरल, गम्भीर और घेयंशील था, उतना ही जिद्दी भी था | जिद्दी इस माने में था कि 
जब तक उसे कुछ नहीं जचता, वह नहीं मानता, चाहे कोई कितना ही समभाओो श्रौर कहो । जब समझ में आती तो 
उसका आग्रह वहीं समाप्त हो जाता । कभी-कभी अति आग्रह होता तो वह खंभा पकड़ कर बैठ जाता । 

जब वह थोड़ा समभने लगा,चिन्तन जैसी स्थिति में आया, मैंनें प्रत्॒ज्या ले ली। तेरापंथ के अष्टमाचार्य श्रीमद्‌ 
कालगणी के चरण कमलों में बैठने का सौभाग्य मिला । उनके दयाद्र हृदय में थोड़ा-सा स्थान मेरे लिये भी सुरक्षित था। 
उनकी कृपा और वात्सल्य बब्दों में नहीं, आँखों में तेरता है। श्राज भी वह दिग्गज मूर्ति ज्यों की त्यों श्रांखों के आगे 
सद॒ग हो उठती है। 

प्रत्रजित होने के डेढ़ साल बाद श्रद्धेय गुरुदेव ससंघ लाडनू समवसरित हुए । वहाँ मुझे तुलसी की मनःस्थिति 
आँकने को मिली । एकान्‍्त वार्तालाप किया । उसकी भावना की कसौटी पर चढ़ाने की सोचने लगा वह सशंक मनोवृत्ति, 
भद्रता और वाल्य-भीरुता वश एक-दो बार तो मेरी बातों को ठालता रहा, पर टालने से मतलब हल नहीं होता 
था । तुलसी ने साहस बटोर कर हृदय खोल दिया । उसकी दृढ़ता हृदय को चिह्नित कर गई। मैं गुरुदेव के समक्ष अ्रपनी 
और तुलसी की भावना व्यक्त करने लगा । मुस्कराहट ने उत्साह बढ़ाया। तुलसी साध्वोचित आचार-प्रक्रिया सीखने लगा। 
अनेकों प्रयत्न किये, माताजी राजी हुई, पर बड़े भाई श्री मोहनलालजी के विना काम बन नहीं सकता था । वे बड़े कड़े 
आर निदचय के पक्के जो थे । बंगाल से उन्हें संवाद द्वारा बुलाया गया । कई दिनों तक वार्तालाप चला, अन्त में उन्हें 
स्वयं तुलसी की परीक्षाएं कीं। बहिन लाडांजी के साथ ही दीक्षा-संस्कार निश्चित हुआ और वि० सं० १६८२ पोष कृष्णा 
५ को दीक्षा-संस्कार सम्पन्त हुआ । 

एकादश वर्षीय वालक तुलसी अब मुनि तुलसी के रूप में परिवर्तित हुआ । वे प्रारम्भ से ही कृुशकाय और तीत्र 
प्रतिभा के धनी थे। संयम साधना को मुखरित करने का माध्यम अध्ययन वना। वे दत्तचित से अध्ययन में जुट गये । एक 
गुरुकुल के विद्यार्थी की तरह वे रात को सबके सोने पर सोते और सबसे पहले जगते, उठते । कह देना चाहिए रात-दिन 
एक कर दिया । जब देखो, पुस्तक हाथ में रहती और अधीत पाठ-आवत्तेन सतत चालू रहता । 

धीरे-धीरे तुलसी मुनि छात्र से भ्रध्यापक की स्थिति में आये, फिर भी उनमें शासक भाव नहीं जागे। सत्ता का 
ब्यामोह उन्हें नहीं सताया। मैंने कभी नहीं देखा अध्यापक तुलसी ने मुनि छात्रों के साथ हास्य-विनोद या व्यर्थ समय का 
अपव्यय किया हो । पूरी छात्र-मण्डली तुलसी मुनि सहित एक कमरे में बैठ जाती । पहरे पर दरबान वन कर मैं बैठता । जिस 
श्रम से तुलसी मुनि ने ज्ञानारजन किया, वह किसी श्रमोपलब्धि से कम नहीं था। 

मैं कभी-कभी तुलसी मुनि की त्रुटियाँ दूँढने के लिए लुक-छिप कर जाया करता। मेरा आशय स्पप्ट था--मैं अपने 
भाई को नितान्‍्त निर्दोष देखना चाहता था । एक दिन तुलसी मुनि मेरे पास आये और बोले--आपको मेरे प्रति क्‍या 
अविश्वास है, आप लुक-छिप कर क्या देखा करते हैं ? इतना पूछने का साहस सम्भवतः उन्होंने कई दिनों के चिन्तन 
के बाद किया होगा। मैंने अधिकार की भाषा में कहा--तुम्हें कोई जरूरत नहीं । मुझे जैसा उचित जचेगा, करूँगा,देखूँगा, 
पूछुँगा । स्पष्ट श्राऊँ या लुक-छिप, तुम्हें क्या प्रयोजन ? मैं मानता हूँ तुलसी मुनि ने जो मेरा सम्मान रखा, आज का 
विद्यार्थी क्या अपने बड़े का रखेगा ? न विशेष मैं बोलता और न वे। ऊपर में बीस-बीस छात्र उनके छात्रावास में रहे, 
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पर तुलसी के प्रति सब में समान आदर भाव और श्रद्धा देखी । 

एक दिन मैंने तुलसी मनि से कहा--तुलसी ! तुम अपना समय औरों ही औरों के लिए देते रहोगे या स्वयं का 
भी कुछ करोगे ? पहले अपना पाठ पूरा करो फ़िर औरों को कराग्री। मेरी इस भावना को तत्रस्थ छात्रों ने विपरीत 
लिया और यदा-कदा यह भी सामने आया--य्रे चम्मालालजी हमें पड़ाने के लिए आचार्य श्री को टोकते हैं, किन्तु मेरा 
आशय था कि पहले स्वग्म अव्ययन नहीं करोगे तो फिर विशेष जिम्मेवारी आने पर नहीं होगा । तुलसी मुनि ने बड़े विवेक 
से उसका उत्तर ठीक में दिया । 

गुरुदेव श्री कालूगणी का वह वात्सल्य भरा आदेश झ्ाज भी कानों में गूंज उठता है--चम्पालाल ! यदि तुलसी 
में कोई कसर रही तो दण्ड तुझे मिलेगा। मैं उन हृदय भरे शब्दों का विस्तार कंसे करूँ; नहीं आता । 

आज भी लिखते-लिखते ऐसे सेकड़ों संस्मरण मस्तिष्क में दौड़ रहे हैं। एक के शब्दों में आ्रावद्ध होने से पूर्व ही 
दूसरा और सामने आ खड़ा होता है। उसे लेना चाहता हूँ, इतने में तीसरा उससे अधिक प्रिय लगने लग जाता है। लेखसी 
लिख नहीं पाती । 

एक दिन श्रीकालूगणी ने मुे आदेश फरमाया--तुलसी को बुलाओ। मैं बुला लाया । अच्छा तुम दरवाजे 
पर बाहर बैठ जाथो | मैं बैठ गया। कई दिनों तक यह क्रम चलता चला । उन दिनों गुरुदेव रुप्णावस्था में थे। उन्होंने 
अपने उत्त रवर्ती का भार हलका करना शुरू कर दिया था। तुलसी दिन-प्रतिदित और विनयावनत॑ होते गये । 

एक दिन बह भी आया, जब मैंने अपने हाथों से सूर्योदय होते-होते स्थाही निकाली और एक इवेत पत्र, लेखनी 

मशझ्नीदान ले गुरुदेव के श्री चरणों में उपस्थित हुआ । गंगापुर मेवाड़ का वह रंगभवन, उसके मध्यवर्ती उस विद्ञाल हाल 

में इजानीन्मुख पृज्य गुरुदेव बिराजे और झपना उलराधिकार तुलसी मुनि को समपित किया । 

बि० सं० १६६३ भाद्रव शुक्ला € को आप श्री ने आचार्य-भार सँभाला । तब से अव तक की प्रत्येक प्रवत्ति से 
मैं ही क्यों समूच्चा साहित्य-जगत्‌ किसी न किसी रूप में परिचित है ही । ग्राज उनके जासन काल को पूरे पच्चीस वर्ष हो 
अले हैं। संघ की उदीबमान अवस्था का यह असाधारण काल रहा है । 





मानवता के पोषक, प्रचारक व उन्नायक 


श्री विष्णु प्रभाकर 


किसी व्यक्ति के वारे में लिखना बहुत कठिन है। कहूँगा, संकट से पूर्ण है। फिर किसी पंथ के आचार्य के बारे 
मे । तब तो विवेकबुद्धि की उपेक्षा करके श्रद्धा के पुष्प अ्र्पण करना ही सुगम मार्ग है। इसका यह अर्थ नहीं होता कि 
श्रद्धा सहज होती ही नहीं; परन्तु जहाँ श्रद्धा सहज हो जाती है, वहाँ प्राय: लेखनी उठाने का अवसर ही नहीं आता । श्रद्धा 
का स्वभाव है कि वह बहुधा कर्म में जीती है। लेखनी में अक्सर निर्णायक बुद्धि ही जागृत हो आती है और वही संकट 
का क्षण है। उससे पलायन करके कुछ लेखक तो प्रशंसात्मक विशेषणों का प्रयोग करके मुक्ति का मार्य ढूँढ़ लेने हैं। कुछ 
ऐसे भी होते हैं जो उतने ही विशेषणों का प्रयोग उसकी विपरीत दिशा में करते हैं। सच तो यह हैं कि विशेषण के मोह से 
मुक्त होकर चिस्तन करना संकटापन्न है। वह किसी को प्रिय नहीं हो सकता । इसीलिए हम प्रशंसा अथवा निन्‍्दा के अ्रथों 
में सोचने के आदी हो गए । 

फिर यदि लेखक मेरे-जैसा हो, तो स्थिति और भी विपम हो जाती है। आवचार्यश्री तुलसी गणी जैन इ्वेताम्वर 
तेरापंथ की गुरु-परम्परा के नवम पद्टधर झ्राचार्य है और मैं तेरापंथी तो बया, जन भी नहीं हूँ। सच पूछा जाये तो कहीं 
भी नहीं हैँ । किसी मत, पंथ अथवा दल में अपने को समा नहीं पाता । धर्म ही नहीं, राजनीति और साहित्य के क्षेत्र में 
भी लेकिन यह सब कहने पर भी मुक्ति क्या सुलभ है ! यह सब भी तो कलम से ही लिखा है। अब तर्क आब्वस्त 
करे या न करे, पराजित तो कर ही देता है। इसीलिए लिखना भी अनिवारय हो उठता हैं । 


विष अ्रमुत बन सकता है ? 


आ्राज के युग में हम कगार १र खड़े है। अन्तरिक्ष-युग है। धरती की गोलाई को लेकर सुदूर व्यतीत में 
हत्याएं हुई हैं। उसी तथ्य को श्राज का मानव आँखों से देख आया है। इस प्रगति ने मानस की पटभूमि को आन्दोलित भी 
किया है। दृष्टि की क्षमता बढ़ी है । विवेक-बुद्धि भी जागृत हुई है, पर मानव का अन्तर-मन ग्रभी भी वहीं है । हिस। और 
घृणा की वात विवादास्पद मान कर छोड़ भी दें, लेकिन साम्प्रदायिकता और जातीयता, अर्थलोलुपता और मात्सयं>-ये 
सव उसे अभी पूरी तरह जकड़े हुए हैं । धर्म, मत अयवा पंथ में न हों, राजवीति और साहित्य में हों, तो क्या उनका विप 
अमृत वन सकता है ? भले ही हम चद्वलोक में पहुँच जाएं अथवा शुक्र पर घासन करने लगें। उस सफलता का क्‍या अर्थ 
होगा, यदि मनुष्य अपनी मनुप्यता से ही हाथ धो बैठे ? मनुष्यता सापेक्ष हो सकती है, परन्तु दूसरे के लिए कुछ करने की 
कामना में, अर्थात्‌ स्व' को गौण करने की प्रवृत्ति में, सापेक्षता है भी, तो कम-से-कम । वहाँ सत्र को गौण करना स्व को 
उठाना है। 

आचार्यश्री तुलसी गणी के पास जाने का जब अवसर मिला, तव जैसे इस सत्य को हमने फिर से पहचाना हो । 
या कहें, उसकी शक्ति से फिर से परिचय पाया हो । जब-जब भी उनसे मिलने का सौभाग्य हुआ, तब-तव यही अनुभव 
हुआ कि उनके भीतर एक ऐसी सात्त्विक अस्नि है जो मानवता के हितार्थ कुछ करने को पूरी ईमानदारी के साथ आतुर 
है। जो अपने चारों ओर फैली अनास्था, आचरणहीनता और अ्रमानवीयता को भस्म कर देना चाहती है। 


कला में सौन्दर्य के दर्शन 


पहली भेंट बहुत संक्षिप्त थी। किन्हीं के झ्राग्रह पर किन्हीं के साथ जाना पड़ा। जाकर देखता हूँ कि शुभ्र-इवेत 


१०२ ] ग्राचायंश्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रन्य [ प्रथम 


वस्त्रवारी, में केले कद के, एक जन आचार्य साथु-साध्वियों से घिरे हमारे प्रणाम को मधुर-मन्द मुस्कान से स्वीकार करते 
हुए आशीर्वाद दे रहे हैं। भौर वर्ण, उ्योविर्मय दीप्त नयत, मुख पर विद्धत्ता का जड़ गाम्भीय नहीं, वल्कि ब्रहणशीलता का 
तारल्य देख कर आग्रह की कट॒या धुल-पुछ गई । याद नहीं पड़ता कि कुछ बहुव बातें हुई हों; पर उनके चिप्य-भिष्यात्रों 
की कला-साधना के कुछ नमूने अवद्य देखे । सुन्दर हस्तलिपि, पात्रों पर चित्रांकन; समय का सदुपयोग तो था ही, साधुओं 
के निरालस्य का प्रमाण भी था । यह भी जाना कि यह साधु-दल शुष्कता का अनुमोदक नहीं है, कला में सौन्दर्य के दर्शन 
करने की क्षमता भी रखता है। 


सोम्य और आग्रह-विहीन 


दूसरी बार जोधपुर में मिलना हुआ । कोई उत्सव था, भाषण देने वालों और सुनने वालों की अ्च्छी-खासी भीड़ 
थी। स्वागत-सत्कार में भी कोई कमी नहीं थी । कुछ बहुत अच्छा नहीं लगा । भाषण और भीड़ से मुझे अरुचि है; और 
अगर स्वागत-सत्कार के पीछे सहज भाव नहीं है, तो वह भी एक बोक वन कर रह जाता है। परन्तु यहीं पर आचार्य श्री 
तुलसी को जी भर कर पास से देखा । विचार-विनिमय करने का अवसर भी मिला । बहुत श्रच्छी तरह याद है कि रात 
को वाल-दीक्षा आदि कुछ प्रइनों को लेकर आचार्यश्री से काफी स्पप्ट बातें हुई थीं। तभी पाया कि वे सौम्य और आग्रह- 
विहीन हैं । अहिसा और अपरिग्रह के अपने मार्ग में उन्हें इतना सहज विश्वास है कि शंकालु का समाधान करने में मस्तिष्क 
पर कुछ अधिक जोर देना नहीं पड़ता । आलोचना से उत्तेजित नहीं होते। सहिप्णुता उनके लिए सहज है, इसीलिए 
उद्िग्नता भी नहीं है। है केवल एकाग्रता और त्ाग्रह-विहीन पक्ष-समर्थन । वे कुशल वक्ता हैं। जो कुछ कहना चाहते हैं 
विना किसी ग्राक्षेप के प्रभावद्ञाली ढंग से प्रस्तुत कर देते हैं । आइ्वस्त तो न तब हुआ्मा था, न आज तक हो सका हूँ; परन्तु 
विराद मानवता में उनकी अट्ट आस्था ने मुझे निश्चय ही प्रभावित किया था। वह अणद्वत-आन्दोलन के जन्मदाता हैं । 
उनकी दृष्टि में चरित्र-उत्थान का वह एक सहज मार्ग है। कवि की भाँति मैं अणुब्रत की अ्रणु-वम से काव्यात्मक तुलना 
नहीं कर सकता । करना चाहूगा भी नहीं । उस सारे आन्दोलन के पीछे जो उदात्त भावना है, उसको स्वीकार करते हुए 
भी उसकी संचालन-व्यवस्था में मेरी आस्था नहीं है। परन्तु उन द्वतों का मूनाधार वही मानवता है, जो कालातीत है 
अभिन्‍न है और है अ्जेय । 
; विद्व में सत्ता का खेल है। सत्ता, अर्थात्‌ स्वर की महिमा; इसीलिए वह अकल्याणकर है | इसी अ्रकल्याण का दंश 
निकालने के लिए यह अणुब्रत-आन्‍्दोलन है । इन सबका दावा है कि चरित्र-निर्माण द्वारा सत्ता को कल्याण कर बनाया जा 
सकता है; परन्तु मुझे लगता है कि उद्देश्य छुभ होने पर भी यह दावा ही सवसे वड़ी बाधा है । क्योंकि जहाँ दावा है, वहां 
साधन और साधन जुटाने वाले स्वयं सत्ता के शिकार हो जाते हैं,इसी लिए उनके ग्रास-पास दल उग श्ञाते हैं । पैसा देते हैं और 
देकर मन-ही-मन सहस्र गुना पाने की आकांक्षा रखते हैं । इसी लिए जैसे ही सिद्धि-प्राप्त व्यक्ति का मार्ग-दर्शन सुलभ नहीं 
रहता, वे सत्ता के दलदल में आकण्ठ फेस जाते हैं। स्वयं आचार्य श्री ने कहा है---'धन और राज्य की सत्ता में विलीन धर्म 
को विष कहा जाये तो कोई अतिरेक न होगा ।” इससे अधिक स्पष्ट और कठोर छब्दों का प्रयोग हम नहीं कर सकते। 


क्रियात्मक दक्ति और संवेदनशीलता 


पर शायद यह तो विषयान्तर हो गया । यह तो मेरी अपनी शंकामात्र है। इससे अ्रणुत्रत-आन्‍्दोलन के जन्मदाता 
की मानवता में झ्राशंका क्‍यों हो ! जो व्यक्ति निवृत्तिमुलक जैन धर्म को जन-कल्याण के क्षेत्र में ले आया, मानवता में 
उसकी आस्था निश्चय ही अद्भुत है। इसी लिए अनुकरणीय भी है। उनकी क्रियात्मक शक्ति और उनकी संवेदनशीलता 
नि३चय ही किसी दिन मानवता के रेगिस्तान को नाना वर्णो के पुप्पों से आच्छादित हरे-भरे सुरम्य प्रदेश में परिवर्तित 
कर देगी। कारलाइल ने कहीं लिखा है, “किसी महापुरुष की महानता का पता लगाना हो तो यह देखना चाहिए कि वह 
अपने से छोटे के साथ कैसा वर्ताव करता है।” आ्ाचायंश्री स्वाभाव से ही सबको समान मानते हैं। बचपन से ही धर्म में 
उनकी रुचि रही है और ये संस्कार उन्हें अपनी मातुश्नी की ओर से विरासत में मिले हैं । उन्होंने शद्रों को कहीं छोटा 
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नहीं समझा । स्पष्ट शब्दों में उन्होंने कहा है, “धर्म ब्राह्मगों का है, वनियों का है; शूद्रों का नहीं, यह अ्ान्ति है। धर्म 
का द्वार सबके लिए खुला है। वे धर्म को सत्य को खोज, अपने स्वरूप की खोज, मानते हैं। जो सत्य का खोजी है, जो 
अपने को जानना चाहता है, उसके लिए न तो कोई बड़ा है, न छोटा । यही नहीं, वे मानव के एकीकरण में विद्वास रखते 
है | उनकी दृष्टि समानता और समत्वय के तत्वों को ही देखती है; विषमता और विश्वृंखलता के तत्त्वों को नहीं। उन्होंने 
वार-वार कहा है, “धर्म-सम्प्रदायों में समन्वय के तत्त्व अधिक हैं। विरोबी तत्त्व कम । इसी लिए उनके अणुत्रत-आान्दो लन 
में अजन तो हैं ही, हिन्दू धर्म के वाहर के लोग भी हैं । 

सब विरोथों, विसंगतियों और मतभेदों के वावजूद ये सव तथ्य क्या यह प्रमाणित नहीं करते कि आाचार्यश्री 
तुलसी गणी का जीवन-लक्ष्य विराट और अखण्ड मानवता का कल्याण है, लघु और खण्डित मानवता का नही और 
उनका यह विश्वास शाब्दिक भी नहीं है, क्रियाशील है । तभी यह अणुब्रत-आन्दोलन है। तभी उनका बल आचार पर 
ग्रधिक है; क्‍योंकि व्यास भगवान्‌ के शब्दों में आचार ही धर्म है! और बीसवीं सदी में आचार ही मानवता है। आचाये- 
श्री तुलसी इसी मानवता के पोयक, प्रचारक और उन्नायक हैं । 





वर्तमान डाताब्दी के महापुरुष 


प्रो० एन० बी० बेच, एम० ए० 
फर्यूंसन कालेज, पुना 


सदबोधं विदधाति हन्ति कुर्मात मिथ्यादशं बाघते, 
घत्ते घर्मर्मात तनोति परमे संवेगनिवेदने। 
रागादीन्‌ विनिहन्ति नीतिममलां पृष्णाति हन्त्युत्पथं, 
यदह्दा कि न करोति सदगुद्मुखादभ्युदूगता भारती। 
महान्‌ और सद्गुरु के मुख से निकले हुए वचन सद्ज्ञान प्रदान करते हैं, दुमेति का हरण करते हैं, मिथ्या 
विदश्वासों का नाश करते हैं, धामिक मनोवृत्ति उत्पन्न करते हैं, मोक्ष की आकांक्षा और पार्थिव जगत के प्रति विरवित पैदा 
करते हैं, राग-ठेप आदि विकारों का नाश करते हैं, सच्ची राह पर चलने का साहस प्रदान करते हैं और गलत एवं भ्रामक 
मार्ग पर नहीं जाने देते । संक्षेप में, सदगुरु क्या नहीं कर सकता ? 
दूसरे शब्दों में, सदुगुरु इस जीवन में और दूसरे जीवन में जो भी वास्तव में कल्याणकारी है, उस सवका उद्गम 
और मूल स्रोत है ।' 


शलाकापुरुष 


इन पंक्तियों का असली रहस्य मैंने उस समय जाना, जब मैंने चार वर्ष पूर्व राजगृह में आचार्यश्री तुलसी का 
प्रवचन सुना । कुछ ऐसे व्यक्ति होते हैं, जो प्रथम दशेन में ही मानस पर भ्रतिक्रमणीय छाप डालते हैं। पूज्य आचार्यश्री 
सचमृच में ऐसे ही महापुरुष हैं। जैन इ्वेताम्बर तेरापंथ सम्प्रदाय के वर्तमान आचार्य को उनके चुम्बकीय आकर्षण और 
प्राणवान्‌ व्यक्तित्व के कारण आसानी से युगप्रधान, वर्तमान शताब्दी का महापुरुष अथवा शलाकापुरुष (उच्चकोटि का 
पुरुष अथवा अति मानव) कहा जा सकता है। मेरा यह गत्यन्त सदृभाग्य था कि मुझे उनके सम्पर्क में आने का अवसर 
मिला और मैं उस सम्पर्क की मधुर और उज्ज्वल स्मृतियों को हमेशा याद रखूंगा; कारण सतां सद्धिः संगः कथमपि 
हि पृण्येन भवति अर्थात्‌ सत्संग किसी पुण्य से ही ग्राप्त होता है । 
उत्तराध्ययन सूत्र में लिखा है कि चार बातों का स्थायी महत्त्व है। वह श्लोक इस प्रकार है : 
चत्तारि परमंगाणि दुल्लहाणोहु जंतुभो। 
साणुसत्तं सुई सद्धा संजमस्मि य वीरियं ॥३-१॥ 
अर्थात्‌ किसी भी प्राणी के लिए चार स्थायी महत्त्व की बातें प्राप्त करना कठिन है। मनुप्य जन्म, धर्म का ज्ञान, 
उसके प्रति श्रद्धा और आत्म-संयम का सामर्थ्य । 
उसी प्रकरण में आगे कहा गया है-- 
साणुस्सं बिग्गहुं लद्ध सुई धम्मस्स दुल्लहा । ३-८॥॥ 
अर्थात्‌ मनुष्य जन्म मिल जाने पर भी धर्म का श्रवण कठिन है। 


१ उत्तराध्ययन पर देवेन्द्र की टीका 
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दुमपत्तयं नामक दशम अध्ययन में भी इसी भावना को दोहराया गया है: 
अहीण पंचिदियत्तं पि से लहे 
उत्तम धस्म सुई हुदुललहा। १०-१८ 
अर्थात्‌ यद्यपि मनुष्य पाँचों इन्द्रियों से सम्पन्न हो, किन्तु उत्तम धर्म की शिक्षा मिलना दुलंभ होता है। 
इसलिए किसी व्यक्ति के लिए यह परम सौभाग्य का ही विषय हो सकता है कि उसे महान्‌ गुरु अथव। सच्चे 
पथ प्रदर्शक का सम्पर्क प्राप्त हो--?से गुरु का जो विश्वधर्म के सच्चे सिद्धान्तों का प्रतिपादन करता हो । सबसे महत्त्व- 
पूर्ण बात यह कि जो अपने उपदेश के अनुसार स्वयं आचरण भी करता हो। आचारय॑श्री तुलसी के चम्बकीय ग्राकर्षण, 
सच्ची श्रद्धा और उनकी उच्च और भव्य शिक्षाओं का प्रभाव तत्काल ही मन पर पड़ता है। उनका दृष्टिकोण तनिक 
कट्टरतापूर्ण अथवा संकुचित साम्प्रदायिकता युक्त नहीं है। इसके विपरीत वे अपने चारों ओर उदारता, व्यापकता और 
विशालता का वातावरण विकीण्ण करते हैं। जब हजारों व्यक्ति ध्यान मग्न होकर उनका प्रवचन सुनते हैं तो कम-से-कम 
थोड़े समय के लिए तो वे नित्य-प्रति की चिन्ताओं और भौतिक स्वार्थों के लिए होने वाले अपने नैरन्तरिक संघर्षों को 
भूल जाते हैं और संकुचित और दकियानूसी दृष्टिकोण त्याग कर मानो किसी उच्च, भव्य और झालौकिक जगत में पहुँच 
जाते हैं। 


ब्राइयों की राम बाण औषधि 


अणुव्रत-आान्दोलन जिसका पूज्य झाचार्यश्री संचालन कर रहे हैं भऔर जो प्रायः उनके जीवन का ध्येय ही है, 
वास्तव में एक महान्‌ वरदान है और वर्तमान युग की समस्त बुराइयों की रामबाण औषधि सिद्ध होगी। दुनिया में 
जो व्यक्ति लोगों के जीवन और भाग्य-विधाता बने हुए हैं, यदि वे इस महान्‌ आन्दोलन पर गम्भीरता से विचार कर तो 
हमारे पृथ्वी-मण्डल का मुख ही एकदम बदल जाए और दुनिया में जो परस्पर आत्म-नाश की उन्मत्त और आआावेद्यपूर्ण 
प्रतिस्पर्धा चल रही है, बन्द हो जाए। तब निश्शस्त्रीकरण, आणविक अस्त्रों के परीक्षण को रोकने और मानव जाति के 
सम्पूर्ण विनाश के खतरे को टालने के लिए लम्बी-चौड़ी बेकार की बहसे करने की कोई आवश्यकता नहीं रह जाएगी । 
मनुष्य अपने को सृष्टि का मुकुट समभने में गवे अनुभव करता है। किन्तु अ्रकस्मात्‌ ये उद्गार फूट पड़ते है, मनुष्य ने 
मनुष्य को क्या बना दिया है ।' 

अणुब्रत-आन्‍्दोलन वास्तव में असाम्प्रदायिक आन्दोलन है और उसको हमारी धर्म निरपेक्ष सरकार का भी 
समर्थन मिलना चाहिए। यदि इस आ्रान्दोलन के मूलभूत सिद्धान्तों की नई पीढ़ी को शिक्षा दी जाए तो वे बहुत अच्छे नाग- 
रिक वन सकंगे और वास्तव में विद्व नागरिक कहलाने के अधिकारी हो सकंगे। राजनैतिक नेताओ्रों की लम्बी-चौड़ी 
वातों के बजाय जो प्रायः कहते कुछ हैं और करते कुछ हैं, इस प्रकार का आन्दोलन राष्ट्रीय एकता के ध्येय को श्रधिक 
शीघ्रतापूर्वक सिद्ध कर सकेगा। 

धवल समारोह समिति के आयोजकों ने पृज्य आचार्यश्री के प्रति अपनी विनम्र श्रद्धांजलि भेंट करने का जो 
अवसर मुझे प्रदान किया है, उसके लिए मैं अपने को गौरवान्वित और परम सौभाग्यशाली समभता हूँ। अभिननदन ग्रन्थ 
के प्रबन्ध सम्पादक ने जब मुभसे आचाय॑श्री के बारे में अपने संस्मरण लिखने का अ्रनुरोथ किया तो मैंने उसे तुरन्त सहर्ष 
स्वीकार कर लिया, कारण कवि ने कहा है 

प्रतिबध्नाति हि श्रेय: पुज्यपुजा व्यतिक्रम: 


धर्म-संस्थापन का देवी प्रयास 


श्री एल० ओ० जोशी 
मुख्य सचिव, दिल्‍ली प्रशासन 


मनुष्य और शेप सृष्टि में एक मुख्य अन्तर यह है कि मनुष्य में मनन व विचार की शक्ति अ्रधिक प्रखर एवं 
प्रवल होती है। मन्‌' ( +-सोचना, विचार करना ) धातु से ही 'मनृष्य' शब्द की भी व्युत्पत्ति मानी जाती है, शत: मनन 
मनुष्य की न केवल स्वाभाविक प्रवृत्ति ही है, वल्कि उसका वैशिष्ट्य भी है। यही प्रवृत्ति नर को नारायण बनाने की 
आशा भी उपजाती है और वानर बनाने की आशंका भी । इसीलिए कहा गया है, मन एवं सनुष्याणां कारण बंधमोक्षयो: 
मन ही मनुष्यों के वन्धन का कारण है और मोक्ष का भी । 5 
यह मन, यह बुद्धि, मनुष्य को सामान्यतः निविकार गात्त नहीं रहने देता । सामान्यतः इसलिए कि इस पर 
स्वामित्व प्राप्त कर लेने वाले मनीपियों पर तो इसका वद्य नहीं चलता; किन्तु शेष सब तो इसी के नचाये नाचते रहते हैं । 
एक दृष्टि से इस प्रवृत्ति का, और इससे उत्पन्त जिज्ञासा का, बड़ा महत्त्व है। अंग्रेजी कवि एवं दार्शनिक ब्राउनिंग” लिखता 
है कि मनुष्य एक सिट्टी का ढेला तो नहीं है, जिसमें शंका व जिज्ञासा की एक चिनगारी भी न चमकती हो । और जो 
समभे कि जीवन केवल इसी लिए है कि खाश्नो-पीओ झौर मौज करो--अ्रथवा ज॑से कि टाल्स्टाय ने अपनी * मुक्ति की कहानी ' 
(((078550॥5 480 ५७॥७। ॥ 9०॥०५३) में सविस्तर व्याख्या की है--प्रत्येक विचारशील व्यक्ति के मन में एक प्रश्न 
उठता है, टाल्स्टाय के लिए भी यह प्रइन था--- इस ससीम जीवन का कोई नि:सीम प्रयोजन ग्रथवा अर्थ है या नहीं ? ” 
और यह प्रश्न उसे इस तरह भकभोर देता है, अभिभूत कर लेता है कि जब तक उसका समाधान न हो, न कोई शान्ति 
मिलती है, न विश्वाम । 
में कौन हूँ ? किस लिए यह जन्म पाया? 
क्या-क्या विचार मन में किसने पटाया ? 
साथा किसे ? मन किसे ? किसको दारीर ? 
आत्मा किसे कहे सब धर्तधोर!? 
ये प्रइन अनादिकाल से मनुष्य के मस्तिप्क में उठते चले आये हैं और महाप्रुषों ने भिन्‍न-भिन्‍न देश, काल ण्वं 
परिस्थितियों में अत्यन्त उत्तट साधना, अनन्य निष्ठा एवं प्रखर प्रतिभा के द्वारा इनका उत्तर खोजा है। इस खोज में 
उन्हें जिस सत्य के दर्शन हुए, उसे उन्होंने प्राणी-मात्र के हित के लिए अभिव्यक्त तथा प्रसारित भी किया है। कालान्तर 
में इन्हीं उत्तरों का वर्गीकरण हो गया और वे देश, काल अथवा व्यक्ति-विशेष से सम्बद्ध होकर किसी विश्विष्ट धर्म के नाम 


से सम्बोधित किये जाने लग गये । 


मानव समाज की अपूर्व निधि 
इस सन्दर्भ में एक विलक्षण तथ्य की ओर ध्यान सहसा ग्राकृप्ट होता है। जिस प्रकार अध्यात्म अथवा दर्शन के 
क्षेत्र में इस प्रकार के अनुभव एवं प्रयोग मानव-इतिहास के प्रारम्भ से चले आ रहे हैं, उसी प्रकार भौतिक विज्ञान के क्षेत्र 


8 निाधशिरव भाव गा ९०१५, ७३॥७०००|४४ 9) आशा. 
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में भी होते झाये है। परन्तु इन दोनों में एक महान्‌ अन्तर यह दृष्टिगोचर होता है कि जहाँ भौतिक विज्ञान के ल्षेत्र में एक 
के वाद एक सिद्धान्त प्रयोग और परीक्षण की कसौटी पर कसे जाकर प्रस्थापित होते हैं और उत्तरोत्तर प्रयोगों तथा 
परीक्षणों से उनके अ्रसत्य प्रमाणित होने पर नये सिद्धान्त नवीनतम सत्य के रूप में प्रतिपादित होते हैं, वहाँ जीवन दर्शन 
के क्षेत्र मं ऋषि-मह॒षि, विभूतियाँ, अवतार, मसीहा, पँगम्बर, संत भिन्‍न-भिन्‍न देश-काल आदि में सत्य की खोज करने 
निकले और मूलतः एक ही परिणाम पर पहुँचे । कितनी अदुभृत है यह अनुभूति ! यही धर्म की सनातनता है। इसी के फल- 
स्वरूप उत्तरोत्तर प्रयत्नों द्वारा अध्यात्म के क्षेत्र में पूव॑वर्ती अनुसन्धान से प्राप्त सत्य की ही पुष्टि एवं व्याख्या हुई । यह 
शाइवत अविकल दिक्‌-कालादि-अ्नवच्छिन्न तत्त्व, यह सत्य दर्शन, मानव-समाज की अपूर्व निधि है, यही उसकी मानवता 
का माप-दण्ड है । 

दुर्भाग्य से, समय-समय पर बड़ी चर्चा होती है--धर्म और अधर्म के भेदों की, उनसे उत्पन्न कदटुताओं की और 
धर्म-आचरण के दुष्परिणामों की। आजकल हमारे देश में भी धर्म एक विभीषिका-सा बना हुआ है । धर्म के नाम पर जो 
विक्वत परम्पराएं आ्रादि धर्म का ह्वास होने पर सबल हो जाती हैं, उन परम्पराओं, अन्धविश्वासों, संकुचित दृष्टिकोणों 
को ही धर्म मान कर हम धर्म के शाइवत तत्त्वों की उपेक्षा करने लगेगे तो वह विनाश का मार्ग अपनाने जैसा होगा। धर्म 
की विकृतियों से हुट कर गहराई में घुसने और धर्मो की मूलभूत एकता तथा समता का अनुभव करने के लिए धर्म-निष्ठा, 
धर्म-चिन्तन, धर्म-आचरण का मार्ग ग्रहण करना होगा; धर्म-हेप, धर्म-उपेक्षा या धर्म-अ्ज्ञान का नहीं। 


धर्मों में मूलभूत भेद नहों 


वास्तव में एक धर्म और दूसरे धर्म में कोई मूलभूत भेद न तो है, न हो सकता है | इन भदों की कल्पना और उनके 
आधार पर धर्मो के विरुद्ध लगाये जाने वाले आरोप-प्रत्यारोप सब भ्रामक एवं भ्रान्तिमूलक हैं। वास्तव में कोई विरोध या 
संघर्ष है तो वह धर्ग और धर्म के बीच नहीं, वरन धर्म और अधर्म के बीच है और यह विरोध अ्रनादि काल से चला आ रहा 
है और चिरकाल तक चलता रहेगा। इस दृष्टि से सोचें तो कितनी सुन्दर लीला यह है--मनुष्य युग-युग से प्रतिपादित 
उच्चतम दर्शन (धर्म तत्त्व) के उत्तराधिकारी के रूप में जन्मता है; उसमें स्वयं इतनी क्षमता निहित है कि वह इन 
तत्त्वों का आचरण तथा चिन्तन करके विकास की चरम सोमा तक पहुँच सके; फिर भी, प्रायः वह मोह में पड़ कर पथ- 
अष्ट हो जाता है और पशुवत्‌ अथवा पशु से भी निम्न श्रेणी का जीवन व्यतीत करता है; फिर यही मानव-समाज किसी 
ऐसी विभूति को जन्म देता है जो फिर मनुप्य का ध्यात उसकी मनुप्यता के मूल स्रोतों की ओर खींचता है, जो नये-नये 
ढंग से उस गाश्वत सत्य को प्रतिपादित करता है और धर्म की फिर से अच्छी तरह स्थापना करने का प्रयास करता है। 
मनुप्य को ऊध्वे गति की ओर तथा अथोगति की ओर ले जाने वाली शक्षितयों के इसी अनवरत संघर्ष--सु रासुर-संग्राम 
के कारण जगन्नियन्ता को स्वयं अवतीर्ण होकर धर्म-संस्थापन करना पड़ता है, जिससे कि इन शक्तियों का सन्तुलन 
बिगड़ न जाये, अधर्म धर्म पर हावी न हो जाये । 
इस संघर्ष का एक सुन्दर कलात्मक एवं प्रेरक चित्र उपस्थित करते हुए जगन्नाथप्रसाद मिलिन्द ने अपनी कविता 
सत्य और स्वर्ण में कितना सुन्दर कहा है-- 
स्वर्ण भी चिरकाल से है इस धरा पर, 
सत्य भी रहुता चला श्राया निरन्तर । 
स्वर्ण की चेधष्टा सदा से ही रही यह, 
सत्य का मुख ढके माया-जाल से वह । 
सत्य का यह यत्न उतना ही पुराना, 
स्वर्ण के मोहक प्रलोभन में न आना । 
झादि से यह इन्द्र चलता आ रहा है, 
झनन्‍त कोई भी न इसका पा रहा है। 


श्ण्ष ] श्राचार्य श्री तुलसी श्रभिनन्दन ग्रन्थ [ ब्रयम॑ 


इस चिरन्तन इन्द्र की जो है कहानी, 
कथा मानव-साधना की वह पुरानी । 
सत्य श्रन्तर्बाह्म सम अविराम अ्रविजित, 
स्वर्ण से संघर्ष करता है ग्रकम्पित । 
स्वर्ण के जो दास वे हैं हाय उसके, 
सत्य के नि.स्वार्थ साथी साथ उसके । 
जो नम इसके, समर्थक उसके बने हैं, 
सा्ग दो ही मानवों के सामने हैं । 
तीसरा दल विश्व में कोई नहों है, 
सत्य ने श्राशा कभी खोई नहीं है । 
प्रन्‍नन यह इतिहास का सबसे सतत है--- 
“कौन किसके साथ इस रण में निरत है ?! 


श्रेय और प्रेय से उपलब्धि 


सब धर्मों के सार श्रथवा अपरिवर्तनीय मूल तत्त्व का संक्षेप में उल्लेख 5रना सरल नही है, तथापि प्रस्तुत संदर्भ 
में यह कहना अप्रासंग्िक न होगा कि यह है श्राव्यात्मिकता--अ्रथवा शान्ति या सुख की खोज बाहर न करके अन्दर 
करना । यही श्रेय मार्ग है, जिसे उपनिपदों ने प्रेय मार्ग से भिन्‍त बताया और कहा कि श्रेय मार्ग ग्रहण करने से कल्याण 
होता है, परन्तु प्रेय मार्ग ग्रहण करने से ऐसा हीयते४थ: प्रयोजन ही विफल हो जाता है। इस श्रेय मार्ग का ग्रानन्द 
त्याग के द्वारा मिलता है, भोग के द्वारा नहीं; अतएवं यह आनन्द वास्तविक, पूर्ण तथा शाइवत होता है। भोग द्वारा 
प्राप्त सुख मिथ्या, अपूर्ण तथा अनित्य होता है, इसलिए यदि सुख ही ग्रभीष्ट हो तो विषयेन्द्रिय-संयोग-जन्य विपाक्त 
सुख के स्थान पर अतीन्द्रिय सुख का आनन्द लेना मनुष्य को शोभा देता है। श्रीमद्भगवद्गीता में भगवान्‌ कहते हैं--- 
मैं ही ब्रह्मा की प्रतिष्ठा हूँ, मैं ही अव्यय अमृत की, शाइवत धर्म की, तथा एकान्तिक सुख की प्रतिप्ठा हूँ।' अर्थात्‌ चाहे 
अमृतत्व के लिए साधना हो, चाहें धर्म के अथवा सुख के लिए, हमारी दृष्टि यह होनी चाहिए कि जिस अमृत की हम 
चाह करते हैं, वह अव्यय हो; जिस धर्म में हमारी निप्ठा है, वह शाश्वत (अपरिवर्तनशझील) धर्म हो, जिस सुख की हम 
खोज करें, वह एकान्तिक हो; ऐसा न हो कि वह दुःख में परिणत हो जाये । 
उपर्युक्त प्रकार से जीवन की दिशा निश्चित हो जाने पर यह कहा जा सकेगा कि सम्यग्‌ व्यवसितों हि सः 

यह दिशा ठीक स्थिर हुई। इसके पह्चात्‌ लक्ष्य की ओर बढ़ने की वात आती है। यह प्रगति हमारे दैनिक आचरण, 
व्यवहार व अभ्यास पर निर्भर है। इस क्षेत्र में हमें आचार्यों, संतों और महापुरुषों की जीवन-चर्या से बड़ी प्रेरणा तथा 
मार्म-दर्शन मिलते हैं। साधना-पथ की ओर उन्मुख व्यवित के पैर पथ की विकटता के वर्णनों से डगमगाते हैं-- 
जैसे कि क्षुरस्थ घारा निश्िता दुरत्यया दुर्ग पथस्तत्‌ कदयो ददन्ति; ॥तक्यों 5 [6 8०७70 ॥87709 [[० 
ए27; अथवा कभी-कभी इस भय से कि कहीं वह 3भयतः विभ्रप्ट न हो जाये---माया मिली न राम । गुरुदेव रवीस्द्र- 
नाथ ठाकुर ने 'गीतांजलि' के एक गीत में इस दुविधा का एक सुन्दर चित्र खींचा है : 

मेरे बन्धन बड़े जटिल हूं, किन्तु 

जब में उन्हें तोड़ने का प्रयत्न करता हूँ 

तो समेरा दिल बुखने लगता है! 

मेरा दृढ़ विश्वास है 

- कि तुभमें श्रमूल्य निधि है श्रोर 
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तू ही मेरा सच्चा सखा है, किन्तु 
मुझ में इतना साहस नहीं कि मेरे 
अन्तर के कड़े-क रकट को निकाल फेंक । 


यह झ्रावरण जो मुझे अभिभूत किये हुए है, 
मिट्टी श्र मृत्यु का बता है-- 

में इससे घ॒णा करता हूं, परन्तु इसे ही 

प्रेम से श्रालिगन किये हूँ । 


मुझ पर भारी आभार है, मेरी विफलताएं विराट है, 
मेरी लज्जा योपनीय एवं गहरी है, किन्तु 

जब में अपने कल्याण की याचना करने 

लगता हूँ तो इस श्राशंका से काँप उठता हूँ कि 

कहीँ मेरी प्रार्थता स्वीक्वार न हो जाये। 


ऐसी मनःस्थिति में ही साधक को ग्रावश्यक जीवन दृष्टि तथा साहस प्रदान करने के लिए भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
ने कहा है---/इस मार्ग में अभिक्रम का नाश या प्रत्यवाय नहीं होता; इस धर्म का स्वल्पांश भी महान्‌ भय से रक्षा 
करवा, है” ; -- कल्याण मार्ग का कोई पथिक दुर्गेति को नहीं जाता”; “निस्सन्देह मनुप्य का मन वड़ा चंचल है और 
बड़ी कठिनाई से निग्रह में झ्राता है, फिर भी वैराग्य तथा अभ्यास से यह सम्भव है ? आदि-श्रादि । 


ग्राध्यात्मिकता के पुनर्नागरण का हंखनाद 


आचार्यश्री तुतमी ने श्राज के भौतिकता-प्रधान युग में धर्म अर्थात्‌ आध्यात्मिकता के पुनर्जागरण के लिए जो 
शंखनाद किया है, वह धर्म-संस्थापत के समय-समय पर होने वाले देवी प्रयासों की शंखला की ही एक कड़ी है। व्यवहार 
क्षेत्र में उन्होंने 'अणुत्रत' की नई व्याख्या करके साधना के मार्ग को सरल बनाया है। धर्म-पथ पर एक अ्रणु के बराबर 
भी प्रगति की तो उसके झनेक हितकर प्रभाव होंगे, यह स्पप्ट है। सबसे वड़ा हित तो यही है कि अधर्म से विमुख होने 
पर ही धर्म-पथ पर एक पग भी बढ़ा जा सकेगा, ग्रतएव हम अधोगति से पूर्णतः बच जायेंगे। दूसरे, साधना के पथ की 
लम्बाई या दुरूहता पर ध्यान लगने से जो झ्राशंका व दुविधा हमें अभिभूत कर लेती है, उसके बजाय हम केवल अगले 
एक कदम की ही सोचें तो रास्ता सरलता से कटता जायेगा। बहुत चलना है, मुहिकिल चलना है, इस भय के स्थान पर 
अणत्रत यह भावना सामने रखता है कि एक कदम तो चलो। महात्मा गांधी कहते थे, “मेरे लिए एक कदम काफी है 
(076 $8९9 था०घ३ढ॥ 07 78) । संसार जानता है कि एक-एक करके वे कितने कदम चले और मनुृष्य-मात्र के लिए 
साधना का कितना ऊँचा मानदण्ड स्थापित कर गए । यदि हम इस प्रकार एक-एक कदम भी चलें तो उस पश्चात्ताप के 
गत में न पड़ेंगे, जिसके बारे में एक ईसाई संत ने कहा है--- 
जिसे सन्मार्ग समभा, उस पर चल न पाया। 
जिसे कुमार्ग समझा, उससे टल न पाया। 
अ्रथवा--- 
किमहं साधु नाकरवम्‌ किसहं पपमरकरव्सिति । 
सत्य, अहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह श्रादि का उपदेश आ्राध्यात्मिक जीवन-दर्शन की मानी हुई भ्राधा र- 
शिलाएं हैं । यह उपदेश धर्म के प्रारम्भकाल से दिया जाता रह्दा है। शाइवत धर्म के इन मूल सिद्धान्तों को मानव-जीवन 
के प्रारम्भिक युग में ही तपस्या, चिन्तन एवं स्वानुभव के आधार पर प्रतिपादित किया गया था, किस्तु इसका यह ग्र्थ 
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नहीं कि इस कारण हम अणुन्नत-आन्दोलन के मूल्य को न समभे और कहें कि इसमें तो नवीनता नहीं है | जैसा कि पहले 
कहा गया है--जीवन-दर्जन के क्षेत्र में मौलिक नवीन सिद्धान्तों की खोज ने प्राचीनतम सिद्धान्तों की सत्यता को खंडित 
नहीं, पुष्ट ही किया है। यहाँ नई खोज, नये प्रयास का लक्ष्य पिछले सिद्धान्त का उखाड़ना नहीं, वर्तमान स्थितियों में 
उसकी व्यावहारिकता प्रतिपादित करके उसे नया-नया रूप देना होता है। इस दृष्टि से अणुक्रत-आन्दोलन अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण एवं उपयोगी कार्य कर रहा है। कालान्तर से धर्म और व्यवहार में जो खाई पड़ गई है, जो ह्वेत उत्पन्न हो गया 
है, उसे मिटा कर धर्म को व्यावहारिक जीवन में सम्यक्‌ प्रकार से स्थापित करने का यहू नवीनतम प्रयास इस दृष्टि से 
अत्यन्त अभिनन्दनीय है । 

इस पुनीत अवसर पर आचार्यश्री के प्रति श्रद्धा प्रकट करने के हेतु से इन कुछ वावय-पुष्पों की अंजलि अपित 
है। सच्ची श्रद्धांजलि तो यही होगी कि आचायेश्री के उपदेशों की ओर हमारा ध्यान जाये, हम उन पर विचार करे, उन्हें 
समझे उत पर आचरण करें जिससे हममें मानवोचित आध्यात्मिकता फिर से जागे, हमारी धर्म में आस्था दृढ हो 
और धर्म-व्यवहार में उतरे । 





प्रथम दर्शन और उसके बाद 


श्री सत्यदेव विद्यालंकार 


वे प्रथम दर्शन मैं कभी भूल नहीं सकता । राजस्थान के कुछ स्थानों का दौरा करने के वाद मैं जयपुर पहुँचा । उन 
दिनों जयपुर के जैन समाज में कुछ सामाजिक संवर्प चल रहा था। जयपुर पहुँचने पर उसके बारे में कुछ जानकारी बप्त 
करने की इच्छा स्वाभाविक थी। जैन समाज के साथ मेरा बहुत पुराना सम्बन्ध था। अखिल भारतीय दिगम्बर जैन महा- 
सभा के प्रधानमंत्री लाला प्रसादीलालजी पाटनी, कई वर्ष हुए, 'जैन-दण्डनम्‌' नामक पुस्तक लेकर मेरे पास आये। पुस्तक 
में जैन समाज पर कुछ गहित आल्षेप किये गए थे । उनके कारण वे उसको सरकार द्वारा ज़ब्त करवाना चाहते थे। मेरे 
प्रयत्न से उनका वह कार्य हो गया । इस साधारण-सी घटना के कारण मेरा अखिल भारतीय दिगम्बर महासभा के माध्यम 
से जैन समाज के साथ सम्बन्ध स्थापित हुप्ना और पाटनी जी के अनुग्रह से वह निरन्तर बढ़ता ही चला गया । इसी कारण 
उस संघर्ष के बारे में मेरे हृदय में जिज्ञासा पैदा हुई । 

मैंने एक मित्र से उसका कारण पूछा; वे कुछ उदासीन भाव से बोले कि आपको इसमें क्या दिलचस्पी है। मैंने 
विनोद में उत्तर दिया कि पत्रकार के लिए हर विषय में रुचि रखनी आवश्यक है। इस पर भी उन्होंने मुझे ठालना ही 
चाहा । कुछ आग्रह करने पर उन्होंने कहा कि जैन समाज के विभिन्‍न सम्प्रदायों में बहुत पुराना संघर्ष चला आता है। 
दिगम्बर और इ्वेतास्वर सम्प्रदायों में तो फौजदारी तथा मुकदमेबाजी तक का लम्बा सिलसिला कई वर्षो तक जारी रहा । 
इसी प्रकार इन सम्प्रदायों का स्थानकवासियों तथा तेरापंथियों के साथ और उनका आपस में भी मेल नहीं बैठता । यहाँ 
तेरायंथ-सम्प्रदाय के आचार्य श्री तुलसी का चानुर्मास चल रहा है और उनके प्रवचनों के प्रभाव के कारण दूसरे सम्प्रदायों 
के लोग उनके प्रति ईर्ष्या करने लगे हैं। उनका आपस का पुराना वैर नये सिरे से जाग उठा है। 

मेरी दिलचस्पी के कारण उन्होंने स्वयं ही यह प्रस्ताव क्रिया कि कया आप आचार्यश्री के दर्शन करने के लिए 
चल सकेंगे ? मैंने कहा कि मुझे इसमें क्या आपत्ति हो सकती है! एक आचार्य महापुरुष के दर्शनों से कछ लाभ ही 
मिलेगा। उन्होंने कुछ समय बाद मुभे सूचना दी कि दोपहर को दो बजे बाद का समय ठीक रहेगा । 


प्रथम दर्शन 


लगभग भडढ़ाई बजे मैं उनके साथ उस पण्डाल में पहुँच गया, जिसमें आचार्यश्री के प्रवचन हुआ करते थे। मैं 
अपने मित्र के साथ श्रजनवी-सा बना हुआ उपस्थित लोगों की पीछे की पंक्ति में एक कोने में जा बैठा । यदि मैं भुलता नहीं, 
तो पूज्य आचार्यश्री उस समय उच्च न्यायालय के न्यायावीश श्री दौलतमल भण्डारी के साथ बातचीत करने में संलग्न थे । 
आचार्यश्नी की निर्मल, स्वच्छ और पवित्र वेग-भूया तथा उनके रौबीले चेहरे में कुछ अद्भुत-सा आकष्षंण दीख पड़ा । मैं 
चुपचाप २०-२५ मिनट बैठ कर चला आया। मैंने कोई बातचीत उस समय नहीं की और न करने की मुझे इच्छा ही हुई । 
कारण केवल यह था कि मैं उनकी बातचीत में खलल पैदा नहीं करना चाहता था। परन्तु जैसे ही उठ कर मैं चला, पूज्य 
आचार्यश्री की दृष्टि मुक पर पड़ी और मुझे ऐसा लगा जैसे कि उनकी आँखों ने मु के घेर लिया हो । फिर भी चपचाप वहाँ 
से लौट आया । वह थे पहले दर्शन, जिनका चित्र मेरे सामने आज भी वैसा ही बना हुआ है । 

जयपुर से प्रवास करने के वाद आाचार्यश्री का दिल्‍ली में आगमन हुआ । अणुव्रत-ध्रान्दोलन का सूत्रपात किया जा 
चुका था। नैतिक चरित्र-निर्माण के, अणुब्रत-आरन्दोलन के सन्देश को लेकर आचार्यश्री अपने संघ के साथ राजधानी पधारे 
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थे। इसी कारण आचार्यश्री के पधारने की विशेष चर्चा थी। नई दिल्‍ली होते हुए अपने संघ के साथ आचार्यश्री ने जब 
दिलली-दरवाजे की ओर से राजधानी की पुरानी नगरी में प्रवेश किया और दरियागंज से चाँदनी चौक होते हुए झ्राप नया- 
वाजार पहुँचे तो दर्शक वह दृश्य देख कर मुग्ध रह गये । ऐसा प्रतीत होता था जैसे कि महाकवि तुलसी के सन्त हंस गुण 
गहाह पय परिहरि वारि विकार रब्दों के अनुसार क्षीर-नीर का मन्‍्थन करने के लिए मानसरोवर से राजहंसों की टोली 
राजधानी में अवतरित हुई हो । सचमुच भ्रष्टाचार, चोरवाजारी, मुनाफाखोरी, मिलावट तथा अनैतिकता के वातावरण 
को छुद्ध व पवित्र करने के लिए आचाय॑श्री के अणुव्रत-आन्दोलन का नैतिक सन्देश दूध को दूध और पानी को पानी कर 
देने वाला ही था 


तीन घोषणाएं 


नयाबाजार में पदापंण करने के बाद जो पहला प्रवचन हुआ, उसके कारण मेरे लिए आचार्यश्री का राजधानी 
की ऐतिहासिक नगरी में शुभागमन एक झ्रनोखी ऐतिहासिक घटना थी । वह प्रवचन मेरे कानों में सदा ही गूंजता रहता 
है और उसके कुछ शब्द कितनी ही बार उद्धृत करने के कारण मेरे लिए शास्त्रीय वचन के समान महत्त्वपूर्ण बन गये हैं। 
आचाय॑श्री की पहली घोषणा यह थी कि यह तेरापंथ किसी व्यक्ति-विशेष का नहीं है। यह प्रभु का पंथ है। इसीलिए 
इसके प्रवर्तक आचार्यश्री भिखनजी ने यह कहा कि यह मेरा नहीं, प्रभु ! तेरा पंथ है । इस घोषणा द्वारा आचार्यश्री ने यह 
व्यक्त किया कि वे किसी भी प्रकार की संकीर्ण साम्प्रदायिक भावना से प्रेरित न होकर, राष्ट्रकल्याण तथा मानव-हित वी 
भावना से प्रेरित होकर राजधानी आये हैं । 

दूसरी घोषणा श्राचार्येश्री की यह थी कि मैं अणुत्रत-आन्दोलन हारा उन राष्ट्रीय नेताओं के उस आन्दोलन को 
बलशाली तथा प्रभावशाली बनाना चाहता हूँ, जो राष्ट्रीय जीवन को ऊँचा उठा कर उसमें पवित्रता का संचार करने में 
लगे हैं । 

इसी प्रकार तीसरी घोषणा आ्ाचार्यश्री ने यह की थी कि मैं अपने समस्त साधु-संघ तथा साध्वी-संघ को राष्ट्र 
के नैतिक उत्थान के इस महान्‌ कार्य में लगा देना चाहता हूँ । 

इन घोषणाओों का स्पष्ट अ्भिप्राय यह था कि जिस नैतिक नव-निर्माण के महान्‌ आन्दोलन का सूत्रपात राज- 
स्थान के सरदारशहर में किया गया था, उसको राष्ट्रब्यापी बना देने का शुभ संकल्प करके आचार्य श्री राजधानी पधारे 
थे। स्थानीय समाचारपत्रों में इसी कारण आचार्यश्री के शुभागमन का हादिक स्वागत एवं भ्रभिनन्दन किया गया। मैं उन 
दिनों में दैनिक अमर-भारत' का सम्पादन करता था। इन घोषणाओं से प्रभावित होकर मैंने अमर भारत' को अणुब्रत- 
ग्रान्दोलन का प्रमुख पत्र बता दिया और उसके लिए भारी-से-भारी लोकापवाद को सहन करते हुए मैं अपने इस व्रत पर 
ग्र।डग रहा । 


उपेक्षा, उपहास और विरोध 


श्रेयांसि बहु विध्नानि की कहावत आचाय॑श्री के इस शुभागमन और महान्‌ नैतिक आन्दोलन पर भी चरितार्य 
हुई । आन्दोलन का राजधानी में टूत्रपात होने के साथ ही विरोध का बवण्डर भी उठ खड़ा हुआ । ऐसे प्रत्येक आन्दोलन 
को उपेक्षा,उपहास, भ्रम और विरोध का प्रारम्भ में सामना करना ही पड़ता है। फिर उसके लिए सफलता की राँकी दीख 
पड़ती है। अ्रणुद्वत-आ्रन्दोलन को उपेक्षा और उपहास का इतना सामना नहीं करना पड़ा, जितना क्िि विरोध का । इस 
विरोधपूर्ण वातावरण में ही अणुव्रत-आन्दोलन के प्रथम अखिल भारतीय सम्मेलन का आयोजन दिल्‍ली में टाउन-हाल के 
सामने किया गया । न केवल राजघानी में, अपितु समस्त देश के कोने-कोने में उसकी प्रतिध्वनि गूंज उठी। कुछ प्रतिक्रिया 
विदेशों में भी हुई । हमारे देश का कदाचित्‌ ही कोई ऐसा नगर बचा होगा, जिसके प्रमुख समाचा रत्नों में भ्रजुब्रत-आन्दो- 
जलन और सम्मेलन की चर्चा प्रमुख रूप से नहीं की गई और उस पर मुख्य लेख नहीं लिखे गये | बम्बई, कलकत्ता, मद्रास 
तथा अन्य नगरों के समाचा रपत्रों ने बड़ी-बड़ी ऋशशाओं से आन्दोलन एवं सम्मेलन का स्वागत किया। बात यह थी कि 
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अनैतिकता और भ्रष्टाचार दूसरे महायुद्ध की देन है और इन वुराइयों से सारे ही विश्व का मानव-समाज पीड़ित है | वह 
इनसे मुक्ति पाने के लिए बेचैन है । इससे भी कहीं अधिक विभीषिका विश्व के मानव के सिर पर तीसरे सम्भावित महा- 
युद्ध की काली घठाओरों के रूप में मंडरा रही है। तब ऐसा प्रतीत होता था, जैसे कि आचार्यश्री ने अणुब्रत-आन्‍्दी लन द्वारा 
मानव की इस पीड़ा व बेचैनी को ही प्रकट किया हो और उसको दूर करने के लिए एक सुनिश्चित भ्रभियान शुरू किया 
हो, इसी लिए उसका जो विश्वव्यापी स्वागत हुआ, वह सर्वथा स्वाभाविक था | 


सबसे बड़ा श्राक्षेप 


इस विश्व-व्यापी स्वागत के बावजूद राजधानी के अनेक क्षेत्रों में अणुत्रत-आन्दोलन को सनन्‍्देह एवं आशंका से 
देखा जाता रहा और उसको अविश्वास तथा विरोध की घनी घाटियों में से गुजरना पड़ा। विरोधियों और आालोचकों 
का सबसे बड़ा आक्षेप यह था कि आचार्यश्री एक पंथ-विशेष के आचार्य हैं और वह पंथ संकीर्ण साम्प्रदायिकता, अनुदारता 
तथा असहिष्णुता से ओत-प्रोत है। आन्दोलन का सूत्रपात उस सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा बढ़ाने के लिए किया गया है और उस 
सम्प्रदाय के अनुयायी अपने झ्राचार्य को पुजवाने के लिए उसमें लगे हुए हैं। यह भी कहा जाता था कि इस सम्प्रदाय की 
सारी व्यवस्था अधिनायकवाद पर आधारित है। उसके ग्राचार्य उसके सर्वेतन्त्र स्वतन्त्र अधिनायक हैं। वर्तमान प्रजा- 
तन्त्र-युग में अ्धिनायकवाद पर आश्रित आन्दोलन बड़ा खतरनाक है। इसी प्रकार के तरह-तरह के आरोप व आक्षेप 
आन्दोलन पर किये जाते थे । तेरापंथी सम्प्रदाय की मान्यताओं व मर्यादाओं के सम्बन्ध में संकुचित व संकीर्ण साम्प्रदायिक 
दृष्टिकोण से विचार व॑ विरोध करने वाले इसी पक्षपातपूर्ण चश्मे से अ्रणुब्रत-आन्दोलन को देखते थे और उस पर मनमाने 
आरोप व आक्षेप करने में तनिक भी संकोच न करते थे। तरह-तरह के हस्तपत्रक छाप कर बाँटे गए और दीवारों पर बड्े- 
बड़े पोस्टर भी छाप कर चिपकाये गए । विरोध करने वालों ने भरसक विरोध किया और आ्रान्दौलन को हानि पहुँचाने में 
कुछ भी कसर उठा न रखी । 

इस बवण्डर का जो प्रभाव पड़ा, उसको प्रकट करने के लिए एक ही उदाहरण पर्याप्त होना चाहिए। कुछ 
साथियों का यह विचार हुआ कि अपुब्रत-आन्दोलन का परिचय राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद को देकर उनकी सहानुभूति 
प्राप्त करने का प्रयत्त किया जाना चाहिए। उनका यह अनुमान था कि राष्ट्रपतिजी नैतिक नव-निर्माण के महत्त्व को 
अनुभव करने वाले महानुभाव हैं । उनकी यदि इस नैतिक आन्दोलन का परिचय दिया गया तो भ्रवश्य ही उनकी सहानुभूति 
प्राप्त की जा सकेगी । श्रीमान्‌ सेठ मोहनलालजी कठौतिया के साथ मैं राष्ट्रपति-भवन गया और उनके निजी सचिव से 
चर्चा-वार्ता हुई, तो उसने स्पष्ट कह दिया कि यह आन्दोलन विशुद्ध रूप से साम्प्रदायिक है और ऐसे किसी साम्प्रदायिक 
ग्रान्दोलन के लिए राष्ट्पति की सहानुभूति प्राप्त नहीं की जा सकती। मैंने ग्रनुरोध किया कि राष्ट्पतिजी से एक बार 
मिलने का अवसर तो आप दें, परन्तु वे उसके लिए भी सहमत न हुए। यह एक ही उदाहरण पर्याप्त होना चाहिए; यह 
दिखाने के लिए कि आचार्यश्री को राजधानी में प्रारम्भिक दिनों में कैसे विरोध, श्रम, उदासीवता तथा प्रतिकूल परि- 
स्थितियों में अ्रणुत्रत-आ्रन्दोल की नाव को खेना पड़ा । इसके विपरीत जिस धैये, संयम, साहस, उत्साह, विश्वास तथा 
निष्ठा से काम लिया गया, - उसका परिचय इतने से ही मिल जाना चाहिए कि विरोधी आन्दोलन के उत्तर में एक भी 
हस्त-पत्रिका प्रकाशित नहीं की गई । एक भी दकक्‍तव्य समाचारपत्रों को नहीं दिया गया और किसी भी कार्यकर्ता ने अपने 
किसी भी व्याख्यान में उसका उल्लेख तक नहीं किया--प्रतिवाद करना तो बहुत दूर की वात थी । जबकि आचायंश्री के 
प्रभाव, निरीक्षण और नियन्त्रण में इस अयूर्व धैर्य और अपार संयम से कार्यकर्ता आन्दोलन के प्रति अपने कर्तव्य-पालन में 
संलग्न थे, तब यह तो अ्रपेक्षा ही नहीं की जा सकती थी कि पृज्यश्री के प्रवचनों में कभी कोई ऐसी चर्चा की जाती । 
अणुव्रत-सम्मेलन के अधिवेशन में भी कुछ विध्न डालने का प्रयत्न किया गया, परन्तु सम्पूर्ण अधिवेशन में विरोधियों की 
चर्चा तक नहीं की गई और प्रतिरोष अथवा असन्‍्तोष का एक शब्द भी नहीं कहा गया। आन्दोलन अपने सुनिश्चित मार्ग 
पर अव्याहत गति से निरन्तर आगे बढ़ता गया । 


११४ ] ग्राचार्य श्री तुलसी प्रभिननन्‍्दन ग्रन्य [ प्रथम 


अधिकाधिक सफलता 


आचारयश्री के उस प्रथम दिल्‍ली-प्रवास में राजधानी के कोने-कोने में श्रणुत्नत-आन्दोलन का सब्देश पृज्यश्री के 
प्रवचनों द्वारा पहुँचाया गया और दिल्‍ली से प्रस्थान करने से पूर्व ही उसके प्रभाव के अनुकूल आसार भी चारों ओर दीखने 
लग गए थे। राजधानी के अतिरिक्त ग्रासपास के नगरों में ग्रान्दोलन का सन्देश और भी ग्रधिक तेजी से फैला । यह प्रकट 
हो गया कि तपस्या और साधना निरर्थक नहीं जा सकती । विश्वास, निष्ठा और श्रद्धा अपना रंग दिखाये बिना नहीं रह 
सकते । रचनात्मक और नव-निर्मा गात्मक प्रवृत्तियों को असफल बनाने के लिए कितना भी प्रयत्न क्यों न किया जाये, वे 
असफल नहीं हो सकतीं । अणुब्रत-ग्रान्दोलन का १०-१२ वर्ष का इतिहास इस तथ्य का साक्षी है कि कोई भी लोफ- 
कल्याणकारी शुभ कार्य, प्रवृत्ति अथवा आन्दोलन असफल नहीं हो सकता। राजधानी की ही दृष्टि से विचार किया 
जाये तो आजाय॑ श्री की प्रत्येक दिल्‍ली-यात्रा पहली की अपेक्षा दूसरी, दूसरी की अपेक्षा तीसरी और तीसरी की अपेक्षा चौथी 
अधिकाधिक सफल, भ्राकर्षक और प्रभावशाली रही है। राष्ट्पति-भवन, मन्त्रियों की कोठियों, प्रशासकीय कार्यालयों 
और व्यापारिक तथा झ्रौद्योगिक संस्थानों एवं शहर के गली-कूचों व मुहल्लों में भ्रणुत्रत-आन्दोलन की गूँज ने एक-सरीखा 
प्रभाव पैदा किया | उसको साम्प्रदायिक बता कर अथवा किसी भी अन्य कारण से उसकी उपेक्षा नहीं की जा सकी झौर 
उसके प्रभाव को दवाया नहीं जा सका। पिछले बारह वर्षों में पुज्य आचार्यश्री ने दक्षिण के सिवाय प्रायः सारे ही भारत 
का पाद-विहार किया है और उसका एकमात्र लक्ष्य नगर-नग र, गाँव-गाँव तथा जन-जन तक अणुब्नत-आन्दोलन के सन्देश 
को पहुँचाना रहा है। राजस्थान से उठी हुई नैतिक निर्माण की पुकार पहले राजधानी में गूँजी और उसके वाद सारे देश 
में फेल गई । राजस्थान, पंजाब, मध्यभारत, मध्यप्रदेश, खानदेश, वम्बई और पूना ; इसी प्रकार दूसरी दिशा में उत्तरप्रदेश 
विहार तथा बंगाल और कलकत्ता की महानगरी में पधारने पर पूज्य आचार्यश्री का स्वागत तथा अभिननन्‍्दन जिस हादिक 
समारोह व धूमधाम से हुआ, वह सव अ्रणुत्रत-आन्‍्दोलन की लोकप्रियता, उपयोगिता और ग्राकर्षण शक्ति का ही सूचक है । 

मैंने बहुत समीप से पूज्य आचाय॑ श्री के व्यक्तित्व की महानता को जानने व समभने छा प्रयत्न किया है। अणु- 
ब्रत-आन्दोलन के साथ भी मेरा बहुत निकट-सम्पर्क रहा है। मुभे यह गे प्राप्त है कि पृज्यश्री मुझे प्रथम अ्रणुब्रती' 
कहते हैं । झ्ाचार्य श्री के प्रति मेरी भविति और अणुब्रत-आन्दोलन के प्रति मेरी भ्रनुरक्ति कभी भी क्षीण नहीं पड़ी । 
आचाय॑श्री के प्रति श्रद्धा और अणुब्रत-प्रान्दोलन के प्रति विश्वास और निष्ठा में उत्तरोत्तर वृद्धि ही हुई है। महात्मा 
गांधी ने देश में नैतिक नव निर्माण का जो सिलसिला शुरू किया था, उसको आचार्यश्री के अ्रणुब्रत-आतन्दोलन ने निरन्तर 
आगे ही बढ़ाने का सफल प्रयत्न किया है। यह भी कुछ अत्युक्ति नहीं है कि नैतिक नव-निर्माण की दृष्टि से पूज्य 
आचार्यक्षी ने उसे और भी अ्रधिक तेजस्वी बनाया है। चरित्र-निर्माण हमारे राष्ट्र की सबसे बड़ी महत्त्वपूर्ण समस्या है । 
उसको हल करने में अ्रणुत्रत-प्रान्दो लन जैसी प्रवृत्तियाँ ही प्रभावशालो ढंग से सफल हो सकती हैं, यह एकमत से स्वीकार 
किया गया है। राष्ट्रीय नेताग्रों, सामाजिक कार्यकर्ताश्रों, विभिन्‍न राजनंतिक दलों के प्रवक्‍ताओं और लोकमत का प्रति- 
निधित्व करने वाले समाचार-पत्रों ने एक स्वर से उसके महत्व और उपयोगिता को स्वीकार किया है। संत विनोबा 
का भूदान और पृज्य आचार्यश्री का अ्रणुक्रत-आन्दोलन, दोनों का प्रवाह दोनों के पादविहार के साथ-साथ गंगा और 
जमुना की पुनीत धाराओं की तरह सारे देश में प्रवाहित हो रहा है । दोनों की ग्रमृतवाणी सारे देश में एक जैसी गूँज रही 
है और भौतिकवाद की घनी काली घटाशों में बिजली की रेखा की तरह चमक रही है। मानव-समाज ऐसे ही संत महा- 
पुरुषों के नव जीवन के आगजामय सन्देशों के सहारे जीवित रहता है। वर्तमान वैज्ञानिक युग में जब अणृबमों और महा- 
विनाशकारी साधनों के रूप में उसके द्वार पर मृत्यु को खड़ा कर दिया गया है, तब ऐसे संत महापुरुषों के अमृतमय 
सन्देश की और भो अधिक आवश्यकता है। आ्राचायं-प्रवर श्री तुलसी और संत-प्रवर श्री विनोवा इस विनाशकारी यूग में 
नव जीवन के अ्रमृतमय सन्देश के ही जीवन्त प्रतीक हैं। धन्य हैं हम, जिन्हें ऐसे संत महापुरुषों के समकालीन होने और 
उनके नैतिक नव-निर्वाग के ग्रमृत सन्देश सुनने का सौभाग्य प्राप्त है ! 

अणुव्रत-आन्‍न्दोलन के पिछले ग्यारह-बारह वर्षों का जब्र में सिहावलोकन करता हूँ, तब मुझे सबसे अ्रधिक 


अध्याय ] प्रथम दशेन और उसके बाद [ ११५ 


आशाजनक जो आसार दीख पड़ते हैं, उनमें उल्लेखनीय है- ग्राचार्य श्री के साधु-संघ का श्राधुनिकीकरण । मेरा अभिप्राय 
यह नहीं है कि साधु-संघ के अनुशासन, व्यवस्था अथवा मर्यादाओं में कुछ अन्तर कर दिया गया है। वे तो मेरी दृष्टि 
में और भी अधिक दृढ़ हुई हैं। उनकी दृढ़ता के विना तो सारा ही खेल विगड़ सकता है; इसलिए शिथिलता की तो मैं 
कल्पना तक नहीं कर सकता। मेरा अभिप्राय यह है कि आचार्य श्री के साधु-संघ में अपेक्षाकृत अन्य साधु संघों के सा्वे- 
जनिक भावना का अत्यधिक मात्रा में संचार हुआ है और उसकी प्रवृत्तियाँ अत्यधिक मात्रा में राष्ट्रोन्मुखी बनी हैं। 
श्राचाय॑श्री ने जो घोषणा पहली बार दिल्ली पधारने पर की थी, वह अक्षरश: सत्य सिद्ध हुई है। उन्होंने अपने साधु 
संघ को जन-सेवा तथा राष्ट्र-सेवा के लिए अपित कर दिया है। एक ही उदाहरण पर्याप्त होना चाहिए। वह यह कि 
जितने जनोपयोगी साहित्य का निर्माण पिछले दस-म्यारह वर्षो में आचार्य श्री के साधु-संघ द्वारा किया गया है और जन- 
जागृति तथा नैतिक चरित्र-निर्माण के लिए जितना प्रचार-कार्य हुआ है, वह प्रमाण है इस वात का कि समय की माँग 
को पूरा करने में भ्राचार्यश्री के साधु-संघ ने अभूतपूर्व कार्य कर दिखाया है और देश के समस्त साधुओं के सम्मुख लोक- 
सेवा तथा जन-जागृति के लिए एक अनुकरणीय आदर उपस्थित कर दिया है। युग की पुकार सुनने वाली संस्थाएं ही 
अपने अस्तित्व को सार्थक सिद्ध कर सकती हैं। इसमें तनिक भी सन्देड़ नहीं कि आचार्य श्री के तेरापंथ साध-संघ ने अपने 
अस्तित्व को पूरी तरह सफल एवं सार्थक सिद्ध कर दिया है । 
तुम्य॑ नमः श्रीतुलसीमुनीश ! 
आशुकविरत्न पण्डित रघुनन्दन शर्मा, श्रायुवेंदाचार्य 

अगुब्रते: शान्तिनितान्तशीले रस्त्रे रमोघे: कलहं विजेतुम्‌। 

त्वं भारतोव्याँ कुरुषे बिहार, तुभ्यं नमः श्रीतुलसीमुनीश ॥॥१॥ 

त्वं लोकबन्धो: सदृशों विभासि, लोकान्धकारस्य विनाशनाय। 

पापाधमैधांसि विदम्धुमहे:, प्राज्ञ: प्रतीतोउस्यकृश: कशानु: ॥२॥ 

चिन्ताग्निना प्रज्वलिताज्भभाजां, शान्तं सुशीतं हृदयं करोषि। 

दोपेरशेष रहित॑ ब्रुवन्ति, विदांवरा स्त्वामश्ं शश्ाद्भुम्‌ ॥३॥ 

रत्नोपमानि प्रवरत्रतानि, दीनाय दारिद्रय-हताय दत्से। 

विद्ृद्दरा सरत्वां मधुरं वदन्तमक्षारतोय॑ जलधि विदन्ति ॥४॥ 

अहिसया निह त लोकदु:खं, सद्‌ ब्रह्मचर्यत्रतभूपिताज्ञम्‌। 

अपुत्रभार्य विजह॒द्‌ गृह त्वां, मन्‍्यामहे गान्धिमगाधत्रुद्धिम्‌ |।५॥ 

अशेषशब्दास्वुधिपारयातं, सारस्वता: संप्रति सन्दिहन्ति। 

त्वं पाणिनि वा तुलसीमुनि वा, दाक्षी' सुतं वा वदनाः सुतं वा ॥६।॥। 

साधूं स्त्वदीयान्‌ सम भोज्यवस्त्रान्‌, एक क्रिया नेक गुरौ निबद्धान्‌ । 

वीक्ष्य प्रवीणा इह निर्णयन्ति, न साम्यवादं न समाजवादम्‌ ॥७॥ 

गीतामपि त्वां परित: पठन्तं, जेनागमान्‌ पूर्णतया रटन्तम्‌। 

शौद्धोदने ग्रंन्‍्यवरान्‌ भणसन्तं, स्वं-स्वं विदुर्वेदिकजैनवौद्धा: ।८)। 

७ ध छ 





१ दाक्षी, पाणिनिमाता २ वदना, तुलसी माता 


सम्प्रति वासवः 


मुनिश्री कानमलजी 


सुरसभेव सभा तव राजति, सुरसभाव सभा नव राजति। 
त्वमपि संसदसंप्रति वासव:, कुतुहलं मम बिश्रति वासवः॥१॥ 
यमवलोक्य भवन्तमिवोज्ज्वलं, परिवृतं भगणे: रिव साधुभि:। 
झवकिरन्तमिवामृतधा रया, सितरुच॑ परमंचसिताम्बरे ॥२॥ 
कुमुदिनी मुदिनी मुदिनीरधि रधिपति: स्वगृहं स्वगृहं प्रति। 
सुभगवां भगवान्‌ भगवांछया, सकल साध्यल साध्यल नाध्यय ॥३॥ 


| 


निहंन्द्दों उन्द्रमाशित्त: 


तुलसों वन्दे 


मुनिश्री चन्दनमलजी 


विनयेन वराविद्या, विवेकी विद्यया सह। 
वका रत्रयमाबाल्यात्‌, समगंस्त त्वयि प्रभो॥१॥ 
पाठक: पाठकालेय:, सेव्यमानोसि सेवक:। 
तितीषु स्तारकश्चापि, निद्वन्द्रो दन्द्रमाश्रित: ॥२॥ 
वृद्धिकद्‌ वद्धंमानो यः, श्रमण: श्रमतत्पर:। 
विरोधिषु महावीर:, संगताख्यात्रयी त्वयि ॥३॥। 
पञ्चविशतिवषेंपु, श्रामं शञ्राम॑ भुवस्तले। 
गुप्त नैदंयुगीनैस्तदू, यक्त्वयोपकृत॑ गणे ॥४॥ 
पुत्र॒स्त्व्मतिजातोसि, देव ! पुत्र चतुष्टये। 
व॒त्ति सवे जनीनां यत्‌, समाश्चित्य विराजसे ॥५॥ 
ध्वान्त दुर्णयसंभूुतं, दूरयन धवलेश्वर। 
धवलस्ते समारोहो, विश्व घवलयिप्यति ॥६॥ 
स्वयं प्रकाशमानोथो, अर्थसार्थ प्रकाशयन्‌ | 
भानुमानिव लोकेस्मिन, जयतात्तुलसी प्रभु: ॥॥७॥ 


श्री यतीन्द्र विमल चौधरी 
मन्त्री-व ड्रीय संस्कृत शिक्षा परिषद्‌ 
आचायतुलसीं वन्दे जेनधर्मस्वरूपकम्‌ | 
तिरापन्थि' महासचद्च-मैत्रीवन्धनहेतुकम्‌ ॥ ११। 
महावीर महाधर्म-सुधारसप्रदायकम ॥ 
अणुब्रत-प्रचारेण विश्वशुद्धिविधायकम्‌ ॥२॥ 


रे 


चिरं जयतु श्रीतुलसामुनीन्द्र: 


मुनिश्री नवरत्नमलजी 


गहन त्वमेव भगवन्नुपक्रारकत्वात्‌ सिद्धोपि विश्ववसुधातल आश्रयत्वात्‌ 
आचारचिन्तनपटो रनुयोगक्च्चोपाध्याय आये ! मुनि उज्ज्वलसाधकत्वात्‌ ॥१॥ 
विद्याथिनोविनयशासनशीलयुक्तान्‌ू._ व्यापारिण: सरलसत्यपथप्रविष्टान्‌ 
कर्माधिकारिमनुजान्‌ नयनीति निष्ठान्‌ कुर्बनू चिरं जयतु श्रीतुलसीमुनीन्द्र: ॥॥२॥ 


न मनुजोःमनुजो४ईति तत्तुलम्‌ 


मुनिश्री पुष्पराजजी 


सु तुलसी भुवने स्त्यमरः प्रियो, न मनुजो5्मनुजोःहँति तत्तुलम्‌। 

हत विधि सुविधि शरणागतं, प्रकुरुते हरते च तदापदम्‌ ॥९१॥ 
तदमले कमले चलने5धुना, सुमनसं मनसोपहरन्तरम्‌, 

सुमनसा प्रणमन्त5हमुत्सुक,, सुसमये धवले ह्यभिनन्दनम्‌ ॥२॥ 


निमलात्मा यशस्वी 


मुनिश्री वत्सराजजी 


लोकोद्धारं समयविदुर: कतु मुद्दद॒ वचस्वी, 
स्वात्मोद्धारं समयविदुरों नित्यमीशो मनस्वी । 
स्वान्योद्भासी गृहमणिनिभ: सत्तपस्वी महस्वी, 
चेतस्तल्पे लसतु तुलसी निर्मलात्मा यशस्वी ॥१॥ 
को नो विद्यात्‌ तरुणतरणि तीक्र तेज: प्रतापं, 
भूम्याकाशंयदुदयवशाद्‌ भासते सप्रकाशम्‌ । 
तोष॑ं यातं निखिलभुवन क्रान्तिशीलं निरीक्ष्य, 
शोष॑ यातो जनपथ ततः केवल पंकराशि: ॥२॥ 
कल्याणाभं दिवि दिनमणि नित्य मुच्चेश्चरिष्णु, 
मीर्ष्या-म्लाना तिरयितु मिमे वारिवाहा यतन्‍्ते । 
पातस्तेषां भवति तरसा वीक्षणीयो विपाकः, 
श्रद्धा स्फीता भवति भुवने भास्वतां तद्‌ विरोधात्‌ ॥३॥ 


कोपि विलक्षणात्मा 
मुनिश्री डृंगरमलजी 
आचार्यवर्यपदमाप्य सुझास्त्रसिन्धुं, निर्मेथ्य तत्त्वसुमणीनपगम्य पूज्य । 
श्रीमान्‌ स्वयं समभवत्‌ कृतवां बच सद्दू , विष्णभवानजनि कोपि विलक्षणात्मा ॥ १॥ 
योगात्मवद्‌ वेदिक ब्रह्मवत्‌ किम, व्याप्तं त्रिलोके सुयश स्त्वदीयम । 
तेषां तु वाधाध्नुपलन्धिमात्रातू, प्रत्यक्षतस्ते सुयश:-प्रसिद्धि: ।।२॥ 
अस्त कदा याति कदा ह्यदेति, न ज्ञानमाप्तोति जनस्तवान्तिक्रे। 
वेशेषिक॑ मुक्तिपदं समर्पयन्‌, वेशेपिक: कोपि विलक्षणों भवात्‌ ॥३॥ 
प्रत्यक्षसिद्धान्‌ सुगुणांस्त्वदीयान, मीमांसका नेव विलोकयन्ति । 
गुणा न संतीति मत मत॑ यत्‌, सत्येपि सूर्य जनुपान्धका यथा )॥«। 
प्रतिभया चकित जगतीतलं, मधुरया सुगिरा तृषिता नराः। 
तमभिनन्दितवानू धवलोत्सवे, गुरुवरं तुलसीं मुनि डुँगरः ॥५॥ 
७ 
निरन्तरायं पदमाप्तुकामः 
मुनिश्री शुभकरणजी 
कल्याणकांक्षिन्‌ सुकृतिन्‌ प्रयोगिन्‌ कृतिन्‌ प्रयोगिन्‌ तुलसीमुनीश। 
सर्वानाु सदा पाहि निरन्तरायं निरन्तरायं पदमाप्तुकाम: ॥|१॥ 
जीयाच्चिरं विश्वदिनेशतेजो, दिनेशतेजोपि भवेदणीयम्‌ । 
गतागतिप्रज्ञ॒समागमज्ञ, समागमज्ञ स्थितधिन्‌ मुमक्षो ॥२॥ 


छ 
वन्द्यो न केषां भवेत्‌ ९ 
श्री विद्याधर ज्ञास्त्री, एम० ए० 

राष्ट्रे नित्यमणुत्रतादिषु जनान्‌ संयोजयन्‌ पावयन्‌, 

अष्टाचारतम: सदा स्वविषयात्‌ सोन्मूलमुच्छेदयन्‌ । 
तत्तच्छास्त्रनयादिशो धनप र: शिष्यप्रदेयागम:, 

आचार्यस्तुलसी सभादिनकरो वन्दो न केषां भवेत्‌ ॥१॥ 
रत्नं भारतसंस्कृते मु निवरो मान्यो मनस्वी महान्‌, 

नेता को5पि कृती स्वशुभ्रयशसा सर्वा दिश: पूरयन्‌ । 
भव्येईस्मिन्‌ धवले महोत्सवदिने विश्राजमानो5धिकम्‌, 

आचाय॑स्तुलर्सी विलक्षणमतिर्जातो$भिनंद्योडखिले: ॥॥२”' 


निष्ठाशील शिक्षक 
मुनिश्नी दुलोचन्दजी 


आचार्यश्री तुलसी केवल भारत में ही नहीं, त्रन्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ में ख्याति प्राप्त महापुरुष है । इसमें उनके मौलिक 
विचार और उन पर पूर्ण निष्ठा ही मुख्य कारण है। जैन परम्परा में, एक बड़े संघ के अधिनायक होने के कारण उन्हें श्रपने 
संघ में विद्या और प्रचार-कार्य में ग्रनवरत रत रहना पड़ता है। जैन साथुग्नों के लिए नियमानुसार निरन्तर एक स्थान में 
रहना तो निषिद्ध है ही, फिर भी वे साधारणत: एक क्षेत्र में एक महीने तक और चातुर्मास की स्थिति हो तो एक क्षेत्र में 
चार महीने तक रह सकते हैं । इसके श्रतिरिक्त वे घूमते रहते हैं। किन्तु आचार्यश्री इससे भी कुछ भागे बढ़े और उन्होंने 
एक देशव्यापी यात्रा प्रारम्भ की । इन कुछ वर्षो में उन्होंने करीव १५-१६ हजार मील की यात्राएं की हों तो कोई झ्राइव्र्य 
की बात नहीं । गुजरात, महाराष्ट्र, मध्यप्रदेश, राजस्थान, पंजाव, उत्तरप्रदेश, बिहार, बंगाल आदि ग्रनेक प्रान्तों में घृम- 
घूम कर उन्होंने जनता में नैतिकता की मशाल जगाई । यह सव कार्य चातुर्मास के अतिरिक्त निरन्तर विहार करते रहने 
पर ही वन पाया है। यदि एक-एक गाँव में महीने-महीने भर बेठे रहते तो इस प्रकार एक देगव्यायी यात्रा कभी सम्भव 
नहीं थी । 

पैदल विहार करते हुए भी उन्होंने अपने संव में विद्या की एक मन्दाकिनी वहायी है । यह उनकी एक निष्ठा का 
फल है। प्रात: और साय दोनों समय विहार करते रहना और उसके साथ-साथ अव्ययन-कार्य भी चालू रखना, यह एक 
अनहोनी-सी बात लगती है । दिन-भर में १५-१६ मील चल लेने के पश्चात्‌ शरीर की क्या दशा होती है, यह तो सर्वविदित 
है ही । इसके उपरान्त भी आचार्यश्री अपनी शिष्य मण्डली को विश्वाम करने की बेला में भ्रध्यवत रत रखते थे । साथु-संत 
भी इस समय अत्यन्त मनोयोग के साथ अध्ययन कार्य में संलग्न रहते थे । कभी-कभी जब आचार्य श्री एकनिष्ठ होकर 
अपने शिष्य समुदाय को अध्ययन करवाते तो प्राचीन महपि-मुनियों की याद हो आती थी। आचाय॑श्री अ्रनेक कार्यो में 
व्यस्त होते हुए भी अपने शिष्यों को संस्कृत-व्याक्रण, दर्शन, सिद्धान्त, साहित्य आदि अनेक कठिन त्िपयों का अध्ययन 
कराने में पूर्ण रुचि रखते हैं । 

इस प्रकार आचार्य प्रवर ने अ्रध्ययन-परम्परा को आगे बढ़ाने के लिए एक परीक्षाक्रम भी बनाया । योग्य, 
योग्यतर और योग्यतम यह एक परीक्षा क्रम है। योग्य में तीन वर्ष, योग्यतर में दो वर्ष और योग्यतम में दो वर्ष; इस 
प्रकार सात वर्ष का यह आध्यात्मिक शिक्षा-क्रम है। इस परीक्षाक्रम में अध्ययनार्थ कुछ वैदिक, वौद्ध और जैनेतर धर्म के 
ग्रन्थ भी लिए गए हैं । उदाहरणार्थ--गी ता, महाभारत, धम्मपद आदि-आ्रादि । 

इस परीक्षा क्रम के ऊपर भी एक कल्प नामक परीक्षा है जोकि दर्शन, सिद्धान्त. व्याकरण आदि किसी भी 
विषय में विशेषज्ञ होने की इच्छा रखने वाला दे सकता है। उपर्युक्त विहारादि की कठिनाइयों के बावजूद भी अनेक साधु 
संतों ने इस परीक्षा क्रम में परीक्षा देकर सफलता प्राप्त की है। 

वस्तृतः यह देखा जाये तो आचार्यश्री के सान्निध्य में चलने वाला यह अध्ययन कार्य किसी भी विद्यालय से 
कम नहीं कहा जा सकता । इसको यदि हम एक चलता-फिरता विश्वविद्यालय भी कहें तो कोई अत्युक्ति नहीं होगी। 
एक स्थान पर रह कर अध्ययन-अव्यापत होना वड़ा सरल है, किल्तु इस प्रकार ग्रामानुग्राम घूमते हुए इस कार्य में दक्षता 
प्राप्त कर लेना, एक टेढ़ी खीर है। यह एक आचार्यश्री जेसी तपःपूत आत्मा की प्रेरणा का ही सूफल है; अन्यथा आज हम 
देख रहे हैं कि अनेकानेक सुविधाओं व प्रलोभनों के बावजूद भी आ्ाज के विद्यार्थी कंसा ग्रध्ययन करते है, यह किसी से 
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छिपा हुआ नहीं है| साधुओं ने जिस प्रकार आचार्य प्रवर के इस तात्तिक अध्ययनक्रम को सफल बनाने के लिए प्राणप्रण 
से चेष्टा की, उसी प्रकार साध्वी समाज ने भी दत्त चित्त होकर ज्ञान प्राप्ति में कोई कमी नहीं रखी । फलत: उनके साधु 
संत संस्कृत, प्राकृत, हिन्दी, बंगला, गुजराती, मराठी, कन्नड़, अंग्रेजी, मारवाड़ी आदि अनेकों भाषाओं के प्रभावशाली 
पंडित बने । 

आचायंश्री के साधु समाज में आज अनेक साधु संस्कृत व हिन्दी के ग्राद्यु कवि हैं । अनेक साधु-साध्वियाँ कविता 
लिखने में सिद्धहस्त हैं। अनेक साधु गद्य-पद्य के लेखक हैं। उनके कुछ साधुमग्रों ने संस्कृत, हिन्दी व प्राकृत की नवीन 
व्याकरणों की भी रचना की है। उद्दाह रणार्थ--भिक्षुशब्शनुशासनमहाव्याक रण, कालूकौमुदी, तुलसी प्रभा, तुलसी मंजरी 
व जय हिन्दी व्याकरण आदि । अनेक साधु तात्त्विक ग्रन्थों के लेखक व अनुशीलक वने। अनेक साधु भ्रवधान विद्या के 
पारंगत भी बने। जिनमें कुछ शनतावधानी, पंचशतावधानी, सहस्नावधानी और सार्थसहस्रावधानी भी हैं। इस प्रकार आचार्य 
प्रवर की उत्साहदायिनी प्रेरणा पाकर अनेक साधु उच्चकोटि के विद्वान्‌ बने । पारस लोहे को कंचन बनाता है, 'पारस' 
नहीं, किन्तु आचाय॑श्री अपने अनेक शिष्यों को अपने समकक्ष लाये। आचार्यश्री में ग्रह एक विशेष ध्यान देने की बात है 
कि वे विद्याध्ययन कराने के लिए किसी के भी साथ संकीर्णता का वरताव नहीं करते । आचार्य प्रवर ने अपने कुछ शिष्यों 
को ज॑न-सिद्धान्तों के शोवकार्य में भी जोता । वह कार्य इतनी यात्राओं के होते हुए भी सुचारु रूप से चल रहा है। जहां 
पर प्रचार, पर्यटन, जन-सम्पर्क, अव्ययत, अध्यापन आदि अनेक कार्य साथ-साथ चल रहे हों, वहाँ सव कार्यों की गति 
स्वभावतः ही मंद पड़ जाती है। किन्तु आचार्यप्रवर के वचनों में न जाने कौन-सी अद्भुत शक्ति भरी हुईं है कि उनके 
सान्निध्य में चलने वाले अनेक कार्य उसी तीब्र गति से चल रहे हैं। अनेक कार्यक्रमों की व्यस्तता में भी उनका एक भी 
शिष्य पठन-पाठन के परिश्रम से पीछे नहीं हटता । 

आचार्यश्री के कन्‍्बों पर संघ के गुरुतर दायित्व का भार है, अतः उन्हें अ्न्यान्य कार्यों के लिए अवकाश मिल 
पाना आसान नहीं है, फिर भी वे व्याख्यान, प्रचार, वातचीत, चर्चा आदि अनेकानेक वार्यों में व्यस्त रहते हैं। तेरायथ 
सम्प्रदाय की प्रणाली के अनुसार छोटे-से-छोटे और बड़े-से-बड़े सारे कार्य उन्हीं की शआ्राज्ञा के अनुसार सम्पादित होते हैं। 
अतः इन छोटे-मोटे कार्यों में भी उन्हें ही ध्यान बटाना पड़ता है। इस प्रकार प्रत्येक समय में ये कार्यो से सावन भादों' में 
बादलों से नीले नभ की तरह घिरे रहते हैं। सुबह चार वजे से लेकर रात को नौ बजे तक वे अत्यन्त उत्साहपूर्वक 
अपने एक-एक कार्य के लिए सजग रहते हैं। यहाँ तक कि वे अपने नियोजित कार्यों के लिए केभी-कभी भोजन को भी 
गौण कर देते हैं। चर्चा, प्रश्नोत्तर, अध्ययन, अ्रध्यापन आदि कार्य करते समय तो वे अपने-आपको भूल से ही जाते हैं। 
चर्चा, वार्ता व प्रश्नोत्त रों के कारण रात को कभी-कभी ग्यारह व बारह बजे तक जागते रहते हैं। उधर परिचिम रात्रि 
में साधुओं को स्वाध्याय व पढ़ाने के लिए वे नियमित रूप से चार वजे उठते हैं। इस प्रकार उनकी एकनिष्ठा ने साधु- 
समाज को जो विद्या की एक अ्रमोघ शक्ति दी है, वह अतुलनीय है । 

बिहार, बंगाल, उत्तरप्रदेश, राजस्थान, गुजरात, महाराष्ट्र आदि अनेक देशों में आचार्य श्री के अनुयायी लोग 
रहते हैं। वे लोग सहस्रों ही नहीं, अपितु लाखों की संख्या में हैं। वे लोग भी तात्त्विक और सद्व्यवहारिक ज्ञान से वंचित 
न रह जाएं, इसको दृष्टिगत रखते हुए उन्होंने उपर्युक्त प्रत्येक प्रान्त के प्रत्येक गाँव व नगर में अपने साधु-साध्वीगण के 
दल भेज कर उन्हें भी ज्ञानार्जन करने का अवसर प्रदान किया। इस प्रकार लोगों को तात्त्विक ज्ञान की अवगति कराने 
के लिए आचायंप्रवर ने एक नई दि्या दी। इसका भी एक परीक्षाक्रम निर्धारित किया गया। कलकत्ता तेरापंथी महा- 
सभा द्वारा प्रतिवर्ष इस परीक्षात्रम में अध्ययन करने वालों की परीक्षा'ली जाती है। सहस्नों वालक, बालिकाएं व तरुण 
इसमें अ्रध्ययन कर अपने ज्ञानांकुर को विकसित करने में अग्रसर होते हैं । 

आराचार्यप्रवर आचार के क्षेत्र में जितने निष्ठाशील आचारी, विचार के क्षेत्र में जितने निष्ठाशील विचारक, 
सद्व्यवहार के क्षेत्र में जितने सदृव्यवहारी और चर्चा के क्षेत्र में जितने चर्चावादी हैं, उतने ही शिक्षा क्षेत्र में एक 
निष्ठाशील शिक्षक भी हैं । तेरापंथ संघ में आ्राज जो अप्रत्याशित शैक्षणिक प्रगति देख रहे हैं, उसका सारा श्रेय उसी एक 
उत्कट निष्ठाशील आत्मा को है, जिसने अपना अमुल्य समय देकर चतुविध संघ को आगे लाने का प्रयत्न किया है। 


आउ्जनेय तुलसी 
झाचाय जुगलकिशोर 
शिक्षा-मंत्री, उत्तरप्रदेश सरकार 


संजीवन विद्या का रहस्य 


मानव विचार, मनन और मन्थन में अनेकानेक शक्तियों का पूज है! वह अपने जीवन को साधना द्वारा 
नितान्त उज्ज्वल बना सकता है। वैसे तो प्राणीमात्र में सिद्धत्त्व और बुद्धत्त्त जंसे गुणों की उपलब्धि की सम्भावनाएं हैं. 
किन्तु वे अपनी शारीरिक एवं मानसिक दुबंलताओं के कारण इसके महत्त्व को हृदयंगम करने में बहुत कम क्षमता रखते 
हैं । मानव के अ्रलावा अन्य प्राणियों का यह दुर्भाग्य है कि वे उसकी भाँति अपने हिताहित व क्षृत्याकृत्य को परख नहीं 
सकते । विवेकबुद्धि का उनमें अभाव है। इस भाँति केवल मानव ही एक ऐसा विचारशील एवं मननशील प्राणी है, जिसमें 
अपने हित-अहित और कृत्य-अरक्ृत्य को परखने की अद्भुत क्षमता पायी जाती है। मानव ही अपने जीवन की संजीवन 
विद्या के रहस्य को समझ सकता है। 

यह सब होते हुए भी आज परिस्थिति कुछ भिन्‍न-सी नजर आती है। किसी कारणवण आज मानव की बह 
चेतना-शक्ति मन्द पड़ गई है। यही मूलभूत कारण है, जिससे वह स्वार्थ में अन्धा होकर अ्रनैतिकता की ओर अग्रसर हो 
गया है। उसके जीवन में सात्त्विकता की कमी हो रही है और अवांछनीय तत्त्व घर करने लगे हैं । मानव मानव में विश्वास 
की भावना का ह्वास हो रहा है । वह दूसरों के श्रधिका रों की परवाह नहीं करता । ऐसी स्थिति में उसके विवेक को जगाने 
का कोई उपक्रम चाहिए। अनैतिकता की व्याधि को स्वाहा करने के लिए कोई अभ्रमोध औषधि चाहिए । 

मानव की यह सुषुप्त चेतना तभी पुनर्जागृत हो सकती है जब उसमें चरित्र का बल हो। उसके प्रत्येक कार्य में 
अहिसा व नेतिकता की पृद हो। जनवंद्य आचाययं श्री तुलसी द्वारा प्रवर्तित श्रणुत्रत-आन्दोलन इस दिशा में एक अ्रभिनव प्रयास 
कर रहा है। वह दिगभ्रान्त मानव-समाज को नेतिकता की खुराक दे रहा है और उसे एक दिशा-दर्शन देता है। भ्रणुत्रत- 
आन्दोलन वास्तव में एक ऐसे समाज की रचना करना चाहता है जिसमें मिलावट, चोरवाजारी, दुराचार, अ्रनाचा र, बेई- 
मानी, ठगी, धूर्तता और स्वार्थान्धता आदि का पूर्ण रूप से अन्त हो जाये तथा मानव शीलवान्‌, सच्चरित्र व सदगुण- 
सम्पन्न हो। 


एक रचनात्मक अनुष्ठान 


ग्राचार्य श्री तुलसी दे समस्त मानव समाज को मंत्री, प्रेम और सदभावना का सन्देश ऐसे समय में दिया है जबकि 

उसे उसकी परम आवश्यकता थी। भारतवर्ष के गाँव-गाँव में पंदल घूम-घूम कर ग्राचारयश्री ने जनता को यह बताया कि 
उनके विचारों की यह त्रिवेणी किस प्रकार मानव-समाज का कल्याण कर सकती है। महात्मा गांधी ने जिस समय अहिसा 
के बल पर स्त्र॒राज्य दिलाने का वचत दिया था, तब अधिकांश लोगों ने यह सोचा था कि क्या गांधीजी अपने सम्पूर्ण 
जीवन में भी यह कर दिखाने में सफल होंगे। उन्होंने आलोचकों की परवाह न करते हुए अपना प्रयास जारी रखा और 
अन्त में परतन्त्रता की सदियों पुरानी बेड़ियाँ तोड़ फेंकी । जिस प्रकार स्वतन्त्रता-प्राप्ति के लिए अहिसा व सत्य का आश्रय 
लिया गया, उसी प्रकार उसकी रक्षा के लिए भी श्रहिसा और सत्य का ही आश्रय लेना होगा। इन गुणों को विकसित 
करने की आवश्यकता है। अणुव्रत-आन्दोलन इस दिल्या में एक स्पृहणीय प्रयास है। यह हमारे सौभाग्य और उज्ज्वल 
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भविष्य का सूचक है। राजस्थान की तपोभूमि से निःसृत आज यह आन्दोलन केवल भारतवर्ष की ही चार- 
दीवारी में सीमित नहों रहा है, बल्कि विदेशों में भी इसकी चर्चा होने लगी है। वास्तव में यह एक रचनात्मक अनुष्ठान 
है। अपने जीवन-काल के विगत लगभग वारह वर्षो में इस आन्दोलन के अन्तर्गत विभिन्‍न प्रवृत्तियों का विकास हुआ है 
और उनमें आशातीत सफलता भी मिली है। संक्षेप में यह आन्दोलन जन-जीवन का परिमाजन चाहता है। जहाँ वह नैतिक 
पतन की ओर जाते हुए मानव को नेतिक नव-जागरण की प्रेरणा देता है, वहाँ वह मनोमालिन्य, वैमनस्य व संघर्ष की 
और जाते हुए मानव-समाज को मैत्री की बात भी कहता है। वास्तव में यह आन्दोलन एक विचार-क्रान्ति है | यह मनुष्य 
को आदि से अन्त तक जकड़ता नहीं। इसका काम विचारों में स्वच्छुता ला देना है। नि:सन्देह यह उपक्रम सभी भ्र्थों में 
विचार-उच्चता का पोषक है और इसके प्रवर्तक जनवंद्य आ्राचार्यश्री तुलसी सब के लिए वन्दनोय हैं; बयोंकि उन्होंने एक 
सम्प्रदाय-विशेष के अधिशास्ता होते हुए भी साम्प्रदायिक भावनाओं से परे रह मानव-मात्र को धर्म ग्रन्थों का नवनीत 
निकाल कर जीवन-संहिता के रूप में अ्रणुत्रत-आन्‍न्दोलन का अनुपम पाथेय दिया है, जिसका उपभोग कर वह (मानव ) 
अपने जीवन को तो सात्त्विक ढंग से विता ही सकता है, पर साथ-ही-साथ दूसरों के लिए भी वह सुविधाशील बन 
सकता है। 

ऐसे कल्याणकारी महापुरुष के चरणों में मानव का शीघ्व स्वयं ही भुूक जाता है और उसकी हुत्तंत्री से स्वतः ही 
यह भावना मुखर हो उठती है कि ऐसा युगपुरुष सदियों तक मानव-मात्र का पथ-प्रदर्शन करता रहे श्र अपने श्राध्यात्मिक 
वल से मूच्छित नैतिकता में प्राण प्रतिष्ठित करने के लिए संजीवनी का अवतारण कर आराजध्जनेय बने । 

आचार्य॑श्री तुलसी के आचार्य काल एवं साव॑जनिक सेवाकाल के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने पर उनके प्रति मैं अ्रपनी 
हादिक शुभकामनाएं प्रकट करता हूँ। इन पच्चीस वर्षों के सेवाकाल में अरषुब्रत-ग्रान्दोलन को जो बल प्राप्त हुआ है, वह 
किसी से छिपा नहीं है । हम सबकी यही कामना है कि उस बहुमुखी व्यक्तित्व एवं राष्ट्रीय चरित्र पुननिर्माण के कार्य में 
उनका नेतृत्व हमें स्वंदा प्राप्त होता रहे। इस शुभ अवसर पर मैं अणब्रत-ग्रान्दोलन के प्रवर्तक आचार्य श्री खुलसी को 
अपनी विनम्र श्रद्धांजलि अर्पित करता हूँ । 





तरुण तपस्वी आचार्यश्री तुलसी 


श्रीमती दिनेशनन्दिनी डालमिया, एम० ए० 


आचायंश्री तुलसी अभिनन्दन-मन्थ में मुझे भी कुछ लिखने के लिए आमन्त्रित किया गया, पर मैं क्या लिखेँ ? 
जिनको हम इतनी निकटता से जानते हैं, उनके बारे में कुछ कहना उतना ही कठिन है, जितना प्रसुप्त प्रज्ञा के द्वारा 
शक्ति को सीमा-बद्ध करना । 

मैं उन्हें बचपन से जानती हूँ । कई बार सोचा भी था कि मैं सुविधा से उनके बारे में अपनी अनुभूतियाँ लिखूंगी। 
उनके व्यक्तित्व को जितनी निकटता से देखा, उतना ही निखरा हुआ पाया । उस जमाने में वे इतने विख्यात न थे, ढिन्तु 
विलक्षण अवश्य थे । उनकी तपद्चर्या, मन और शरीर की अद्भुत शक्ति और आध्यात्मिकता के तत्त्वांकुर गुरु की दिव्य- 
दृष्टि से छिप न सके और वे इस जैन संघ के उत्तराधिकारी चुन लिये गए। इन्होंने प्राचीन मर्यादा्रों की रक्षा ऋरते 
हुए, सम्पूर्ण व्यवस्था को, मौलिकता का एक नया रूप दिया । सारे संघ की वल-बुद्धि और शकित को इकट्ठा कर तपइचर्या 
और आत्म-शुद्धि का सुगम मार्ग बतलाते हुए, संकीर्णता के बन्धनों को काटते हुए, ज्ञान्ति-स्थापना का संकल्प ले आगे 
बढ़े । जन-समृह ने इनका स्वागत किया और तब इनका सेवालक्षेत्र द्रौपदी के चीर की तरह विस्तृत हो गया। आचाय्यश्री 
तुलसी ने धामिक इतिहास की परम्पराश्रों पर ही बल नहीं दिया, बल्कि व्यक्ति और समय की झआावश्यकताओों का 
समभ उसके अनुरूप ही अपने उपदेशों को मोड़ा । संघ के स्वतन्त्र व्यक्तित्व और वेशिप्ट्य का निर्वाह करते हुए साम्प्र- 
दायिक भेदों को हटाने का भगीरथ प्रयत्न किया । 

सत्य, अहिसा, अस्तेय, ब्रह्म चर्य और अपरिय्रह को जीवन-व्यवहार की मूल भित्ति मानने वाले इस संत्र के सूत्र- 
धार के उपदेणों से जनता ग्ाध्वस्त हुई। आज के विश्व की इस विषम परिस्थिति में, जब सेवा का स्थान स्वार्थ ने, 
विश्वास का सन्देह ने, स्नेह और श्रद्धा का स्थान घृणा ने ले लिया है, तब इन्होंने भगवान्‌ महावीर की अहिसा-तीति का 
हर व्यक्ति में समन्वय करते हुए नये दृष्टिकोण से एक नई पृष्ठभूमि तैयार की । 

मानव को देव नहीं, मानव बनाने का इनका गम्भीर प्रयत्न, बिना किसी फल और कीति की ग्राकांक्षा के 
निरन्तर चलता है। इनको अपने जीवन अ्रथवा सेवा के लिए कोई आर्थिक साधन नहीं जुटाने पड़ते । बिना किसी प्रति- 
इन्द्रिता की भावना से प्रभावित हुए अपने कार्यो को रचनात्मक रूप देते रहते हैं। पद और प्रशंसा की भावना से उपराम 
होकर ये मानव की असहिप्णु हृदय-भूमि को नेतिक हल से जोतते हैं। प्रेम और धर्म के वीजों को बाते हैं। शास्त्रों के 
निचुड़े हुए अर्क से उन्हें सींचते हैं । क्षेत्र की तरह उसकी रखवाली करते है, यही उनके अस्तित्व और सफलता की 
कुंजी है। यही इस पंथ का गुद्यतम इतिवृत्त है कि इतने थोड़े काल में विज्ञानऔर विनाश की इस कसमसाती बेला में 
भी समाज में इन्होंने अ्रपना स्थान सुरक्षित कर लिया है। 

नगरों और ग्रामों में घूम कर, छाया, पानी, जीत, आतप आदि यातनाएं सहन कर लोक-कल्याण करते है। 
जीवन की सफलता के अचूक मन्त्र इस अणुब्रत को इस अ्हिसा के देवदूत ने एक सरल जामा पहना कर लोगों के सामने 
रखा | सुगन्धित द्रव्यों के धूम्रसमूह-सा यह अनन्त आसमान में उठा और इहलोक और परलोक के द्वार पर प्रकाश डाला । 

जब आचार्यश्नरी पद्मासन की तरह एक सुगम आसन में बेठते हैं तो उनके पारदर्शी ज्योति-विस्फारित 
नेत्रों से विशद आनन्द और नीरव शान्ति का स्रोत बहता है। उनकी वाणी में मिठास, मामिकता और सहज ज्ञान का 
एक प्रवाह-सा रहता है, जिसे सर्व-साधारण भी सहज ही ग्रहण कर सकता है। जीवन को सुन्दर बनाने के लिए इनके 
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मैं इतना कुछ जानते हुए भी इस धर्म के गृढ़ तत्त्तों को आज तक हृदयंगम नहीं कर सकी हूँ, क्योंकि इन्होंने 
अपने झ्रापको इतना विशाल बना लिया है कि इनको जान लेना ही इनके आादर्शों को सटीक समभ लेना है, क्योंकि ये ही 
इनकी सत्यता के साकार प्रतीक है। वैसे तो सारे ही धर्म-पंथ बड़े कठिन और ऊबड़-खाबड़ है, परन्तु इस पंथ के पथिकर तो 
खाँड़े की तीखी धार पर ही चलते हैं। गुरु के प्रति शिष्यों का पूर्ण आत्म-समर्पण और उनके व्यक्तित्व इस तरुण तपस्वी 
के आदेशों में इस तरह समा जाते है, जैसे बृहत्‌ साम का स्तुति-पाठ इन्द्र में समा जाता है। 

त्याग की वेदी पर कर्मों का होम करने के वाद भी ये बड़ कर्मठ हैं। सूर्योदय से लेकर सूर्यास्त तक इनके क्षण 
बँधे हुए होते है। काल की अनन्तता में विश्वास करते हुए भी इनका पलार्धपल का हिसाव उसी तरह होता है, जसा 
अवसान-वेला में वणिक की दूकान का । इनके जीवन की कोई मिसल या मसला दूसरे दिन के लिए नहीं छोड़ा जाता । 
सारे दिन की आलोचना करने के वाद इनका मानस-पटल उस गहरे जलाशय-सा मालूम देता है, जिसकी तरंगे विलीन 
हो गई हों--थाह हीन, शान्त ! 

इस धामिक फिरके के संतों ने अपने-आपको आधुनिक प्रलोभन से इतना ऊपर उठा रखा है कि झ्राज के श्रपूर्ण 
युग में ये अपनी कठिन मर्यादाओं से बेंधे हुए जीते कंसे हैं ? 

त्याग और तप की प्रतिमूत्ति ये आचार्य और सुई की अनी से ऊँट को निकालने वाला इनका धर्म श्रेय और प्रेय 
का ज्ञान कराने में समर्थ है 





चरेवेति चरेवेति की साकार प्रतिमा 


श्रो आनन्द विद्यालंकार 
सहसम्पादक -- नवभारत ठाइम्स, दिल्‍ली 


“चरैवेति' का आदि और सम्भवत: अ्रन्तिम प्रयोग ऐतरेय ब्राह्मण के शुनःजेप उपाख्यान में हुआ है। उसमें इन्द्र 
के मुख से राजपुत्र रोहित को यह उपदेश दिलाया गया है कि पश्य सूर्येस्य श्रेमाणं यो न तन्द्रयते चरन्‌ । चरेवेति चरेबेति। 
इसका भ्रर्थ है--हे रोहित ! तू सूर्य के श्रम को देख। वह चलते हुए कभी आलस्य नहीं करता । इसलिए तू चलता ही 
रह, चलता ही रह ।' यहाँ चलता ही रह' का निगृढ़ार्थ है कि 'तू जीवन में निरन्तर श्रम करता रह ।' इन्द्र ने इस प्रकरण 
में सूये का जो उदाहरण प्रस्तुत किया है, उससे सुन्दर और सत्य अन्य कोई उदाहरण नहीं हो सकता । इस समस्त ब्रह्माण्ड 
में सूप ही सम्भवतः एक ऐसा भासमान एवं विश्व-कल्यागकर पिण्ड है. जिसने सृष्टि के आरम्भ से अपनी जिस आदि- 
अनन्त यात्रा का आरम्भ किया है, वह आज भी निरन्तर जारी है। इस ब्रह्माण्ड में गतिमान पिण्ड और भी हैं; परन्तु जो 
गति पृथ्वी पर जीवन की जनक तथा प्राणिमात्र में प्राण की सर्जक है, उसका स्रोत सूर्य ही है। वह सूर्य कभी नहीं थकता। 
अपने अन्तहीन पथ पर अना लस-भाव से वह निरन्तर गतिमान है। श्रम का एक अवुलनीय प्रतीक है वह ! चर्वेति' अपने 
सम्पूर्ण रूप में उसी में साकार हुआ है । 


जीवन की श्रेष्ठ उपलब्धि 


सूर्य के लिए जो सत्य है, वह इस युग में इस पृथ्वी पर आचार्यश्री तुलसी के लिए भी सत्य है। जोवपुर-स्थित 
लाडनूँ नगर के एक सामान्य परिवार में जन्म-प्राप्त यह पुरुष गारीरिक दृष्टि से भले ही सूर्य की तरह विद्ञाल एवं भास- 
मान न हो, परन्तु उसका जो अन्‍्तमंन और प्रखर बुद्धि है, उसकी तुलना सूर्य से सहज ही की जा सकती है। उसके मान- 
सिक ज्योति-पिण्ड ने अपने चेनन्य-काल से जनहितकारी किरणों का जो विकिरण आरम्भ किया है, उसका कोई अन्त 
नहीं है। वह अविराम जारी है। भौतिक शरीर जरा-मरण और क्लान्ति-धर्मा है, किन्तु आचार्यश्री तुलसी ने अविराम 
श्रम से यह सिद्ध कर दिया है कि काल-क्रम के अनुसार जरा-मरण उन्हें भले ही झआत्मसात्‌ कर ले, परन्तु क्लान्ति उन्हें 
यावज्जीवन स्पर्श नहीं करेगी । जीवन में यह कितनी बड़ी व श्रेष्ठ उपलब्धि है। कितना महान्‌ आदर्श है उस मानव- 
समाज के लिए, जिसका भौतिक और आध्यात्मिक कल्याण भी इसमें ही निहित है--तानाश्रान्ताय श्रीरस्ति । 

भाग्य और श्रम दोनों ही मानव की अनमोल निधि हैं। इनमें से एक सहज प्राप्त है और दूसरी यत्न-साध्य । 
भाग्य की महिमा संसार में कितनी ही दृष्टिगोचर होती हो और भाग्यं फलित सबंत्र पर मानव का कितना ही अखण्ड 
विश्वास हो, परन्तु श्रम की जो गरिमा है, उसकी तुलना उससे नहीं की जा सकती । भाग्य तो परोपजीवी है और श्रम 
भाग्य का निर्माता । यह श्रम का ही प्रताप है, जिससे धरती जस्यश्यामला होती है और मनुज महिमा को प्राप्त होता है । 
संसार में जो कुछ सुख-समृद्धि दृष्टिगोचर है, उसके पीछे यदि कोई सर्जक शक्ति है तो वह श्रम ही है। नितान्त वन्य 
जीवन से उन्‍त्ति और विकास के जिस स्वर्ण शिखर पर मानव आज खड़ा है, वह श्रम की महिमा का ही स्वयं-भाषी प्रतीक 
है। जिस श्रम में इतनी गक्ति हो और जो सूर्य की तरह उस शक्ति का सागर हो, उससे अ्रधिक चरेवेति” की साकार 
प्रतिमा अन्य कौन हो सकता है ? झाचायश्री तुलसी ने श्रपने अब तक के जीवन से यह सिद्ध कर दिया है कि श्रम ही जीवन 
का सार है और श्रम में ही मानव की मुक्ति निहित है। 


१२६ ] श्राचायंश्री तुलसी श्रभिनन्दन ग्रन्थ [ प्रथम 


आतचार्य॑श्री तुलसी ने अपने वाल्यकाल से जो अ्थक श्रम किया है, उसके दो रूप हैं--ज्ञान-प्राप्ति और जन- 
कल्याण । बालक तुलसी जब दस वर्ष के भी नहीं थ, तभी से ज्ञानार्जन की दुर्देननीय अभिलाषा उनमें विद्यमान थी। 
अपने वाल्यकाल के संस्मरणों में एक स्थल पर उन्होंने लिखा है--अध्ययन में मेरी सदा से बड़ी रुचि रही। किसी भी 
पाठ को कण्ठस्थ कर लेने की मेरी आझादत थी। धर्म-सम्बन्धी अनेक पाठ मैंने बचपन में ही कण्ठाग्र कर लिये थे ।' अध्ययन 
के प्रति उनकी तीत्र लालसा और श्रम का ही यह परिणाम था कि ग्यारह वर्ष की अल्प बय में तेरापंथ में दीक्षित होने 
के बाद दो वर्ष की अवधि में ही इतने पारंगत हो गए कि उन्होंने अ्रन्य जैन साधुओं का अध्यापन प्रारम्भ कर दिया। 
उनकी यह ज्ञान-यात्रा केवल अपने लिए नहीं, अपितु दूसरों के लिए भी थी। निरन्तर श्रम के परिणामस्वरूप वे स्वयं तो 
संस्कृत और प्राक्ृत के प्रकाण्ड पण्डित हो ही गए, अश्रपितु उन्होंने एक ऐसी शिष्य-परम्परा की स्थापना भी की, जिन्होंने 
ज्ञान के विभिन्‍न क्षेत्रों में अ्रसाधारण उन्‍्तति की है। उनमें से अनेक प्रसिद्ध दार्भनिक, ख्यातनामा लेखक, श्रेप्ठ कवि तथा 
संस्कृत और प्राकृत के प्रकाण्ड उद्भट विद्वान हैं। 

आराचार्यश्री की स्मृति-शक्तित तो अद्भुत एवं सहजग्राही है ही; परन्तु उनकी जिह्ला पर साक्षात्‌ सरस्वती के रूप 
में जो बीस हजार इलोक विद्यमान हैं, वे उठते-बैठते निरन्तर उनके श्रम-साध्य पारायण का ही परिणाम है। उनमें जो 
कवित्व और कुशल वकक्‍तृत्व प्रकट हुआ है, उसके पीछे श्रम की कितनी शक्ति छिपी है, इसका अनुमान सहज ही नहीं लगाया 
जा सकता। ब्रह्म महर्त से लेकर रात्रि के दस बजे तक का उनका समस्त समय ज्ञाना्जन और ज्ञान-दान में ही बीतता 
है। भगवान्‌ महावीर के 7एक क्षण को भी व्यर्थ न गँवाओ' के आदर्श को उन्होंने साक्षात्‌ अपने जीवन में उतारा है। स्वयं 
की चिन्ता न कर सदा दूसरों की चिन्ता की है। वे प्राणः कहा करते हैं कि दूसरों को समय देना अ्रपने को समय देने के 
समान है। मैं अपने को दूसरों से भिन्‍त नहीं मानता ।' जिस पुरुष की समय और श्रम के प्रति यह भावना हो और जो 
स्वयं ज्ञान का गोमुख होकर ज्ञान की जाह्नवी वहा रहा हो; उससे अधिक “चरवैति' को सार्थक करने वाला कौन है ? 
उपदेष्टा इन्द्र को कभी स्वप्न भी नहीं हुआ होगा कि किसी काल में एक ऐसा महापुरुप इस पृथ्वी पर जन्म लेगा जो 
उसका मूर्तिमन्त उपदेश होगा। 


सर्वतः ग्रग्रणी सम्प्रदाय 


आचायंश्री तुलसी के तेरापंथ का आचाय॑त्व ग्रहण करने से पूर्व, अ्रधिकांश साध्वियाँ बहुत अधिक शिक्षित नहीं 
थीं। यह आचारयश्री तुलसी ही थे, जिन्होंने उनके अन्दर ज्ञान का दीप जगाया। जिस समय उन्होंने साध्वियों का विद्या- 
रम्भ किया था तो केवल तेरह थिष्याएं थीं; परन्तु आज उनकी संख्या दो सौ से श्रधिक है और वे विभिन्‍न विषयों का 
अध्ययन कर रही हैं। इतना ही नहीं, उन्होंने शिक्षा-पद्धति में भी संघोधन किये। पाठ्यक्रम को उन्होंने तीन भागों में 
बाँट दिया--पथम में उन्होंने दर्शन, साहित्य, व्याकरण, शब्दकोष, इतिहास, फलित ज्योतिष तथा विभिन्‍न कला एवं 
भाषाओं के ज्ञान की व्यवस्था की; दूसरे में जैन धर्म की शिक्षा की तथा तीसरे में धर्म-ग्रन्थों के ज्ञान की । साधु-साध्वियों के 
वौद्धिक एवं मानसिक स्तर को उन्नत करने के उद्देश्य से प्रवन्ध-लेखन, कविता-पाठ और धामिक एवं दार्शनिक वाद- 
विवादों की व्यवस्था भी की । ग्यारह वर्ष तक वे निरन्तर ज्ञानाजन और ज्ञान-दान की पवित्र प्रवृत्तियों में संलग्न रहे । 
इस अद्भुत श्रम का ही यह फल है कि तेरापंथ श्राज भारत के सर्वतः अग्रणी सम्प्रदायों में से एक है । 

ज्ञान के क्षेत्र में आचार्यश्री तुलसी ने जो महान्‌ कार्य किया है, उसका एक महत्त्वपूर्ण अंग और भी है और वह 
है--जैन धर्म-ग्रन्थों--आागमों पर उनका अनुसन्धान । ये आगम भगवान्‌ महावीर के उपदेशों का संग्रह हैं। वे ज्ञान के 
भण्डार हैं; परन्तु भगवान्‌ महावीर के निर्वाण के उत्तरकालीन पच्चीस सौ वर्ष के समय-प्रवाह ने इन आगमों में अनेक 
स्थलों पर दु्बोध्यता उत्पन्न कर दी है। झाचार्यश्री तुलसी के पथ-प्रदर्शन में अब इन आगमों का हिन्दी-अनुवाद तथा 
जब्दकोप तैयार किया जा रहा है। जिस दिन यह कार्य पूर्णतः: सम्पन्न हो जायेगा, उस दिन संसार यह जान सकेगा कि 
तपःपूत इस व्यक्ित में श्रम के प्रति कैसी अट्ट भक्ति है ! यह कहना अतिशयोक्तिपूर्ण न होगा कि अपनी जान-साधना से 
आचार्यश्री तुलसी ने यह सिद्ध कर दिया है कि वे श्रम के ही दूसरे रूप हैं । 


अ्रध्याय ] चरवेति चरंवति की साकार प्रतिमा [ १२७ 


आचार्यश्री तुलसी की दिनचर्या भी अविराम श्रम का एक उदाहरण है। वे ब्रह्म मुह॒त्त में ही शय्या छोड़ देते है । 
एक-दो घण्टे तक आत्म-चिन्तन और स्वाध्याय के अन्तर प्रतिक्रमण--सब नियमों और प्रतिज्ञाओं का पारायण करते 
हैं। हलासन, सर्वांगासन, पद्मासन उनका प्रिय एवं नियमित व्यायाम है। इसके पश्चात एक घण्टे से अधिक का समय वे 
जनता को उपदेश तथा उनकी जिज्नासाग्रों को जझ्ान्‍्त करने में व्यतीत करते हैं। भो जनानस्तर विश्वाम-कान में हल्का-फुल्का 
साहित्य पढ़ते हैं । उसके बाद दो से ढाई घण्टे तक का उतका समय साधुझों और साध्वियों के अध्यापन में वीतता है। 
विभिन्‍न विषयों पर विभिन्‍न लोगों से वार्ता के वाद वे दो घण्टे तक मौन धारण करते हैं और इस काल में वे पुस्तक-लेखन 
और गध्ययन करते हैं । सूर्यास्त से पूर्वे ही रात्रि का भोजन ग्रहग करने के अनन्तर प्रतिक्रमण और प्रार्थना का कार्यक्रम 
रहता है। एक घण्टे तक पुनः स्वाध्याय ग्रथवा ज्ञान-गोष्ठी के बाद आचार्यश्री गय्या ग़हण कर लेते है। उनका यह कार्य- 
क्रम घड़ी की सुई की तरह चलता है और उसमें कभी व्याघात नहीं होता । जब तक किसी व्यक्षित में श्रम और वह भी 
परार्थ के लिए श्रम करने की हादिक भावना न हो, तव तक उक्त प्रकार का यंत्रवत्‌ जीवन अ्सम्भव है । 

आचार्यश्रो के श्रम का दूसरा रूप है--जन-कल्याण । वैसे तो जो ज्ञानाजंन और ज्ञान-दान वे करते हैं, वह सव ही 
जन-कल्याण के उद्देश्य से है; किन्तु मानव को अपने हिरण्यमय पाज में बाँधने वाले पापों से मुक्ति के लिए उन्होने जो 
देशव्यापी यात्राएं की हैं और अपने शिष्यों से कराई हैं, उनका जन-कल्याण के क्षेत्र में एक विशिष्ट महत्त्व है। इन 
यात्राओ्रों से आज से पच्चीस सौ वर्ष पूर्व भगवान बुद्ध के शिष्यों द्वारा की गई वे यात्राएं स्मरण हो आराती हैं जो उन्होंने 
मानवमात्र के कल्याण के लिए की थीं। जिस प्रकार भगवान्‌ बुद्ध ने इस यात्रारम्भ से पूर्व अपने साठ शिप्यों को पंचशील 
का सन्देश प्रसारित करने का भ्रादेश दिया था, ठीक उसी प्रकार आचार्यश्री तुलसी ने ग्राज से वारह वर्ष पूर्व अपने छः 
सौ पचास शिष्यों को सम्बोधित करते हुए कहा था--साधुग्रो और साध्वियो ! तुम्हारे जीवन आत्म-मुक्ति और जन- 
कल्याण के लिए समपित हैं । समीप और सुद्दर-स्थित गाँवों, कस्बों और गहरों को पंदल जाओ। जनता में नैतिक पुनरुत्थान 
का सन्देश पहुँचाओ |” तेरापंथ दा जो व्यावहारिक रूप है, उसके तीन अंग हैं--१. पवित्र एवं साधुतापूर्ण आचरण, 
२. भ्रष्टाचार से मुक्त व्यवहार और ३. सत्य में निष्ठा एवं भ्रहिसक श्रवत्ति। आचार्यश्री तुलसी ने अपने शिष्यों को जो 
उक्त आदेश दिया था, उसका उद्दे्य तेरापंथ के इसी रूप की जनता-जनार्दन के जीवन में भ्रवतारणा थी । 


अणव्रत चक्र प्रवरतंन 


वर्तमान में भारतीय समाज की जो दक्ा है, वह किसी से छिपी नहीं है। प्राचीन ग्राध्यात्मिकता का स्थान 
नितान्त भौतिकता ने ले लिया है। श्रन्तर्मुख होने के स्थान पर व्यक्ति सर्वथा वहिर्मुख हो गया है । विलासिता संयम पर 
आरूढ़ हो गई है और सर्वत्र भोग और भ्रष्टाचार का ही वातावरण दृष्टिगोचर होता है । यह स्थिति किसी भी समाज के 
लिए बड़ी दयनीय है। इस दुरवस्था से मुक्ति के लिए ही आचार्यश्री ने जनता में अणुत्रत चक्र प्रवर्तन का निश्चय किया । 
यह अणुत्रत ही वस्तुतः तेरापंथ का व्यावहारिक रूप है। इस 'अणुव्रत' शब्द में भ्रणु का अर्थ है--सवसे छोटा और ब्रत का 
ग्रंथ है--वचन--दुृढ़ संकल्प । जब व्यक्ति इस ब्रत को ग्रहण करेगा तो उससे यही श्रभिप्रेत होगा कि उसने अन्तिम मंजिल 
पर पहुँचने के लिए पहली सीढ़ी पर पैर रख दिया है। इस श्रणुत्रत के विभिन्‍न रूप हो सकते हैं और ये सब रूप पूर्णता के 
ही आरम्भक बिन्दु हैं। आचार्य॑श्री तुलसी ने इसी अणुब्रत को देश के सुदूर भागों तक पहुँचाने के लिए अपने शिप्यों को 
ग्राज से वारह वर्ष पूर्व आदेश दिया था। तब से लेकर अब तक ये शिप्य शिमला से मद्रास तथा बंगाल से कच्छु तक 
सेकड़ों गाँवों और शहरों में पंदल पहुँचकर अणुब्रत की दुन्दुभी बजा चुके हैं। इस अवधि में आचार्यंश्री ने भी अ्रणुब्रत के 
सन्देश को जन-जन तक पहुँचाने के लिए जो अत्यन्त आयासकर एवं दीर्घ यात्राएं की हैं, वे उनके सूर्य की तरह अविराम 
श्रम की शानदार एवं अविस्मरणीय प्रतीक हैं । राजस्थान के छापर गाँव से उन्होंने,अपनी अपणुब्रत-यात्रा का आरम्भ किया । 
उसके बाद वे जयपुर आये और वहाँ से राजधानी दिल्‍ली । दिल्‍ली से उन्होंने पदल-ही-पैदल पंजाब में भिवानी, हाँसी, 
संगरूर, लुधियाना, रोपड़ और अम्बाला की यात्रा की । इसके बाद राजस्थान होते हुए वे वम्बई, पूना और हैदराबाद के 
समीप तक गये। वहाँ से लौटकर उन्होंने मध्यभारत के विशिन्‍न स्थानों तथा राजस्थान की पुनः यात्रा की । इसी प्रकार 


श्र्८ | श्राचार्यश्री तुलसी भ्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ प्रथय 
उन्होने उत्तरप्रदेश, विहार और बंगाल के लम्बे यात्रा-पथ तय किय्रे | 


भारत के आध्यात्मिक स्रोत 


आचार्यश्री तुलसी की ये यात्राएं चरित्र-निर्माण के क्षेत्र में अपना अभृतपूर्व स्थान रखती हैं। उनकी तुलना अनै- 
तिकता के विरुद्ध निरन्तर जारी धर्मयुद्धों से की जा सकती है। अपने शिष्यों समेत स्वयं यह महान्‌ एवं अ्विराम श्रम 
करके आचार्यश्री तुलसी ने समस्त देश में शान्ति एवं कल्याण का एक ऐसा पवन प्रवाहित किया है, जिसकी शीतलता जन- 
मानस को स्पर्श कर रही है और जो अपने में सागर सागरोपमः की तरह अनुपम है । जो झ्ाध्यात्मिक सन्‍्तोष और आात्म- 
विश्वास की भावना इन यात्राओं के परिणामस्वरूप जनता को प्राप्त हुई, उसने समाज को चरित्र के चारु, किन्तु कठिन 
पथ पर चलने के लिए नवीन प्रेरणा प्रदान की है। श्रव तक लगभग एक करोड़ व्यक्ति अणुब्रत-आन्दोलन के सम्पक में श्रा 
चुके हैं और एक लाख से भ्रधिक व्यक्तियों ने उससे प्रभावित होकर बुरी आदतों का परित्याग कर दिया है। आचार्यश्री 
तुलसी सूर्य की तरह ही न केवल दिव्यांग हैं, अपितु सूर्य की तरह ही उनकी समस्त दिनचर्या है। वे भारत के आ्राध्यात्मिक 
स्रोत हैं। उन्होंने अपने चेतन्‍्य काल से श्रब तक जो कार्य किया है, उस सब पर उनके श्रान्तिहीन श्रम की छाप विद्यमान 
है । वह जनता-जनादंन का एक ऐसा इतिहास है जिसकी तुलना धर्म-संस्थानों के इतिहास से की जा सकती है। इस 
सकाम संसार में वह निष्काम दीप की तरह जल रहा है। जीवन का एक पल भी उनका ऐसा नहीं है, जिसमें उन्होंने श्रपनी 
ज्योति का दान दूसरों को न दिया हो । वह 'चरवेति' की तरह एक ऐसी साक्षात्‌ प्रतिमा है जिसके सम्मुख सिर सहज ही 
श्रद्धा से नत हो जाता है । 





नवोत्थान के सन्देश-वाहक 


श्री श्रमरनाथ विद्यालंकार 
शिक्षामंत्री, पंजाब सरकार 


आचाये तुलसी का अणुब्रत-आन्दोलन वस्तुत: देश में नैतिकता और नियन्त्रण के प्रचार का आन्दोलन है। 
महात्मा गांवी ने अपनी पचास वर्ष की कठोर तपस्या द्वारा देश के नैतिक स्तर को ऊँचा उठाया, जिससे हम खून का एक 
कत रा बहाये बिना ही आजाद हो गये । इतिहास में अहिसा और नैतिकता की इतनी बड़ी विजय इतने बड़े विशाल राज- 
सैतिक क्षेत्र में प्रथम बार ही प्राप्त हुई । झ्ाज जब मानव समाज को संगठित तथा व्यवस्थित करने के लिए इतने प्रकार 
सोचे जा रहे हैं और मानव स्वभाव तथा भावनाओरों के विकारों को बाह्य भौतिक उपायों द्वारा शान्त करने के नये-नये 
प्रकार उपस्थित किये जा रहे हैं; इस वात की नितानत झ्रावश्यकता है कि नैतिक तथा आध्यात्मिक उपायों की यथार्थता 
तथा श्रेष्ठता व्यावह्ञारिक रूप से सिद्ध की जाये। भारतीय विचारधारा के अनुसार इतिहास में अनेक बार क्षात्र भावनाओं 
पर ब्रद्मात्व की श्रेष्ठता व्यावहारिक रूप से सिद्ध की जा चुकी है। 

महात्मा गांधी के पश्चात्‌ आचाय विनोबा और आचाय॑श्री तुलसी ने नैतिकता के सन्देशवाहक का कठिन भार 
अपने कन्वों पर लिया है । और हमें उनका अनुसरण करना चाहिए। 

आरचार्यश्री तुलसी की गणता उत महान्‌ धर्म-नायकों और संतों में है, जो केवल धर्मोपदेश देने ही में अपने 
कतेव्य की इतिश्री नहीं करते, अपितु जन-कल्याण की भावना से झोत-प्रोत होकर अपने समस्त क्रिया-कलाप वो जनसेवा 
की साधना में समर्पित कर देते हैं। हमारे देश में बहुत थोड़े ऐसे धर्म-गुरु हैं जो स्वयं विद्वान्‌ तथा ज्ञानवान्‌ होते हुए भी 
अपनी विद्वता तथा पाण्डित्य पर सन्तुष्ट होकर नहीं बठे रहते, श्रपितु लोकेषणाश्रों से निलिप्त रह कर ही जन साधारण 
के साथ उठते-बैठते, चलते-फिरते हैं और इस प्रकार अपने सदाचरणों के माध्यम से सामान्य जनों का मार्ग-दर्शन 
करते हैं। 

आचार्यश्री तुलसी ने जैन मुनियों और थेरो के परम्परागत महान्‌ दर्शन शास्त्र को जीवन दर्शन की भाषा में अनू- 
दित किया और उसे अणुब्रत-आ्रान्दोलन' का रूप दिया। प्राचीन दर्शन नवोत्थान का सन्देश लेकर भारतीय जन-साधारण 
को नव युग की प्रेरणा देने लगा । 

समाज व्यवस्था के बिना क्षण-भर भी जीवित नहीं रह सकता। विश्वृंखल व्यक्तियों को परस्पर जोड़ कर समाज 
के रूप में सुमंगठित करने वाली कड़ियाँ कानून की तलवारों से गढ़ी नहीं जा सकती। मानव को मानव से जोड़ने वाली 
कड़ियाँ भावनात्मक होती हैं। लाठी से हाँके जाने वाले भेड़ों के रेवड़ की भाँति इन्सान भी मजमे के रूप में इकट्ठे भले 
ही किये जा सकते हैं, परन्तु जव॒ तक उनकी हृदयतन्त्री के तार सम्मिलित होकर एक सुर में बज नहीं उठते, तब तक 
समाज नहीं बनता। 

मैं जानता हूं, आचाय॑ श्री तुलसी के संवेदनशील व्यक्तित्व तथा नैष्ठिक नैतिकतापूर्ण सदाचरण से प्रभावित होकर 
अनेक वतुर दुनियादार भौतिक सफलता के उपासकों ने नैतिकतापूर्ण जीवन का प्रसाद पाया है । 

आाचायंप्रवर का सार्वजनिक अभिनन्दन किया जा रहा है, इस अक्सर पर छुद्ध प्रसूनों की यह तच्छ भेंट उनके 
चरणों में समर्पित करते हुए मैं अ्रपने-आपको धन्य मानता हूँ। 


कुठाल विद्यार्थी 


मुनिश्री मीठालालजी 


वस्तुतः कुशल विद्यार्थी ही क्शल अ्रध्यापक्र होता है और कुशल अध्यापक ही औरों को प्रशिक्षित कर सकता 
है। जो बहुत अभिन्न होने पर भी जिज्ञासु भाव को संजोये रखे और सत्य के ग्नुसन्धान में 'मम-तव' के भेद में न उलके 
वही व्यक्ति कुशल विद्यार्थी एवं अध्यापक होता है । विद्यालय विशेष से उसका लाग-लगाव नहीं होता । वह जहाँ होता है 
वही उसके लिए विद्यालय वन जाता है और निरवकाणश उसका कार्य सुचारु रूप से चालू रहता है। मेरा यह कहना 
सम्भवतः लोगों की झ्रचरज में डालेगा कि आचार्य श्री तुलसी एक विद्यार्थी हैं । 

मैं क्या कहूँ, वे स्वयं अपने को ऐसा मानते हैं और ऐसा बने रहने में ही उन्हें ग्पता और संसार का भावी 
विकास-दर्जन होता है। वे बहुत वार दूमरों को परामर्श भी यही देते हैं कि साहित्य की तह तक पहुँचने के लिए सदा 
प्रत्येक व्यक्ति को वयोव॒द्ध और ज्ञान-वृद्ध हो जाने पर विद्यार्थी ही बता रहना चाहिए। ज्ञान की जब इयत्ता नहीं तब 
थाड़ा-सा ज्ञान पाकर अपने को इयत्ता-प्राप्त या सत्य के श्रन्तिम छोर तक पहुँचा मान लेता निरा अज्ञान है। वेचारिक 
दुराग्रह भी इसी स्थिति में पनपता है और वही व्यक्ति को सत्य से वहुत परे ढकेल देता है। सत्य का भझ्राग्रह अवश्य उपा- 
देय है, किन्तु सत्य वही नही है जो व्यक्ति ने जाना, माना या अपना लिया । तो सत्य को पाने के लिए प्रत्येक व्यक्तित को 
अथ से इति तक विद्यार्थी बने रहना आवश्यक ही नहीं, ग्रनिवार्य है। 


सत्य को उपलब्ध करने की क्‌ंजी 


विद्यार्थी दुराग्रही या स्वमताग्रही नहीं होता और जो दुराग्रही या स्वमताग्रही होता है, वह विद्यार्थी भी नहीं 
होता । विद्यार्थी में निकिवल सत्य का आग्रह होता है । वह अपने अ्रभिमत को ही सत्य नहीं, किन्तु सत्य को ही अपना 
ग्रभिमत मानता है। वह किसी भी अभिमत को अपना तव तक ही मानता है, जब तक उसे वह सत्य लगता है। ग्रस॒त्य 
लगने के पदचात्‌ उसके परित्याग में उसे वनिक भी संकोच नहीं होता । श्राचायं श्री ने एक चिन्तन गोष्ठी में ग्रपना चिन्तन 
नवनीत प्रस्तुत करते हुए कहा था--हैंमें जो समीचीन लगे उसे निःसंकोच भाव से आत्मसात्‌ करना है । हम अनुकरण 
प्रिय नहीं, सत्य-प्रिय और सत्य-गवेषक हैं। सत्य पर आ्राधारित वड़े-से-वड़ा परिवर्तन हमारे लिए अपेक्षणीय है और अ्रसत्य 
पर आधारित छोटे-से-छोटा परिवतेन हमारे लिए उपेक्षणीय है, हेय है । कोरी अनुकरण-प्रियता में सत्य ओभल रहता है । 
नवीन विन्तन के लिए अपने मस्तिप्क को सदा उन्मुक्त रखना चाहिए। किसी भी समय सत्य का कोई पहलू स्पष्ट हो 
सकता है जो अतीत में हमारे लिये अस्पष्ट रहा हो । चिस्तन का द्वार बन्द करने में विकास की इतिश्री हो जाती है ।' यह 
है सत्य को उपलब्ध करने की आचाय॑श्री की कुंजी । 

श्राचायंश्री प्राचीन परम्परा को झ्रावध्यक और उचित महत्व प्रदान करते हैं, किन्तु प्राचीनता के साथ सत्य का 
गठ-बन्धन है और अवचीनता के साथ नहीं, ऐसा उन्हें स्वीकार्य नहीं । 

वे सववथा न प्राचीनता के समुत्थापक हैं और न सर्वथा अर्वाचीनता के सम्पोषक। वे प्राचीनता और ग्र्वा- 
चीनता दोनों को तुल्य महत्व देते हैं, बनते कि उसमें सचाई और झौचित्य हो । सच्चाई से रिक्त न प्राचीनता उनके लिए 
उपादेश है और न अर्वाचीनता । सच्चाई प्राचीनता में भी हो सकती है और अर्वाचीनता में भी । प्राचीनता मात्र हेय नहीं 
ओर अर्वाचीनता मात्र उपादेय नहीं। दोनों में हेय अंश भी है और उपादेय अं गरभी । ये हैं उनके एक और एक दो जैसे 
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स्पष्ट विचार | प्राचीनता के हेय अंग को छोड़ने में और अ्र्वाचीनता के उपादेय अंश को स्वीकार करने में वे कभी भी 
नहीं सकुचाते । यह उनकी स्पप्ट और मूलभूत रीति है। यही तो उनकी कुचल विद्यार्थिता है। विद्यार्थी पारखी होता है । 
उसका लगाव सत्य के सिवाय दूसरे के साथ हो भी कंसे सकता है ! 


तटस्थ दृष्टि 


विद्यार्थी की दृष्टि तटस्थ होती है श्र उसके आलोक में वह सबको पढ़ता है। आचार्य श्री ने तठस्थ दृष्टि 
के झ्रालोक में भारतीय दर्शनों का अध्ययन किया। दर्कषनों में जहाँ अतटस्थ दृष्टिवाले लोगों को पूर्व-पश्चिम का विभेद 
दीखता है, वहाँ आचार्यश्री को अभेद अधिक दीखा | वे कहते हैं --/सभी आस्तिक दर्शनों के मूलभूत उद्देश्य में साम्य है 
उपासना या साधना पद्धति में थोड़ा-बहुत विभेद अवश्य है । सभी दर्शनों में हमें एक्य के वीज अधिक उपलब्ध होंगे और 
अनेक्‍्य के कम । थोड़े से अनेक्य के आधार पर लड़ना, कगड़ना और राग-ह्वेष को उत्तेजना देना धर्म के नाम पर अधर्म का 
सम्पोषण करना है। उचित यह है कि हम अनैक्य के प्रति, सहिप्णु बने और एक स्वर से एक्य के प्रसार में दत्तचित्त बनें । 

यह सही है कि तटस्थ दृष्टि रखे बिना किसी भी दर्शन के हृदय को छुआ नहीं जा सकता। किसी भी दर्जन के 
प्रति गलत धारणा को लेकर उसे पढ़ना उसके प्रति अन्याय करना है। अतः दर्शन के विद्यार्थी के लिए तठस्थ द्ष्टि ही 
स्पृह्णीय है, जिसका कि आचार्य श्री में स्पष्ट प्रतिभास होता है । 

आचायंश्री समन्वय की भाषा में बोलते हैं, समन्वय की दृष्टि से सोचते हैं और लिखते हैं। समनवयमूलक वृत्ति 
ने ही उन्हें जनप्रिय बनाया है। वे जो वात कहते हैं, वह सीधी लोगों के गले उतर जाती है। उनकी वाणी में ओ्रोज, हृदय 
में पवित्रता गौर साधना में उत्कर्ष है। उत्साह उनका अनुचर है। ग्रत्यधिक कार्य व्यस्तता भी उनके सतत प्रसन्न स्वभाव 
को खिन्‍न बनाने में सर्वथा ग्रक्षम्य ही रहती है । जन-जन के जीवन को नैतिकता से प्रशिक्षित करना ही उनका व्यसन है। 
उनका जीवन एक प्रेरक जीवन है, इसलिए वे नैसगिक कुशल भ्रध्यापक हैं । उनके जीवन से लोगों को जो विश्व-बन्धुता 
और नैतिकता की प्रवल प्रेरणाएं उपलब्ध हुई हैं, वे सतत अविरमरणीय हैं । 

भारत के कोने-कोने से समायोज्यमान घवल समारोह आचार्य श्री की अविश्मरणीय सेवाओं की स्मृति मात्र है। 
इस अवसर पर मैं भी अपने को आचार्यश्री के अभिननन्‍्दन से वंचित रखें, यह मुझे अभीष्ट नहीं । 





महान्‌ धर्माचार्यों की परम्परा में 


श्री पी० एस० कुमारस्वामी 
भूतपूर्व राज्यपाल, उड़ीसा 


जब मैं यह सोचता हूँ कि मानव जन्म कितना दुर्लभ है और वह भी भारत जंसी पुण्य॑ भूमि में, तो मेरा मस्तिप्क 
महान्‌ विचारों से भर उठता है। यह हमारे देश का सौभाग्य है कि समय-समय १२ इसमें महान्‌ जिवेकी पुरुषों ने जन्म 
लिया है और उन्होंने हमारे धर्म पर चढ़े हुए मेल को धोया है तथा लोगों को सही मार्ग दिखाया है। वास्तव में ऐसे पुरुषों 
ने देश की कीति को आलोकित किया है और उनके विचारों ने सभी के हृदय को प्रभावित किया है। यह भव्य परम्परा 
वैदिक युग से प्रारम्भ हुई। जैन और बौद्ध धर्म के संस्थापकों ने भी हमको ज्ञान का प्रकाश प्रदान किया है और उनके 
बाद भी ऐसे सुप्र सिद्ध महापुरुष हुए हैं, जिन्होंने इस देश की आध्यात्मिक गति में वृद्धि की है। श्राज भारत के लिए यह 
समभा जाता है कि वड़ मानव-कल्याण के लिए भ्रपना नैतिक योग दान देने में समर्थ है तो इसका कारण यही है कि भत- 
काल में संतों और ऋषि-मुनियों ने भारत के लोगों को आध्यात्मिक शक्ति सम्पन्न बनाया था । 

इस परम्परागत ज्ञान और विवेक का आधार यह विचार है कि सद विचार, सदुज्ञान और सदाचार से सुख की 
प्राप्ति होती है। मुझे यह जानकर बड़ी प्रसन्नता हुई है कि यही शाव्वत और प्रेरक सन्देश अणुत्रत-आन्दो तन का भी 
मूलाधार है जिससे जीवन की शुद्धि होती है और देनिक मानव-व्यवहार में नैतिकता और सत्य का समावेच् होता है। 
वर्तमान समय में जब मानव मन भौतिकवाद के जाल में फँस रहा है, हमें अपना पथ आलोकित करने के लिए एक व्याव- 
हारिक और प्रेरक धर्म की ग्रावश्यकता है। आचार्यश्री तुलसी उपयुक्त अवसर पर झवतरित हुए हैं । वे हमारे महान्‌ 
धर्माचार्यों की परम्परा में हैं । वे हमें सदृविचार और सदाचार का मार्ग दिखा रहे है । 

आज जगत्‌ की क्या झवस्था है, यह किसी से छुपा हुआ नहीं है। हमारे देश ने भी यदि वर्तमान असंस्कारी 
विचारधाराओं को अपनाया होता तो वह बुरे मार्ग पर चल पड़ता। किन्तु सौभाग्य से महात्मा गांधी ने हमारी समाज- 
नीति को प्रभावित किया। उन्होंने हमारी राजनीति को आध्यात्मिक रूप देने का प्रयास किया और हमें गहित भौतिक- 
वाद से बचा लिया । मुझे विश्वास है कि अणुव्रत-आन्दोलन भी अश्रहिसा, सत्य, स्वावलम्बन और स्वार्थ-त्याग पर बल दे 
कर राष्ट्र का कल्याण सिद्ध करने के लिए कठोर परिश्नम करेगा। ये सिद्धान्त किसी एक धर्म की वपौती नहीं हैं, सभी 
धर्म उनको मान्यता देते हैं। यह हो सकता है कि कोई धर्म उनके पालन पर न्यूनाधिक बल देता हो । 

मुझे यह ज्ञात हुआ है कि ग्राचार्यश्री तुलसी जैन ब्वेताम्बर तेरापंथ सम्प्रदाय के नवम आचार्य हैं। इससे मुझे 
ख्याल आता है कि जैन धर्म का कितना व्यापक प्रचार रहा है। उसके प्राचीन और उदात्त सिद्धान्तों ने अकबर जैसे महा- 
पुरुषों को और आधुनिक काल में महात्मा गांधी को भी प्रेरणा दी है। जैन जीवन-दृष्टि राष्ट्रीय दृष्टिकोण का अंग ही 
बन गई है। अ्रतः यह कोई आाइचर्य की बात नहीं है कि जैन साहित्य और उसकी कलात्मक परम्परा भारतीय संस्कृति के 
समकक्ष वन गई हैं । 

यह मैं इसलिए कहता हूँ कि दक्षिण भारत में भी जैन ग्रस्थकारों ने तमिल साहित्य को समृद्ध बनाया है । इससे 
प्रकट होता है कि उन्होंने इस क्षेत्र की भाषा को अपने घ॒र्मं की महता और सन्देश का माध्यम बनाने में कोई हानि नहीं 
समभी | कला और नैतिकता के क्षेत्र में जैनों की उपलब्धियाँ और नीवन के इस क्षेत्र में जैत समाज की उल्लेखनीय 
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सफलताएं महत्त्वपूर्ण रही हैं। यह भी सर्वविदित है कि गांधीवाद पर जैन धर्म का कितना भारी प्रभाव पड़ा था। 

में ग्राशा करता हूँ कि आचार्यश्री तुलसी उत्तम और व्यवहारिक नागरिकता का विकास करने का अपना पावन 
कार्य निरन्तर करते रहेंगे और सभी सत्य-शोधकों के लिए समान मंच उपलब्ध करंगे। मेरी कामना है कि वह लोगों को 
सही मार्ग बताएं और उनमें सरल और साहसी जीवन एवं सदाचार की नई चेतना उत्पन्न करके राष्ट्र का नैतिक कल्याण 
सिद्ध करने में यज्ञस्वी हों । 


चुन के 


अभिनन्दन गीत 
श्री मतवाला मंगल 
है ! युग-स्रष्टा, युग-द्रष्टा, युग के नृतन पंथ-प्रवर्तक 
हे ! विश्व-शान्ति के श्रग्रदूत, हे, नृतन विश्व-प्रदर्शक 
पट्‌-शत करोड़ भयभीत हस्त 
भौन्तिक प्रवाह में पड़े पस्त 
तव अभय-पंथ लखते प्रशस्त 
कर रहे तुम्हारा बन्दन, है, लोक-वन्ध ! तब वन्दन 
तव कोटि-कोंटि अभिनन्दन । 
तुम भ्रति उदार, उन्नत, विशाल, जाज्वल्यमान शुभदायक 
युग के चिन्तन-मन्थन-दर्शन के तुम प्रकाण्ड विधायक 
उद्भव तुम से लख अणु-प्रकीर्ण 
हो रहा रुद्ध तिमिरावतीणर्ण 
भर रहे पत्र सब जीर्ण-शीर्ण 
बन रहा इन्द्रवन मरुवन, है लोक-दीप ! तब वन्दन 
तव कोटि-कोटि अभिनन्दन। 
भौतिक सुषुप्ति में लीन लोकजनेत्रों के तुम उन्मेपक 
ध्यात्म-प्रात के नवल सूये, अणुत्रत के तुम अ्रन्वेषक 
तुमने उच्चारा दिव्य मन्त्र 
हर व्यक्ति धरा का है स्वतन्त्र 
है मंत्रिभाव सुशस्त्र-अस्त्र 
है ताज्य आज रण-अचेन, है लोक-देव तव अचेन 
तव कोटि-कोटि अभिनन्दन। 


त्र्ें 
कर 


तुलसी आया ले “चरवेति' का नव सन्देड 


श्री कीतिनारायण सिश्र, एम० ए० 


फंला जब चारों श्र तिमिर का अन्ध जाल 
ग्रन्याय-अनय हिसा का नित दंशन कराल, 
शोषण-मर्दन की पीड़ा से जब त्रस्त देश 
तुलसी आया ले “चरेवेति' का नव सन्देश । 


इसकी वाणी में नवयुग का नूतन प्रकाश 
संस्कृति-दशन का तेज अमित जीवन-विकास, 
आदर्श-समुज्ज्वल शान्त-स्निग्ध-शुचि-सौम्य-रूप 
गढ़ता विक्ृतियों में मानव-श्राकृति अनूप । 


यह तुम्हें न कोई नयी बात कहने जाता 
या तकं-वितर्कों में न तुम्हें यह उलमभाता; 
जो भूल चुके तुम मार्ग उसे फिर अपनाझो 
सात्विक जीवन के तत्त्वों से परिचय पाओनो। 


संयमित बनालो आज कि अपने जीवन को 
परिग्रह की ओर न ले जाओो अपने मन को, 
संकल्प-वरण कर जीवन को पावन कर लो 
ग्रन्तर ज्योतित करने का ब्रत धारण कर लो । 


तुम भूल चुके उस तीर्थंकर का शुभ सन्देश 
जिसकी किरणों से ज्योतित होता था स्वदेश, 
यह आज उसी का गान सुनाने आया है 
जागो-जागो यह तुम्हें जगाने आया है। 


तुलसी का 'अणुत्रत' जागृति का अभिनव प्रतीक 
अध्यात्मवाद का परिपोषक, सद्धमं-लीक; 
दिश्ञ्वान्तों का वह करता है पथ-निर्देशन 
सभ्यता-संस्क्रति के तत्त्वों का अनुशीलन। 
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तुलसी श्राया ले 'चरंवेति' का नव सन्देश 


हु अनाचार की आज रहा दीवार तोड़ 
जागरण के लिए नीति-भीत्ति को रहा जोड़; 
ग्ज्ञान तिमिर को चीर, ज्ञान का भर प्रकाश 
कर रहा आज बह मानव का अन्तविकास। 


करता न कभी आमषे-कलह की एक बात 
या धमंभेद की इसके सम्मुख कया विसात ? 
बस एक लक्ष्य इसका--'जीवन मंगलमय हो 
अन्याय-अनय झौ कल्मपषका क्षण में लय हो ।' 


हो गये आ्राज तुम हो अतिशय ग्राचरण-अ्रष्ट 
कर रहे आ्राज तुम स्वयं आत्म-बल को विनष्ट ; 
अपनी आँखें खोलो,यदि तुम कुछ सको देख 
तो देखो अपने धर्मदूत की ज्योति-रेख। 


व्रत करते हैं कुछ लोग स्वार्थ की सिद्धि-हेतु 
व्रत करते हैं कुछ लोग, बनाने स्वगं-सेतु; 
लेकिन यह अणुब्रत' कैसा जिसमें नहीं स्वार्थ 
निष्काम कर्म यह है नैतिकता प्रचारार्थ। 
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मगवान्‌ महावीर और बुद्ध की परम्परा में 


मुनिश्री सुखलालजी 


भगवान्‌ महावीर और बुद्ध का नाम उन गअत्यल्प व्यक्तियों में से है, जिन्होंने भारतीय संस्कृति को एक नई 
चेतना दी है। वसे रत्नगर्भा वसुन्धरा पर न जाने कितने महावीर और बुद्ध उतरे होंगे, पर उनकी अपनी यह एक विशे- 
षता रही है कि अपने पीछे वे एक पुष्ट-परम्परा-प्रवाह को छोड़ गये हैं। निवचय ही परम्परा में अविरल चंतन्य नहीं 
रहता। कभी-कभी उसे मन्दता का प्रकोप भी सहना पड़ता है, पर सततवाहिता की यह एक सहज उपलब्धि है कि 
उसमें समय-समय पर कुछ ऐसे उन्मेष झ्राते रहते हैं जो उसकी अ्रतीत को मन्दता को भी कुछ होने से बचा देते हैं। यही 
कारण है कि ढाई हजार वर्षो के वाद भी हम महावीर और बुद्ध को भूल नहीं पाये हैं। श्रमण-संस्कृति के क्षितिज पर 
आज एक ऐसे तेज-पुज का उदय हो रहा है, जो भगवान्‌ महावीर और बुद्ध को एक वार पुनः अभिव्यक्ति देने का: 
प्रयास कर रहा है। 

हमारा संसार प्रतिध्वनियों का एक स्रोत है। युग-युग में यहाँ सदा कोई-न-कोई महामहिम मानव प्रतिध्वनित 
होता ही रहता है। पर भारत की प्रतिध्वनि-पंक्ति में भगवान्‌ महादीर और बुद्ध का विज्येप प्रभाव रहा है। उन्होंने 
न जाने कितने महापुरुषों को पैदा कर अध्यात्म के अंकुर को प्रकाशसिक्त किया है। निश्चय ही भगवान्‌ महावीर और 
बुद्ध भी अपने आपमें किसी ध्वनि की ही प्रतिध्वनि रहे होंगे । पर उनकी प्रतिध्वनि अपने आपमें इतनी दूरगामी थी कि 
वर्तमान में भी हम उसे आचाय॑श्री तुलसी के रूप में सुन रहे हैं । 

महावीर और बुद्ध आज हमारे बीच साहित्य के रूप में उपस्थित है। यद्यपि इतिहास की यह दुर्बलता है कि 
वह सब स्थितियों को अपने में प्रतिविम्बित नहीं कर पाता । पर इसके वाद भी आज उनके विपय में जो कुछ अ्रवज्ञप 
रह गया है, वह उनके महत्त्व को अच्छी प्रकार से व्यवत कर देता है। कालक्रम से उन पर बहुत से आवरण भी चढ़ाये 
गये हैं, इसलिए हमें उनका वास्तविक स्वरूप समभने में कठिनाई भी हो सकती है। पर भगवान्‌ के महत्त्व को भक्त ही 
बढ़ाता है, यह भी हमें भूल नहीं जाना चाहिए। इस प्रकार कुल मिला कर उनका स्वरूप जो हमारे सामने है, वह 
अत्यन्त आकर्षक है। 

अपने समय में महावीर और बुद्ध को कितना महत्त्व मिला था, यह एक विवादास्पद विषय है । उस समय 
भी एक साथ छ: तीर्थकरों का अस्तित्व जैन और बौद्ध दोनों साहित्य स्वीकार करते हैं। पर परिस्थिति के आधघात- 
प्रत्याघातों से बच कर हम तक केवल वे दो ही पहुँच पाये हैं। यह तथ्य पूर्ण अ्रनावृत है; अतः उनके साहित्य को पढ़ 
कर आचाय॑श्री तुलसी के जीवन पर दृष्टिपात किया जाये तो बहुत-सी घटनाएं उनमें एक अलभ्य-साम्य रेखा हमारे 
सामने खींच देती हैं। अतः कुछ घटनाओं को मैं यहाँ अंकित करना चाहता हूँ, जिनको मैंने अपनी आँखों से देखा है। 
क्योंकि विचारों का हिम ही पिघल कर घटनाओं के सलिल-प्रवाह के रूप में हमारे सामने बहता है। निश्चय ही प्राचार्यश्री 
तुलसी के सामने वे ही आदर्श हैं जो श्रमण संस्क्ृति के उद्भावकों के सामने रहे थे। अतः विचार-साम्य तो उनमें 
होगा ही, पर आचार्यश्री ने उन पर अपने अपनत्व की जो मुद्रा लगाई है, वह निर्चय ही उनके अ्रपने व्यक्तिगत 
व्यवहार की देन है । 

महावीर और बुद्ध के जीवन को पढ़ते समय ऐसा लगता है कि हम किसी ऐसी मूर्ति के सामने बैठे हैं जो चारों 
ओर से श्रद्धामय है। सचमुच श्रद्धा जीवन का एक विशेष गुण है। कुछ लोग उसे अन्धी कह कर उससे परहेज कर सकते 
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हैं, पर व्यवहार में उससे किसी भी प्रकार से बचा जा सकता है; ऐसा नहीं लगता । वल्कि प्रत्यक सरस व्यक्तित्व में 
श्रद्धा का अपूर्व स्थान रहेगा ही। श्रद्धेय स्व्रयं श्रद्धाशील बन कर ही अपने पद तक पहुँच पाता है। जिसने श्रद्धा का 
अनुगमन नहीं क्रिया, वह कभी श्रद्धेय नहीं बन सकता। भगवान्‌ महावीर और बुद्ध भी श्रद्धा के आदान-प्रदान में पूर्ण प्रवीण 
थ। यही कारण है कि हम उन्हें सदा श्रद्धालुओं से घिरा पाते हैं। उनके चारों ओर लिपटा श्रद्धा-सिचय कभी-कभी 
इतना अपारदर्शी हो जाता है कि वे स्वयं भी उसमें छिप जाते हैं। पर श्रद्धा में इतनी अ्रकल्प्य शक्ति होती है कि कभी- 
कभी तर्क उसका साथ ही नहीं दे पाता । 


महापुरुष का पुण्य प्रसाद 


मुझे कलकत्ते की वह घटना याद है। उस दिन आचाय॑श्री कलकत्ता के विवेकानन्द रोड़ पर आस्थित चोपड़ों 
के मकान में ठहरे हुए थे। लोगों का आवागमन भरपूर था। उसी के बीच एक बंगाली दम्पति ने आचारयश्री के कक्ष 
में प्रवेश किया | बंगाल की भक्ति-भावना तो भारत विश्वुत है ही, अतः आते ही उस युगल ने प्रणिपात किया और 
एक ओर हट कर खड़ा हो गया। आराचार्यत्रों ने अपनी दृष्टि उनकी ओर उठाई तो पति कहने लगा--गृरुदेव ! सच- 
मुच आप हमारे लिए भगवान्‌ हैं। आचार्यश्री के लिए यह झब्द प्रयोग नया नहीं था, अतः उनकी प्रशस्ति सुन झान्‍्त 
हो गए। पर पति ने फिर दोहराया>गुरुदेव ! आप सचमुच हमारे लिए भगवान्‌ ही हैं। उसकी मुख-मुद्रा में इतनी 
स्वाभाविकता थी कि इस वार श्राचायंश्री के चेहरे पर एक प्रइन चिह्न उभर आया । 

पति अपनी पत्नी की ओर संकेत कर कहने लगा--यह मेरी पत्नी है। कई वर्षो से क्षय-प्रस्त थी। अनेक उप- 
चार करवाने पर भी कोई लाभ नहीं हुआ । श्राखिर बढ़ते-बढ़ते यह अन्तिम किनारे पर आ गई और हम लोगों ने सोच 
लिया, वस अब यह ठीक होने की नहीं है, अतः दवा बन्द कर दी और शान्तिपूर्वक आयु शेष की प्रतीक्षा करने लगे । पर 
इसी बीच एक दिन मैने अणुृब्रत-पण्डाल' में आपका प्रवचन सुना। तो मुझे उसमें कुछ दिव्य-ध्वनि-सी अनुभव हुई। मैं 
आपकी मुखाकृति से अपरिचित होकर ही तो पण्डाल में आया था और जब झापकी वीणा-वाणी के स्वरालापों को सुना 
तो मन में श्राया--जरूर यह कोई दिव्य पुरुष है । 

उस दिन मैं फिर आपके दर्णन की भावना लेकर अपने घर लौट गया। पर दूसरी बार जब मैं प्रवचन-पण्डाल 
से लौटा तो खाली हाथ नहीं लौटा । उस दिन मेरे साथ आपकी चरण-धूलि भी थी। घर आकर मैंने उसे स्वच्छ वर्तन में 
रख दिया और पत्नी से नियमित रूप से थोड़ी-थोड़ी करके इस पृण्य-प्रसाद को खाते रहने का आदेश दे दिया। मैंने इस 
यह भी बता दिया कि यह एक महापुरुष की चरण-रेणु है। पत्नी ने श्रद्धा से इस क्रम को निभाया और इसी का यह परि- 
णाम हैं कि आज यह बिल्कुल स्वस्थ होकर झापके सामने खड़ी है। 

सुनने वालों को थोड़ा विस्मय हुआ्ना, पर श्रद्धा में अपरिमित शक्ति होती है, यह्‌ जान कर मैंने मन-ही-मन आचार्य 
चरणों में सिर झुका दिया। मैं नहीं जानता स्वास्थ्य-विज्ञान इस प्रसंग को कैसे सुलकायेगा ? पर इतना निश्चित है कि 
श्रद्धा से बड़े-बड़े अकल्प्य कार्य युगम हो जाते हैं । आवार्यश्री ने वैसा स्थान पाया है, यह न केवल यही घटना बता रही 
है, श्रपितु इस प्रकार की अनेकों घटनाएं लिखी जा सकती हैं । हो सकता है, यह सब स्वाभाविक ही होता हो, पर यदि 
कोई व्यक्ति इतनी श्रद्धा श्रजित कःर सकता है, उसे महापुरुष कहने में शब्दों का दुरुपयोग नहीं है, ऐसा मेरा विश्वास है । 


समान श्रद्धेय 


कुछ लोगों का विश्वास है कि श्रद्धा अज्ञान की सहचारिणी है, पर आचार्यश्री ने अपने व्यक्तितित्व-बल से जहाँ 
साधारण जन की श्रद्धा का अर्जन किया है, वहाँ देश-विदेश के शिक्षित मानस को भी भ्रपनी ओर खींचा है। यह सच है कि 
ज्ञान-विज्ञान में आ्राज बहुत तेजी से प्रगति हो रही है और इस युग में किसी को पुरानी बातें नहीं सुहाती हैँ, पर रुचि और 
ग्ररुचि के प्रइन को मेरे विचार से नये और पुराने के साथ नहीं जोड़ना चाहिए; क्योंकि ज्यों-ज्यों नई बाते पुरानी होती 
जा रही हैं, त्यों-त्यों पुरानी बातें भी नवीनता धारण करती जा रही हैं। उसमें आवश्यकता केवल उचित माध्यम की है। 
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यदि उसे संप्रसारित करने वाला व्यक्तित्व प्रबुद्ध होगा तो पुरानी बाते भी नवता का आकार ग्रहण करने लगेगी। यही 
कारण है, आचार्य श्री के व्यक्तित्व ने बीसवीं सदी के इस विज्ञान बहुल युग में भी पदयात्रा के महत्त्व को ध्वनित किया है। 
संयम और साधना के प्रति युग में एक अनुराग भावना संप्रसारित हुई है। भगवान्‌ महावीर और बुद्ध को जिस प्रकार 
भोंपड़ी से लेकर राजप्रसादों की श्रद्धा समान रूप से मिलती थी, उसी प्रकार आचाय॑श्री ने भी भोंपड़ियों से लकर राज- 
प्रसादों तक का समान सम्मान पाया है। राष्ट्रपति भवन में भी उन्हें जिस प्रकार एक संत के रूप में देखा गया था; उसी 
प्रकार गरीबों को भोंपड़ी में भी उन्हें एक संत के समान ही समभा गया। राष्ट्रपति ने उनसे राष्ट्र के सुधार के लिए 
अणुब्नत-आन्दोलन की आवश्यकता वताई तो उस हरिजन-दम्पति की घटना भी उनके महत्त्व पर कम प्रकाश नहीं डाल 
रही है। 

आचार्यश्री जयपुर से आगे श्री माधोपुर की ओर जा रहे थे । बीच के एक गाँव में विश्वाम के लिए ठहरे तो उनके 
चारों ओर लोग एकत्रित हो गए। आचार्यश्री ने उन्हें व्यसन-मुविति का उपदेश दिया और आगे चल पड़े । बीच मार्ग में 
एक हरिजन महिला आई और वोली--बावाजी ! क्‍या आप मेरे घर में भी आ सकते है ? आराचार्यश्री ने तत्क्षण अपने 
चरण उसके घर की ओर बढ़ा दिए | महिला के हर्ष का पारावार नहीं रहा | अपने घर में आचार्यश्री को पाकर कहने 
लगी--बाबाजी ! यह मेरा पति तमाखू वहुत खाता है। मैने इसे बहुत समझाया, पर यह मेरी बात मानता ही नही है । 
मैं इससे कहती हँ---तु कोई कमाई न कर सके तो मत कर; घर का कार्य मैं चला लूँगी, पर कम-से-कम व्यसनों से तो 
पैसों को बर्बाद मत कर । अब आपने भ्राज हमारे आंगण को पवित्र कर दिया है तो इसकी तमाखू भी छुड़वा दीजिये । 

आाचार्यश्री ने अपनी बड़ी आँखे उस हरिजन पर गड़ाई और वोले---तू तमाखू नहीं छोड़ सकता ? 

एक क्षण के लिए उसके हृदय में इन्द्र हुआ और फिर वह बोला--अश्रच्छा वाबा ! आज से नही खाऊंगा, प्रतिज्ञा 
करवा दीजिये। आचार्यश्री यह भिक्षा पाकर प्रसन्‍त मुख वापस लौट आये, मानो कहना चाहते हों, मेरा परिश्रम व्यर्थ 


नहीं गया है । 
पुष्करजी जा रहा हूँ ! 


आचार्यश्री जब ग्रामीणों से वात करते हैं तो ऐसा लगता है जैसे उनसे उनका गाढ़ परिचय रहा है। एक बार 
लाइनू में मध्याक्न के समय आचार्यश्री भाई-बहिनों के बीच बेठे थे कि दो किसान भाई जल्दी से आये और वंदना कर 
जाने लगे। आचार्य श्री ने उन्हें पूछा--कौन हो ? कहाँ से आये हो भाई ? जाने की इतनी क्‍या जल्दी है ? उनमें से एक ने 
कहा---महाराज हम किसान हैं। यह आज इसी गाड़ी से पृष्करजी जा रहा है; अतः जल्दी है। 

ग्राचार्यश्षी--अच्छा ! पुष्करजी जा रहे हो ? क्‍यों जाते हो वहाँ ? 

किसान--वहाँ स्नान करगे । भगवान्‌ के दर्शन करंगे, साधुग्नों के भी दर्शन होंगे । 

आचार्यश्नी--स्नान करने से क्या होगा ? 

किसान--सव पाप धुल जायेंगे । 

ग्राचार्यश्षी--तव तो वहाँ तालाब में रहने वाली मछलियों के पाप सबसे पहले धुलंगे ? 

बात कुछ चमकाने वाली थी। किसान वोला--बहाँ हमारे साधुझों के दर्शन होंगे । 

आचार्यश्री---तो क्या साधुम्रों में भी हमारे और तुम्हारे दो होते हैं ? साधु तो सभी के होते हैं, बच्चर्ते कि थे 
वास्तव में ही साधु हों और समभो कि सच्चे साधु वे ही होते हैं जो अपने पास पैसा नहीं रखते । अच्छा तो तुम वहाँ 
साधुश्रों को कुछ भेंट चढ़ाओगे ? 

किसान--जरूर (आवाज में दृढ़ता थी ) । 

आचायंश्री---तो तुम साधु के पास आये हो, क्या कोई भेंट लाये हो ? * 

अपनी जैब टटोल कर उसने एक रुपया निकाला और आाचार्यश्री को देने लगा। आचायंश्री ने उसे हाथ में 
लिया और कहने लगे---अरे ! एक रुपये से क्या होगा ? 
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किसान --वस, महाराज ! हम तो एक रुपया ही चढ़ाते हैं और आपके पास तो अनेक भक्त लोग आते है, एक- 
एक रुपया देगे तो भी बहुत हो जायेगे । 

ग्राचायंश्री---पर बताओ रुपये का हम कर क्‍या ? 

किसान--किसी धर्मार्थ काम में लगा देना । 

ग्राचायेश्री--पर धर्म के लिए पैसे वती जरूरत नही होती । वह तो आत्मा से ही होता है। तब फिर साथधुझ्ों के 
पास पँसा किस काम का ? हम तो पैसा नहीं लेते । यह लो तुम्हारा रुपया । 

किसान को बड़ा आइचर्य हुआ । कहने लगा--महाराज ! हमने तो आज तक ऐसा साधु नहीं देखा जो पैसा 
नही लेता हो । वह कुछ दुविधा में पड़ गया । सोचने लगा पुष्करजी में नहाने से पाप नहीं उतरते और उन संतों के 
दर्शन करने से कोई कल्याण नहीं हो सकता जो पैसा रखते हैं, तब फिर पुष्करजी जाऊँ या नहीं जाऊँ ? 

आचार्यश्री - भाई ! वह तुम तुम्हारी जानो । हमने तुम्हे रास्ता बता दिया है। करने में तुम स्वतन्त्र हो । 

किसान कुछ विचार कर बोला--श्रच्छा महाराज ! अब पुष्कर जी नहीं जाऊँगा | आपके पास ही झ्ाऊँगा । 

श्राचायंश्री---पर यहाँ झ्राने मात्र से कल्याण नहीं होने वाला है, कुछ नियम करोगे तो कल्याण होगा । 

किसान--क्या नियम महाराज ! 

आचार्यश्री ने उसे प्रवेशक अणुब्रती के नियम बताये और वह उसी समय सोच-समभ कर अणुब्रती वन गया। 

भगवान्‌ महावीर और बुद्ध के हाथ में कोई राज्य सत्ता नहीं थी, पर उन्होंने देश के मानस को बदलने के 
लिए जो प्रयास किया है, वह सम्भवतः कोई भी राज्य-सत्ता नहीं कर सकती। श्राचार्यश्री ने भी यही कार्य करने का 
प्रयास किया है । 


सत्ता और उपदेश 


एक बार ग्राचार्यश्री महाराष्ट्र में विहार कर रहे थे। बीच में एक गाँव में सड़क पर ही अनेक लोग इकट्ठु हो 
गये। कहने लगे--आ्राचायं जी ! हमें भी कुछ उपदेश देते जायें। अपनी शिष्य मंडली के साथ आचार्यश्री वहीं वृक्ष 
की छाया में बंठ गये और पूछने लगे--क्यों भाई ! शराब पीते हो ? ग्रामीण एक-दूसरे का मूह देखने लगे । 

आचार्यश्री--तुम्हारे यहाँ तो शराबवन्दी का कानून है न ? 

ग्रामीण--हाँ महाराज ! है तो सही । 

आचार्यश्री--तब फिर तुम शराब तो कंसे पीते होंगे ? कोई नहीं बोला | चारों ओर मौन था। फिर आचाय॑श्री 
कहने लगे--देखो भाई ! हम सरकार के आदमी नहीं हैं, हम तो साधु हैं। तुम हमसे डरो मत। सच्ची-सच्ची बात बता 
दो । धीरे-धीरे लोग खुलने शुरू हुए और कहने लगे--महाराज ! कानून है तो वाहर है । घर में तो नहीं है न ? अत: लुक- 
छिप कर पीने से कौन गवाह करने वाला है। 

आचार्यश्री--पर सरकार के आदमी तो देख-रेख करने आते होंगे ? 

ग्रामीण--देख-रेख कौन करता है महाराज ! वे तो उल्टे हमारे घर पीकर जाते हैं । 

आचार्यश्री ने हम साधुओं से कहा--यह है कानून की विडम्बना । पर उपस्थित समुदाय की ओर उन्मुख होकर 
कहने लगे--देखो भाई ! शराब पीना अच्छा नहीं है । इससे मनुष्य पागल वन जाता है। 

ग्रामीण--बात तो ठीक है महाराज ! पर हमारे से तो यह छूटती नहीं है । 

आचार्यश्री--देखो तुम मनुष्य हो । मनुष्य शराब के वश हो जाये, यह अ्रच्छा नहीं, छोड़ दो इसे । 

ग्रामीण--पर महाराज : यह हमें बहुत प्यारी हो गई है । 

आचारयंश्री--श्रच्छा तो तुम ऐसा करो, एकदम नहीं छोड़ सकते तो कुछ दिनों के लिए तो छोड़ दो । उपस्थित 
जनसमुदाय में से अनेक लोगों ने यथाशक्य मद्य पीने का त्याग कर दिया। कुछ ने अपनी मर्यादा कर ली कुछ व्यक्तियों 
ने बिल्कुल भी त्याग नहीं किया । एक नौजवान भाई पास में खड़ा था। आचार्यश्नी ने उसका नाम पूछा, तो वह भाग 
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खड़ा हुआ । लोग उसे समभा-बुझा कर.वापस लाये। आचायंश्री ने उससे पूछा--क्यों भाई ! तुम भाग क्‍यों गये ? कहने 
लगा मैं नहीं छोड़ सकता । आप सरकार में कहीं रिपोर्ट कर दें तो ? 

आचारयश्री--हम किसी को रिपोर्ट नहीं करते ! हम साधु हैं । हम तो उपदेश के द्वारा ही समभाते हैं। तुम 
सोचो, यह अच्छी नहीं है। बहुत समभााने-बुकझाने के बाद उसने महीने में केवल चार दिन शराब पीने का त्याग किया । 
यह है कानून और हृदय-परिवर्तंन का एक चित्र । 


हमने आपको नहों पहिचाना 


पहले परिचय में आचारयश्री को समभना जरा कठिन होता है। क्योंकि आज साधु-वेष में जो अन्याय पल रहे 
हैं. उन्हें देखते यह सम्भव भी नहीं है । पर ज्यों ही उन्होंने आचाय जो का परिचय पाया, उन्हें अपने-आप पर परचात्ताप 
हुआ है। 
आचार्येश्री जब सौराप्ट्र के समीप से गुजर रहे थे,रास्ते में एक गाँव आया। हमारा वहाँ जाने का पहला ही ग्रवसर 
था। एक साथ इतने बड़े संघ को देख कर वहाँ के लोग दहल गये और हमारे विषय में तरह-त रह की बातें करने लगे । कई लोग 
कहते--ये कांग्रेसी हैं, अ्रतः वोटों के लिए आये हैं । कई लोग कहते--ये साधु का वेष बनाये डाक्‌ हैं। कई लोग कहते-- 
ये अपने धर्म का प्रचार करने आये हैं । इस प्रकार अनेक प्रकार की आशंकाओं के कारण लोगों ने हमें वहाँ रहने को स्थान 
भी बड़ी मुश्किल से दिया । एक टूटा-फूटा मन्दिर था। उसी में हम सब जाकर ठहर गये । अनेक प्रकार के कुतुहल लकर 
कुछ लोग आये तो आचार्य श्री ने प्रवचन करना शुरू कर दिया। लोग बेठ गये और प्रवचन सुनने लगे। प्रवचन सुन कर 
उन लोगों के सारे संगय उच्छिन्न हो गये। फिर हम भिक्षा के लिए गये । हमारी भिक्षा विधि को देख कर तो वे और भी 
प्रभावित हुए। दोपहर को अनेक लोग मिल कर आये । बातचीत की, प्रवचन सुना तो उनकी आँखें खुल गई। आचार्यश्री 
वहाँ से विहार कर ज्ञाम को जाने वाले थे, अतः उनमें से एक बूढ़ा आदमी आगे आया और कहने लगा--“वबापू! आज- 
झाज तो आपको यहाँ रुकना पड़ेगा। आँखों में आँसू भरकर वह बोला---मैं आ्रापकफो सच वताऊँ, हमने आपको पहचाना 
नहीं । हमने समभा ये कोई डाक्‌ हैं। इसलिए न तो हम झापकी भवित कर पाये और न आपसे कुछ लाभ ही उठा सके । 
आप तो महान हैं, हमें क्षमा कर और श्राज रात-रात यहाँ जरूर ठहर । पर आचार्यश्री को आगे जाने की जल्दी थी, 
अतः ठहर नहीं सके और चल पड़े । लोगों ने आँसू भरे चेहरे से आचार्यश्री को विदाई दी । 
हापुरुषों का क्षणमात्र जीवन में अकल्प्य परिवर्तन कर देता है, उसी का एक चित्र है। ढलते दिन ढलती अवस्था 
का एक जरजंर देह हरिजन आचार्यश्री के पास आया और कहने लगा--महाराज ! आपके दर्शन करने आया हूँ । पिछली 
बार जब आप यहाँ आये थे तो मैंने आपसे तमाख्‌ नहीं पीने का ब्रत लिया था। याद है न आपको ? आचार्यश्री के उस 
समय मौन था, अतः वोले नहीं। कुछ संकेत ही किये; वृद्ध ने अपना कहना जारी रखा। क्‍यों याद नहीं महाराज आपके 
सामने ही तो मैंने अपनी चिलम तोड़ी थी। अ्रव तक पूरा पालन करता हूँ उस नियम का। आचार्थश्री को भी घटना याद 
हो आई । अपनी गर्दन हिलाकर उन्होंने उसकी स्वीकृति दी और इशारे से बताया--अश्रभी मेरे मौन है। वृद्ध ने फिर कहना 
प्रारम्भ किया--म्रहाराज ! वह नियम्म तो मैंने पूरा निभाया है, पर मेरी एक बुरी श्रादत और है। मैं अफीम खाता हूँ । 
विना उसके रहा नहीं जाता । पर सोचता हूँ, आज आपके पास आया हूँ तो उसे भी छोड़ता जाऊँ । मैं खुद तो छोड़ नहीं 
सकता, पर आपके पास त्याग करने पर किसी प्रकार मैं उसे निभा ही लूँगा | अतः आज मुझे अफीम-सेवन करने का त्याग 
दिलवा दीजिए और सचमुच उसने अ्रफी म-सेवन का त्याग कर दिया । 


आत्म-विदवास का जोता-जागता चित्रण 

एक छोटा-सा गाँव। पाठशाला का मकान। सायंकालीन भ्रार्थना से थोड़े समय पहले का समय | एक प्रौढ़ 
किसान आचार्यश्री के सामने कर-बद्ध खड़ा है। झ्राचार्यश्वीने पूछा--कहाँ से शये हो भाई ! कहने लगा--यहीं थोड़ी दूर 
पर एक गाँव है, वहाँ से आया हूँ । 
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आचायंश्री--इतनी देर से कैसे आ्राये ? 

किसान--दिन में मेरा लड़का तथा स्त्री आ गये थे। उन्होंने कहा--तुम भी जा ग्रओ | सो खेत से सीधा ही आपके 
दर्शन करने आया हूँ महाराज ! 

आचार्यश्री--पर केवल दर्शन करने से क्या होगा ? क्या तमाखू पीते हो ? 

किसान--सीता हूँ महाराज ! बचपन से ही पीता हूँ । 

आचार्यश्षी--हाथ दिखाओ तो तुम्हारे? देखो इनमें तमाखू के दाग बैठ गये। धोने से भी नहीं उतरते, तो 
क्या पेट में ऐसे दाग नहीं बैठेगे ? और सच तो यह है कि तमाखू से जीवन में भी दाग बैठ जाता है। यह अच्छी नहीं है 
भाई ! 

किसान--तो क्या छोड़ दूं इसे ? 

आचार्यश्री--हाँ, जरूर छोड़ दो । 

किसान--तो लो झ्राज से ही तमाखू पीने का त्याग है। 

आ्राचार्यश्री---पर निभाना पड़ेगा इसे ? केवल त्याग करने से ही कुछ नहीं हो जाता । 

किसान---इसमें क्‍या शक है। प्राण चले जायें, पर प्रण नहीं जायेगा। 

मानव के आत्म-विश्वरास का यह एक जीता-जागता'चित्रण है । 

इतना सब कुछ होते हुए भी आाचारयश्री श्रपने-आपको एक भ्रकिचन भिक्षु मानते हैं। उस समय जेठ का महीना 
था। जोधपुर से लाड़नूं की ओर विहार हो चुका था। आँधियाँ चलने लगी थीं, श्रतः आचार्यश्री का सारा शरीर अला- 
इयों से भर गया था | बार-बार खुजली आती थी। एक साथु 'हैजलीन' लाये और निवेदन किया इसे लगाने से आपको 
आराम रहेगा। आचायंश्री ने कहा--भाई ! यह तो झ्मीर लोगों की दवा है । हम तो अकिंचन फकी र हैं; हमारे ऐसी 
दवाइयाँ काम नहीं आ सकती ? हमारी दवाई तो जव वर्षा आश्राथरेगी और ठण्डी-ठण्डी हवा चलेगी तो अपने-आप हो 
जायेगी । 

आचार्यश्री ने जहाँ लाखों लोगों की श्रद्धा पाई है, वहाँ ग्रनेक लोगों के विरोध को भी उन्हें सहन करना पड़ा 
है। पर उन्होंने इसे इस प्रकार हँस कर टाल दिया जैसे मानों भगवान्‌ महावीर और बुद्ध की ब्रात्मा ही उनमें बोल 
रही हो । 

यह जोधपुर की घटना है। दीक्षा प्रसंग को लेकर विरोध बातूल प्रवल वेग से बह रहा था। कुछ लोगों ने 
विरोध में कोई कमी नहीं रखी थी। अ्रतः उन्होंने एक दिन उस सड़क को, जिससे होकर आचार्यश्री जंगल जाते थे, पोस्टरों 
से पाठ दिया । थोड़े-थोड़े फासलों पर पोस्टर चिपके हुए थे। उस विरोध-बेला में भी आचायंश्री के श्रधरों से स्मित फूट 
रहा था | बोले---इन लोगों ने कितने पोस्टर चिपकाएं हैं; पर एक कमी इन्होंने रख दी । यदि पोस्टर नजदीक-नजदीक 
लगाये होते तो हमारे पैर तारकोल से गन्दे होने से बच जाते । सचमुच ऐसी बात कोई महापृरुष ही कह सकता है। 
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श्री केलाशप्रकाश, एम० एस-सी० 
स्वायत्त शासनसंत्री, उत्तर प्रदेश सरकार 


युग आये और चले गये। अनेकों उसके काल-प्रवाह में वह गये | उनका अस्तित्व के रूप में नाम-निशान तक नहीं 
रहा। ग्रस्तित्व उसी का रहता है जो कुछ कर-गुजरता है। व्यक्ति की महानता इसी में है कि वह युग के अनुख्रोत में नहीं 
बहे, बल्कि मानव-कल्याणंकारक कार्य-कलापों से युग के प्रवाह को श्रपती ओर मोड़ ले। इस रत्नगर्भा वसुन्धरा ने समय- 
समय पर ऐसे नररत्न पैदा किये हैं जो कि युग के अनुस्रोत में नहीं वहे, वल्कि स्व-साथना के साथ-साथ उन्होंने मानव 
मात्र का कल्याण किया । स्वनामधन्य आचार्य श्ली तुलसी भी उसी गयन के एक उज्ज्वल नक्षत्र हैं जो कि ग्रपनी साधना में 
निरत रहते हुए भी झ्राज के युग में परिव्याप्त अवांछनीग्र तत्त्वों का निवारण करने के हेतु मानव-समाज में नैतिकता का 
उद्घोषण कर रहे हैं। 

वर्षों के प्रयास के वाद हमें विदेशी दासता से मुक्ति मिली । भ्रपनी सरकार वनी, जनता के प्रतिनिधि शासक 
बने । यद्यपि हम राजनैतिक दृष्टि से पूर्णरूपेण स्वतन्त्रत हैं, लेकिन श्रनेतिकता की दासता से मानव-समाज ग्राज भी 
जकड़ा है; अनतएव सही स्वतन्त्रता का आनन्द हम तव तक अनुभव नहीं कर सकते, जब तक जन-मानस में अनैतिकता की 
जगह नैतिकता घर न॑ कर ले, पारस्परिक द्वेष-भावना मिटाकर उसका स्थान मैत्री न ले ले। वास्तव में, हमारे राष्ट्र की 
नींव तभी मजबूत हो सकती है, जवकि वह नैतिकता पर आधारित हो, वरना वह धूल के टीले की तरह हवा के भोंके 
मात्र से हिल जायेगी । फिर भी हमारे बीच एक आशा की किरण है। जनवन्य ग्राचायश्री तुलसी इस दिल्या में अभिनव 
प्रयास कर रहे हैं और जन-जन में आ्राध्यात्मिकता का पाञ्चजन्य फूँक रहे हैं। उनके द्वारा प्रतरतित श्रणुत्रत-आन्दोलन एक 
प्रकाथ-स्तम्भ है जो मानव के लिए एक दिशा-दर्शन है तथा उसके लिए क्‍या हेय, जेय या उपादेय है, यह मार्ग बताता है। 

वैसे तो अ्रणुत्रत' कोई नवीन वस्तु नहीं। युगों से उनकी चर्चा धर्मझास्त्रों में भ्रावी है। अहिसा, सत्य, अस्तेय, 
ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह इन पाँच महात्रतों को झनेकों नामों से अभिहित किया गया है, जिनका उद्देश्य लगभग एक-सा है; 
परन्तु जहाँ तक अणुव्रत-आन्दोलन का सम्बन्ध है, उनमें एक नवीनता है। इसके नियमोपनियम बनाते समय आचायय॑श्री 
ने निस्‍्सन्देह बहुत ही दूरदर्शिता से काम लिया है। जहाँ तक मैं समभा हूँ, उन्होंने प्रमुख रूप से यही प्रयास किया है कि 
मानव-समाज में बहुलता से बुराइयाँ व्याप्त हैं, पहले उन्हीं पर प्रहार किया जाये। वे यह भी जानते हैं कि झ्राज का मानव 
आधिभौतिकता की चकाचौंध में चुँधिया गया है, श्राधारभूत नैतिक मान्यताओं के प्रति उसकी श्रद्धा कम होती जा रही 
है, शास्त्रों में प्रतिपादित सिद्धान्तों का पालन नहीं किया जा रहा है; अतएवं इस आन्दोलन के रूप में आपने मानव-समाज 
को एक व्यावहारिक संहिता दी है, जिस पर आचरण कर कम-से-कम वह दूसरों के अधिकारों को न हड़प, अनैतिकता से 
दूर रहकर, चरित्रवान्‌ बनने की ओर अग्रसर हो । 

मेरा आन्दोलन से कुछ सम्बन्ध रहा है। इसके साहित्य को पढ़ा, उस पर मनन किया और इस निषकर्ष पर 
पहुँचा हूँ कि वास्तव में यह एक आन्दोलन है, जिससे मानव-कल्याण सम्भव है। इस आन्दोलन की विशेषता यह पाई 
कि इसके प्रवर्तक आचार्येश्री तुलीसी या इसके प्रचारक उनके अन्तेवासी जितना स्वयं करते हैं, उससे कहीं कम करने का 
उपदेश देते हैं । वास्तव में प्रभाव भी ऐसे ही पुरुषों का पड़ता है, जो स्वयं साधना-रत हैं और जिनका जीवन त्याग व 
तपस्या से मजा है, जिनके जीवन में सात्त्विकता है। आचार्य श्री में संयम का तेज है, उनकी वाणी में ओज है, मुख-मण्डल 
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पर अदभुत आध्यात्मिक आकर्षण है । ऐसे सत्पुरुष जब इस प्रकार के आत्दोलनों का संचालन करने हैं तो उसको सफलता 
में तनिक भी संशय नहीं रह जाता । 

आचार्यश्री तुलसी ने इस आन्दोलन का प्रवर्तन कर मानव-समाज का हित किया है। वे सवके वन्दनीय हैं, पूज- 
तीय हैं, आदरणीय हैं। उनके आचार्य-कल के इस धवल समारोह के पृण्य अवसर पर मैं भी इन शब्दों के साथ अपनी 
भाव-भरी श्रद्धांजलि अ्पित करता हूँ तथा यह कामना करता हूँ कि वे युगों-युगों तक इसी प्रकार मानव-जाति का कल्याण 


और ग्राध्यात्मिकता का प्रसार करते रहें ! 
७ ७ ७ 


दात-शात अमिवन्दन 
मुनिश्री मोहनलालजी 'शार्दूल' 
आये ! तुम्हारे चरणों में शत-शत अभिवन्दन 
दीर्घ दृष्टि तुम; इसीलिए यह जगत तुम्हारे 
पद विन्यासों का करता झाया अभिनन्दन 
मानव उच्च रहा है सदा तुम्हारी मति में 
झौर उसी पर टिका अठल विश्वास तुम्हारा 
कब माना उसको नुशंस, विषयान्ध, विगहित 
क्योंकि हृदय का स्वच्छ सदा आकाश तुम्हारा 
बाहर सतत वहीं लोचन पथ में आता है 
जो होता है निहित निगोपित अंतरंग में 
जैसा सलिल पयोनिधि में रहता बहता है 
वैसा ही उभरा करता चंचल तरंग में 
तुम मानवता के उन्‍्तायक बने प्रतिक्षण 
काट-काट कर युग के सव जड़ता मय बन्धन 
ग्राय ! तुम्हारे चरणों में शत-शत अभिवन्दन। 


प्राण तुम्हारे सदा सत्य के लिए निछावर 
प्राप्प सत्य से बढ़ कर कोई है न तुम्हारा 
राग, रोप के सारे तिमिर तिरोहित होते 
सत्य अचल है विमल विभास्वर वह उजियारा 
हाँ असत्य का पोषण होता, दुख ही दुख है 
इसीलिए बस सत्य-साधना तुम बतलाते 
ग्रात्मोदय की उस प्रशस्त पद्धति का गौरव 
अपने मुख से गाते गाते नहीं अपाते 
ताप शमन का कार्य सहा करते रहते हो 
मिटा रहे हो प्रतिपल वितथ जनित आाक्रनदन 
आये ! तुम्हारे चरणों में शत-शत अभिवन्दन। 


अणुव्रत, आचायश्री तुलसी और विद॒व-द्ांति 


श्री अनन्त मिश्र 
सम्पादरक-- सन्मार्ग, कलकत्ता 


नागासाकी के खण्डहरों से प्रइन 


विश्व के क्षितिज पर इस समय युद्धऔर विनाश के बादल मँँइरा रहे हैं। अ्रन्तरिक्ष-यान और आणविक 
विस्फोटों की गड़गड़ाहट से सम्पूर्ण संसार हिल उठा है। हिसा, द्वेष और घुणा की भट्टी स्वत्र सुलग रही है। संसार के 
विचारणील और श्ान्तिप्रिय व्यक्ति आ्राणविक युद्धों की कल्पना मात्र से आतंक्ति हैं । क्रिटेन के विख्यात दार्गनिक बर्ट्रेण्ड 
रसेल आणविक परी क्षण-विस्फोटों पर प्रतिवन्ध लगाने के लिए ८६ वर्ष की आयु में सत्याग्रह कर रहे हैं। प्रशात्त महा- 
सागर, सहारा का रेगिस्तान, साइबेरिया का मैदान और अमेरिका का दक्षिणी तट भयंकर अ्रणुवमों के विस्फोट से अभि- 
गँँजित हो रहे हैं। सोवियत रूस ने ५० से १०० मेगानट के अणवमों के विस्फोट की घोषणा की है तो झमे रिका ५०० मेगा- 
टन के बमों के विस्फोट के लिए प्रस्तुत है। सोवियत रूस और अमेरिका द्वारा नि्चित यान सैकड़ों मील ऊँचे अ्रन्तरिक्ष के 
पर्दे को फाइते हुए चन्द्रजोक तक पहुँचने की तैयारी कर रहे हैं। छोटे-छोटे देशों की स्वतन्त्रता बड़े राष्ट्रों की कृपा पर 
आश्रित है। ऐसे संकट के समय स्वभावत: यह प्रश्न उठता है कि संसार में वह कौन-सी ऐसी शक्ति है जो अ्रणुत्रमों के 
प्रहार से विदत्र को बचा सकती है। जिन लोगों ने द्वितीय युद्ध के उत्तराढ्ध में जापान, नागासाकी और हिरोणिमा जैसे 
शहरों पर अ्रणुतमों का प्रहार होते देखा है, वे उन नगरों के खण्डहरों से यह पूछ सकते हैं कि मनुप्य कितना क्रर और 
पैज्ञाचिक होता है। 

निस्सन्देह मानव की करता और पैशाचिकता के शमन की क्षमता एकमात्र अहिसा में है । सत्य और अ्रडिसा में 
जो शक्ति निहित है, वह अणु और उद्जन वमों में कहाँ ! भारतवर्ष के लोग सत्य और श्रहिसा की अमोघ शक्ति से परि- 
चित हैं; क्योंकि इसी देश में तथागत बुद्ध और श्रमण महावीर जैसे ग्रहिसा-ब्रती हुए हैं। बुद्ध और महावीर ने जिस सत्य 
व अहिसा का उपदेश दिया, उसी का प्रचार महात्मा गांधी ने किया। ब्रिटिश साम्राज्य को समाप्त करने के लिए 
गांधीजी ने अहिसा का ही प्रयोग किया था। सत्य और अहिसा के सहारे गांधीजी ने सदियों से परतन्त्र देश को राज- 
नैतिक स्वतन्त्रता और चेतना का पथ प्रदर्शित किया। अतः भारतवर्ष के लोग अहिंसा की अ्रमोघ शवित से परिचित हैं । 
सत्य, भ्रहिसा, दया और मंत्री के सहारे जो लड़ाई जीती जा सकती है, वह अणुबमों के सहारे नहीं जीती जा सकती । 

वर्तमान युग में सत्य, अहिंसा, दया और मैत्री के सन्देश को यदि किसी ने अधिक समभने का यत्न किया है तो 
निःसंकोच अणुत्रत-आन्दोलन के प्रव्तक के नाम का उल्लेख किया जा सकता है। अणुवम के मुकावले झ्राचार्य श्री तुलसी 
का ग्रणुब्रत अधिक शक्तिशाली माना जा सकता है। श्रणुत्रत से केवल बड़ी-बड़ी लड़ाइयाँ ही नहीं जीती जा सकतीं, वल्कि 
हृदय की दुर्भावनाओं पर भी विजय प्राप्त की जा सकती है। 


युद्ध के कारण का उन्मूलक 


जैन-सम्प्रदाय के आराचार्यश्री तुलसी का अषुब्रत-आ्रान्दोलन नैतिक अभ्युत्थान के लिए किया गया बहुत बड़ा 
अभियान है। मनुष्य के चरित्र के विकास के लिए इस झ्ान्दोलन का बहुत बड़ा महत्त्व है। चोरबाजारी, भ्रष्टाचार, हिंसा, 


श्रध्याय | ्रणबत, श्राचायं श्री तुतती और विद्व-शान्ति [ १४५ 


ट्रेष, घृणा श्ौर अनेतिकता के विरुद्ध आचार्य श्री तुलसी ने जो आन्दोलन प्रारम्भ किया है, वह अब सम्पूर्ण देश में व्याप्त है । 
अणकब्रत का ग्भिप्राय है उन छोटे-छोटे ब्रतों का धारण करना, जिनसे मनुष्य का चरित्र उन्नत होता है। सरकारी कर्म- 
चारी, किसान, व्यापारी, उद्योगपति, अपराधी और अनीति के पोषक लोगों ने भी अणुत्रत को धारण कर अपने जीवन 
को स्वच्छ बनाने का यत्न किया है। कठोर कारादण्ड भोगने के बाद भी जिन अपराधियों के चरित्र में सुधार नहीं हुआ, 
वे श्रणब्रती बनने के वाद सच्चरित्र और नीतिवान्‌ हुए। इस प्रकार श्रणुत्रत मानव-हृदय की उन बुराइयों का उन्मूलन 
करता है जो युद्ध का कारण बनती हैं। आचार्य श्री तुलसी का मैत्री-दिवस शान्ति और सद्भावना का सन्देश देता है। 

अमेरिका के भूतपूर्व राष्ट्रपति आइजन होवर और सोवियत प्रधानमंत्री श्री निकिता स्थ॒इचेव के मिलन के 
ग्रवसर परआचार्यश्री तुलसी ने शान्ति और मैत्री का जो सन्देश दिया था, उसे विस्मृत नहीं किया जा सकता। श्रन्त- 
राष्ट्रीय तनाव और संघर्ष को रोकने की दिशा में अणुब्रत-आन्दोलन के प्रवतेक आचार्यश्री तुलसी को उल्लेखनीय 
सफलता मिली है। उन्होंने विभिन्‍न धर्मों और विश्वासों के मध्य समन्वय स्थापित कराने का प्रयास किया है। यही 
आचार्य श्री तुलसी के अषुव्रत-आन्दोलन की सबसे बड़ी विशेषता है। 


विव्व-शान्ति के प्रसार में उल्लेखनीय योग-दान 


ग्रन्तर्राष्ट्रीय विचारकों के मत में ग्राचायंश्री तुलसी ने अणुत्रत के माध्यम से विश्व-शान्ति और सद्भावना के 
प्रसार में उल्लेखनीय योग-दान किया है। हिसा की दहकती हुई ज्वाला पर वे अहिसा का शीतल जल छिड़क रहे हैं । 
ग्राचार्यश्री तुलसी का भ्रणुत्रत-आ्रान्दोलन श्रब केवल भारत तक ही सीमित नहीं है, वल्कि उसका प्रसार विदेशों में भी हो 
गया है । हिमालय से कन्याकुमारी तक सम्पूर्ण भारत का पंदल भ्रमण करके आचाय॑ंश्री तुलसी ने अणुत्रत का जो सन्देश 
दिया है, उससे राप्ट्र के चारित्रिक उत्थान में मृल्यवान्‌ सहयोग मिला है। अगर संसार के सभी भागों में लोग श्रणुत्रतों को 
ग्रहण करें तो युद्ध की सम्भावना बहुत अंशों तक समाप्त हो जायेगी । विश्व-युद्ध को रोकने के लिए झाचारय श्री तुलसी का 
अणुक्रत एक ग्रमोघ अस्त्र है। यूरोप में चलने वाले “नैतिक पुनरुत्थान आ्रान्दोलन' की तुलना में अ्रणुत्रत-प्रान्दोलन का महत्त्व 
ग्रधिक है। अगर संसार के विशिष्ट राजनीतिज्ञ अणुब्रतों के प्रति अपनी आस्था प्रकट करें तो युद्ध का निवारण करना 
आसान हो सकता है। केनेडी, मेकमिलन, दगाल और स्थ्‌ इचेव जैसे राजनीतिज्ञ जिस दिन अणुक्रत ग्रहण कर लेंगे, उसी 
दिन यद्ध की सम्भावना समाप्त हो जायेगी । 





सन्तुलित व्यक्तित्व 
साहू शान्तिप्रसाद जैन 

श्री आचार्य तुलसीजी महाराज ने लगभग दो वर्ष पूर्व जब एक पूरा चातुर्मास 
कलकत्ते में व्यतीत किया तो मुझे अनेक वार उनके निकट सम्पर्क में आने का अऋव- 
सर मिला। दो दिन उनका वास मेरे निवास-स्थान पर भी रहा । उनका संयम 
उनकी साधु-वृत्ति के अनुरूप तो है ही, मुझे सबसे अधिक प्रभावित किया उनके 
सन्तुलित व्यक्तित्व की उस पावन मधुरता ने जो संयम का अलंकार है। उनका 
तत्त्वश्रद्धान जितना परम्परागत है, उससे अधिक उसमें वे अंग हैं जो उनके अपने 
चिन्तन, मनन और आत्मानुभाव से उपजे हैं। उनकी जीवनचर्या का परम्पराबद्ध 
मार्ग कितना कठित और कष्टसाध्य है । मैंने पाया है कि आचायंश्री दूसरों के आाग्रहों 
को चुनौती नहीं देते, चनौतियों को आमंत्रित करते हैं और दृष्टि का सामंजस्य 
खोजते हैं। तत्त्वचर्चा और धार्मिक प्रवचन को उन्होंने मनुष्य के दैनिक जीवन की 
समस्याओं से जोड़ कर धर्म को जीवन की गति और हृदय का स्पन्दन दिया है। 
अणब्रतों की व्यवस्था जिन आचार्यों ने की थी, उनके लिए ये ब्रत समाज के नैतिक 
संगठन और निराकुल संरक्षण के आधारभूत सिद्धान्त थे। ज्यों-ज्यों धर्म जीवन 
से विच्छिन्त होकर रूढ़ होता गया, अणुत्रत की महत्ता उसी अनुपात में गास्त्रगत 
झधिक और जीवनगत कम हो गयी । अ्रण॒ब्रत-चर्चा की सार्थकता आन्दोलन के 
रूप में जो भी हो, आचायेश्री तुलसी को इस बात का श्रेय प्राप्त है कि उन्होंने 
अणुब्रतों का प्रतिपादन युग के संदर्भ में किया और व्यापक स्तर पर समाज का ध्यान 
केन्द्रित किया । 

आचाय॑ंश्री तुलसी धवल समारोह के अवसर पर मैं अपनी श्रद्धांजलि अ्रपित 


करता हूँ। 





आशा की भलक 
श्री त्रिलोकीसिह 


नेता, विरोधी दल, उ० प्र० विधान सभा 


आचार्यश्री तुलसी आधुनिक युग के उन लोगों में से हैं, जिन्होंने समाज के 
उत्थान के लिए महान प्रयत्न किया है। उनके द्वारा संचालित अणव्रत-ग्रान्दो लन 
दरअसल गिरते हुए मानव को उठाने के लिए महान प्रयत्न है। कहने को तो वह 


मनुष्य के विकास में बाधा पहुँचाये । 





छोटे-छोटे ब्रत हैं, किन्तु उनके अपनाने के बाद कोई ऐसी बात नहीं रह जाती जो 


सच बात तो यह है कि वे समय के खिलाफ चल रहे हैं। इस समय ऐसा वाता- 
वरण है कि चारों और ढील-ढाल नजर ञ्राती है । समाज बजाय जाति-विहीन 
होने के मर्यादा विहीन होता जा रहा है। ऐसे समय में किसी का यह प्रयत्न कि 


नई मर्यादा कायम हो, साधारण बात नहीं है । आचार्य जी जो कार्य कर रहे हैं, 
उससे इस देश में भ्राशा की भलक निकलती मालूम होती है। मुझे, इसमें सन्देह 
नहीं है कि समाज का कल्याण इनके बताये हुए रास्ते से हो सकता है। मुझे इसमें 
भी सन्देह नहीं कि जिस प्रकार वे इस आन्दोलन का संचालन कर रहे हैं, उसमें 


अवध्य सफल होंगे । 


महावीर व बुद्ध के सन्देश प्रतिध्वनित 


श्री करणसिहजी , सदस्य लोकसभा 
महाराजा, बीकानेर 


अणुब्रत-आन्दोलन कोई राजनीतिक यज्ञ नहीं है। यह तो मानव मात्र की 
आध्यात्मिक उन्नति का प्रयास है। इसका उद्देश्य है कि जीवन पवित्र बने । दैनिक 
जीवन में सच्चाई व प्रामाणिकता आये । थोड़े में कहा जाये तो अ्रणुत्र त-आन्दोलन 
चरित्र का आन्दोलन है। यह किसी सम्प्रदाय, जाति, धर्म व व्यक्ति विशेष का 
न होकर सबका है। इसमें किसा भ्रधिकार ग्रथवा पद की व्यवस्था नहीं है। 

आज के युग में जब हम अपने चारों ओर देखते हैं तो बड़े दुख के साथ अनु- 
भव करते हैं कि देश में सर्वत्र भ्रष्टाचार, जातिवाद, क्षेत्रवाद आदि अनेक विषले 
कीटाणु हमारे समाज को नष्ट करने में व्यस्त हैं। ऐसी दशा में उसका उद्धार केवल 
अणुव्रत जैसे आन्दोलनों द्वारा ही हो सकता है । 

इसके साथ-ही-साथ प्रत्येक आन्दोलन के संत्रालन में उसके प्रमुख कार्यकर्ताओ्रों 
में उस आ्रान्दोलन की मर्यादानुसार कार्य करने की क्षमता का होना भी उतना ही 
आवश्यक है जितना कि उसका उद्देश्य। यह कितनी प्रसन्नता की बात है कि अरणुन्नत- 
आन्दोलन को आचार्य श्री तुलसी का आशीर्वाद प्राप्त है। 

आज से लगभग २५०० वर्ष पूर्व देश के पूर्वी अंचल से भगवान्‌ श्री महावीर 
और गौतम बुद्ध के झ्राध्यात्मिक सन्देश समग्र भारतवषं में गूँजे थे। भगवान्‌ श्री 
महावीर का सन्देश पंच अ्रणुत्रत के रूप में था और गौतम बुद्ध का सन्देश पंचशील 
के रूप में। आचायेश्री तुलसी का अण्‌ब्रत सन्देश पश्चिम से पूर्व की ओर प्रति- 
ध्वनित हुआ है। यह इस अंचल का सौभाग्य है। उनके धवल समा रोह के अ्रवसर पर 
उनके कार्यों के प्रति श्रद्धा प्रकट करना प्रत्येक विचारशील अपना कतंव्य समभता है । 





विकास के साथ धार्मिक भावना 


श्री दीपनारायर्णास॒ह 
सिचाई मंत्री, बिहार सरकार 


आचार्यश्री तुलसी के दर्शन प्रथम बार कई साल पहले मुझे जयपुर में हुए । 
तब से अनेकों बार उनके दर्शन का अवसर मुझे मिला है। जन-समाज के नैतिक 
बल को बढ़ाने के लिए उतका प्रवचन असरदार होता है। बरावर पंदल यात्रा कर 
समाज के कल्याण के लिए वे रास्ता बताते हैं। उनका सरल जीवन तथा सुन्दर 
स्वास्थ्य बहुत ही प्रभावशाली है । 

भारतवर्ष आज स्वतन्त्र है। विकास का काम जोरों से चल रहा है । ऐसे समय 
में घामिक भावनाओं का समुचित विकास होता रहे और समाज नैतिकता के रास्ते 
पर चले, इसकी बड़ी झ्रावश्यकता है। ऐसे कार्यो के लिए आचारयंश्री तुलसी जेसे 
मार्ग-दर्शक की ग्रावश्यकता है। मेरी शुभ कामना है कि आचायंश्री तुलसी स्वस्थ 
रहकर सदा समाज का मार्ग-द्न कराते रहें । 





आध्यात्मिकता के धनी 
श्री प्रफुल्लचन्द्रसेन, 


खाद्य मंत्री, बंगाल 


आचायेंश्री तुलसी ने अणुब्रत-आरन्दोलन का प्रवर्तन कर भारत के धर्म गुरुओं 
के लिए एक अनुकरणीय उदाहरण उपस्थित किया है। आज जबकि जाति, प्रान्त, 
भाषा व धर्म के नाम पर अनेकानेक भगड़े खड़े हो रहे हैं, स्वार्थ-भावना की 
प्रवलता है, साम्प्रदायिकता निष्कारण ही पनप रही है, आचाय॑श्री तुलसी द्वारा 
नेतिक कान्ति का आह्वान सचमुच ही उनके दूरदर्शी चिन्तन का परिणाम है । 
आचार्यजी विशुद्ध मानवतावादी हैं और प्रत्येक वर्ग में व्याप्त बुराई का निराकरण 
करना चाहते हैं। मुझे उनके दर्शन करने का अनेकश: सौभाग्य मिल। है और निकट 
बठ कर उनके पवित्र उपदेश सुनने का भी। वे आध्यात्मिकता के धनी है और 
उनमें साधना का प्रखर तेज है। वे भारतीत ऋषि-परम्परा के वाहक हैं, ग्रतः 
“भारतीय जनता को उन्हें श्रपने बीच में पाकर गौरव वी अनुभूति भी है। उनके 
प्रति श्रद्धा अभिव्यक्त करना प्रत्येक देशवासी का अपना कतंव्य है। 


७५ ७; ७४ 
आप्त-जीवन में अमुत सीकर 


श्री उदयशंकर भट्ट 





आणविक युद्ध को रोकने का एकमात्र उपाय अणुब्नत-साधना है। युद्ध युद्धों 
को नहीं रोक सकते । मरण के साधनों से जीवन नहीं मिल सकता । शान्ति, अप- 
रिग्रह, क्षमा, आत्म-संतोष, सर्वभूतहिते रति ही जीवन के कल्याण-मार्ग हैं। 
मनुष्य का सबसे बड़ा दुःख तृष्णाओं के पीछे भटकना है। इस भटकाव का कहीं 
अन्त नहीं है। मृगतृष्णा अ्ज्ञान संभूत है, जो निरन्तर एक तृप्णा से दूसरी, तीसरी 
इस प्रकार अनन्त तृष्णाओ्ं को उत्पन्न करती है। तृष्णा अज्ञानान्ध तम है। उसमें 
स्वार्थों का प्रकाश है, प्रकाशाभास; एवं कामना की पूर्ति से अन्य कामनाओं, 
अनन्त कामनाओं के चक्कर में हमारा जीवन भ्रमित होकर ग्रतृष्ति का ग्रास हो 
जाता है। ऐसी अ्रवस्था में आत्म-संतोष, आत्म-चिन्तन ही हमें एकाग्र, शान्ति, 
मूर्धन्य सुख, परम तृप्ति दे सकता है। 

आचार्यश्री तुलसी ने हमें इस दिशा में ग्राप्त-जीवन में ग्रमृत सीकर की तरह 
नई दृष्टि दी है | अहिसा, सत्य, भ्रस्तेय, अपरिग्रह, क्षमा, दया के भ्रक्षय अस्त्र देकर 
आजीवनीय तत्त्वों से संघर्ष करके जीवन का प्रतिप्ठा-प्रण दान किया है । अहिसा 
सार्वकालिक अस्त्र है। भले ही वह कुछ काल के लिए निरबल दिखाई दे, किन्तु उससे 
युगयुगान्तर प्रकाशित होते हैं और इससे पारस्परिक जीवन की चरम एवं परम 
प्राणमयी धाराएं गतिमान होती रहती है। सत्य आचरण, सत्य के प्रति निष्ठा 
और स्वयं सत्यात्मा के दर्शन होते हैं, जो हमारे जीवन का चरम उल्लास है। मेरी 
कामना है, आचार्यश्री तुलसी के जीवन चिन्तन से निकले 'ग्रणब्रत' के उदगार 
निरन्तर हमारे लिए चिर सुख के कारण बनें। हम अपने में अपने सुख को खोज- 
कर आत्म-प्रकाश। हों । मेरा आचायें तुलसी को शत-शत अभिवन्दन | 





नेतिकता का वातावरण 
श्री मोहनलाल गौतम 


भूतपूर्व सामुदायिक विकासमंत्री, उत्तरप्रदेश सरकार 


आ्राचायंश्री तुलसी अ्रभिनन्दन ग्रन्थ के प्रकाशन की योजना के बारे में जानकर 
अतीव प्रसन्नता हुई । 

आचार्यश्री तुलसी स्क्‍्यं अपने जीवन से तथा अपने अगुत्नत-आन्दोलन के द्वारा 
जिस नैतिकता का वातावरण उत्पन्त्र कर रहे हैं, वह झ्राज के युग में भारतीय 
जीवन को सजीव और सशक्त रखने के लिए आवश्यक ही नहीं, अपितु अनिवार्य 
भी है। आन्तरिक जोध के ग्रभात्र में बाह्य प्रगति कल्याणप्रद के स्थान पर हानि- 
कर होगी, यह निविवाद है । 

मुझे विश्वास है कि इस अभिनन्दन ग्रन्थ द्वारा आचार्यश्री तुलसी के जीवन, 
विचार पद्धति और कार्यप्रणाली पर जो बहुमुखी प्रकाश पड़ेगा, वह हमारे जन 
जीवन को आलोकित कर सही मार्ग की ओर उन्मुख करने में सहायक होगा । 





७; ७; ३ 
प्राचीन सम्यता का पुनरुज्जीवन 
महादश्य बनारसीदास गुप्ता 


उपभमन्त्री, जेल विभाग, पंजाब सरकार 


आचार्यश्री तुलसी जैसे उस महान्‌ तपस्वी के दर्शन मैंने उस समय किये थे, 
जब कि वे हजारों मील की पद-यात्रा करते हुए हाँसी (पंजाब) पधारे थे। मैंने 
भी झापका पंजाब सरकार और पंजाब की जनता की ओर से, हजारों नर-नारी जो 
भारत के सभी प्रान्तों से वहाँ श्राये हुए थे, उनकी विशाल उपस्थिति में ग्रभिनन्‍्दन 
और स्वागत किया था। आचायंश्री तुलली का यह परिश्रम भारत की प्राचीन 
सभ्यता को पुनरुज्जीवित करने में सफल हो रहा है और रहेगा । देश की स्वतन्त्रता 
के भरण-पोषण के लिए जहाँ तमाम साधन जुटाने की आवश्यकता है, वहाँ इस 
देश में चरित्र-निर्माण का महान्‌ कार्य चलाने की भी महती आवश्यकता है। 
आपके पुनीत प्रयत्न के फलस्वरूप लाखों प्राणी इस महान्‌ कार्य में जुटे हुए हैं । 
परन्तु इतना ही काफी नहीं है। यह देश तो बड़ा महान्‌ है। इसका भूतकाल बड़ा 
महान्‌ रहा है। आओ ! मिल कर इसके भविष्य को भी उज्ज्वल बनाएं । 

मैंने पिछले चार सालों में झ्राचार्यश्री तुलसी के चरण-चिह्नों पर चलने का 
थोड़ा-सा प्रयास किया है। पदयात्राएं की और गाँव-गाँव में जाकर सांस्क्रृतिक 
जीवन का संदेश दिया । इससे मुझे यह अनुभव हुआ कि यह रास्ता महान्‌ कल्याण- 
कारी है। भारतवर्ष को आ्राप जैसे हजारों तपस्वी साधओं की परम आवश्यकता है 
ताकि यह देश फिर से धर्मपरायण होकर ऊँचे आदर्शों, अपनी सभ्यता और संस्कृति 
की रक्षा के लिए आपके बताये हुए मार्ग पर चल सके और संसार में फिर विख्यात 
होकर आध्यात्मिकता के प्रति आकर्षण उत्पन्त कर सके। मैं इस शुभ अवसर पर 
श्रापका अभिनन्दन करता हूँ। 





सर्वोत्कष्ट उपचार _ 


श्री वुन्दावनलाल वर्मा, झाँसो 


मुझे आचायंश्री तुलसी के दर्शनों का सौभाग्य तो कभी प्राप्त नहीं हुआा, 
परन्तु मैं पत्रों में प्रकाशित उनकी वाणी को नत-मस्तक होकर पढ़ा करता हूँ । 
हमारे देश के लिए इस समय ऐसे महान्‌ सत्पुरुष की परम आवश्यकता है। 
समाज और राष्ट्र का ही वह हित नहीं कर रहे हैं, प्रत्युत मानव भर का भी । 
राष्ट्र में कुछ प्रवृत्तियाँ विघटन की ओर हैं। भ्राचायं श्री घृणा और द्वेष को तिरो- 
हित करवाकर समाज को संगठित--सच्चे और कल्याणकारी रूप में संगठित 
करने का शुभ कार्य कर रहे हैं। साथ ही वे व्यक्ति के विकास और उत्थान पर 
भी ध्यान दिये हुए हैं। तभी तो उन्होंने कहा है कि प्रत्येक व्यक्ति कम-से-कम 
पन्द्रह मिनट प्रतिदिन स्वाध्याय करे और एकाग्र मन होकर किसी स्वस्थ 
विषय का चिन्तन करे । आजकल जहाँ देखिये वहाँ जीवन पर तरह-तरह का बोर 
बढ़ता जा रहा है। व्यक्ति में बेचेनी बढ़ रही है। इसके कारण समाज में खटपट 
और व्यक्तियों में नाना प्रकार के रोग फल रहे हैं। आ्राचायंश्री का बतलाया हुआ 
उपचार सर्वोत्कृप्ट है। जो जिस प्रकार इसे अ्रपना सके, भ्रवश्य अपनाये|ग्रौर उसका 
अभ्यास करे। मुझे रत्तीभर भी सन्देह नहीं कि इससे व्यक्ति को सन्तुलन प्राप्त 
होगा और साथ ही समाज को संगठन एवं उत्थान । 
थ्ाध्यात्मिक जागृति 


सवाई मानसहजी 
महाराजा, जयपुर 





आचायेश्री तुलसी द्वारा प्रवर्तित अणृव्रत-ग्रान्दोलन ने गत बारह वर्षों में 
जो प्रगति की है,वह आश्ातीत व सन्तोषप्रद है। इस भीषण संघर्ष के युग में जनता 
को अध्यात्म मार्ग-प्रद्शन की आवश्यकता है। भौतिक जागृति से अधिक महत्त्व- 
पूर्ण हमारी आध्यात्मिक जागृति है, जिसके अभाव मे जीवन सुखी नहीं बन सकता । 
संसार का वास्तविक कल्याण तभी हो सकता है, जबकि जन-साधारण के चरित्र 
की ओर ध्यान दिया जाये। आचार्यश्री तुलसी ने इस दिशा में चारित्रिक जागृति 
का एक ठोस कदम रखा है। सबसे बड़ी विशेषता इस आन्दोलन की यह है कि 
बिना किसी जाति, सम्प्रदाय और वर्ग-भेद के जनता इसमें भाग लेकर लाभान्वित 
हो रही है। राष्ट्रव्यापी इस पुनीत कार्य की प्रगति में जिन महानुभावों ने अपना 
योग दिया है, वे भी वधाई के पात्र हैं । 

मेरी हादिक कामना है कि नैतिक निर्माणकारी व जन-जीवन की शुद्धि का यह 
उपक्रम पूर्ण सफलता प्राप्त करे एवं अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति की दिशा में एक महत्त्व- 
पूर्ण प्रयास सिद्ध हो । 

आचार्य श्री तुलसी का तप:पूत जीवन सुषुप्त मानवता को उद्वुद्ध करने में 
संजीवनी का कार्य कर रहा है। अभ्ञान्ति और हिसा से प्रताड़ित समाज को उनके 
उपदेशों से राहत की अनुभूति होगी, इसमें सन्देह नहीं है । 








उत्कठ साधक 
श्री सिश्नीलाल गंगवाल 
वित्तमन्त्री, मध्यप्रदेश सरकार 
यह जानकर अत्यन्त प्रसन्‍नता हुई कि आचाय॑ंश्री तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ 
प्रकाशित हो रहा है। आ्राचार्यश्री तुलसी अहिसा और सत्य के उपासक तथा भार- 
तीय संस्कृति और दर्शन के उत्कट साधक हैं | वे सरल, मृदुभाषी 'साधु' शब्द को 
वास्तविक रूप में चरितार्थ करने वाले आदर्श पुरुष हैं। उनके समक्ष किसी भी 
बुद्धिजीवी का मस्तक श्रद्धा से नत हो जाता है। उनकी गणना देश के गणमान्य 
साहित्य सेवियों और संस्कृत तथा दर्शन के गिने-चुने विद्वानों में की जाती है। 
उनसे अनेक व्यक्तियों को साहित्य और दर्शन में रुचि रखने की प्रेरणा मिली तथा 
उनके सान्निध्य में बैठ कर अनेक जनोपयोगी पुस्तकों का सृजन करने का अनेकों 
को अवसर मिला | उन्होंने केवल समाज का ही मार्ग-दर्शन नहीं किया वरन साधु- 
समाज में फैली अनेक बुराइयों का उन्मूलन करने के लिए संस्कृति, दर्शन और 
नतिकता को नया मोड़ देकर अध्यात्म का सही मार्ग प्रशस्त किया । उनका 
व्यक्तित्व तथा उनके द्वारा जन हित में किये गए अनेक कार्य दोनों ही एक-दूसरे के 
पूरक होकर जन-मानस के लिए श्रद्धा की वस्तु बने हैं। ऐसे महान्‌ व्यक्ति का 
अभिननदन ग्रन्थ प्रकाशित कर निश्चित ही समाज के लिए एक बड़ा उपादेय कार्य 
किया जा रहा है। मुझे पूर्ण विश्वास है कि इससे जन-मानस को आत्मीय बोध 
प्राप्त होगा। मैं प्रभिनन्दन ग्रन्थ की हृदय से सफलता चाहता हूँ । 
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महान्‌ क्षात्मा 
डा० कामताप्रसाद जन, पी-एच० डो ०, एम० शझ्रार० ए० एस० 
संचालक---प्रखिल विदवव जन मिशन 

सुवासित फूलों की सुगन्धि अनायास ही सर्वत्र फैलती है । तदनुरूप जो महान 
आत्मा अपना समय ज्ञानोपयोग रूप आत्मानुभूति-चर्या में बिताता है उसका यश 
भी दिगदिगन्त में फेल जाता है। कहा भी है--णाणोपयोग जो कालगमइ तसु 
तणिय कित्ति भुवणयला भमइ । श्रद्धेय आ्राचार्य तुलसीजी इसी श्रेणी के संत हैं 
महान आत्मा हैं। गत बुद्ध जयन्ती समारोह के अवसर पर जब दिल्‍ली में जैनों ने 
जो सॉँस्कृतिक सम्मेलन किया था, उसी में हमें उनके दर्शन करने का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ । मंच पर इ्वेत वस्त्रों में सज्जित वे बडे ही सौम्य और ज्ञान्त दिखाई 
पड़ रहे थे। उनके हृदय की शुभ्र उज्ज्वलता मानों उनके वस्त्रों को चमका रही 
थी। उनका ज्ञान, उनकी लोकहित भावना और धर्म-प्रसार का उत्साह अपूर्व और 
अनुकरणीय है। अणुत्रत-आन्दोलन के द्वारा वे सर्वधर्म का प्रचार सभी वर्गों में 
करने में सफल हो रहे है । एक ओर जहाँ वे महामना राष्ट्रपति और प्रधानमंत्री 
नेहरू को सम्बोधित करते है तो दूसरी ओर गाँव और खेतों के किसानों और मज- 
दूरों को भी सन्‍्मार्ग दिखाते हैं । उनका संगठन देखते ही बनता है ? वे सच्चे श्रमण 
हैं उनका अभिनन्दन सार्थक तभी हो, जब हम सब उनकी शिक्षा को जीवन में 
उतारें। इन शब्दों में मैं ग्रपनी श्रद्धा के फूल उनको अ्रपित करता हुआ उनके दीर्घ- 
आयु की मंगल कामना करता हूँ । 





प्रभावशाली चारित्रिक पुनर्निर्माण 
डा० जवाहरलाल रोहतगी 
उपमंत्री, उत्तरप्रदेश सरकार 

हमारे देश की पुरातन परम्परा रही है कि जब कभी राष्ट्र पर काई संकट 
आया, ऋषि-मुनियों ने अपनी साधना और तपोबल को लोकोपकार की दिशा में 
उन्मुख किया और जन-साधारण में आत्म-विश्वास पैदा किया, जिसके फलस्वरूप 
दुरूह कार्य भी सरल और सुगम हो गये । यह परम्परा आज भी किसी-न-किसी 
रूप में विद्यमान है। 

आ्राचायंश्री तुलसी सरीखे बिरले लोग हमारे बीच में हैं जो न केवल राष्ट्र के 
नेतिक उत्थान में लगे हुए हैं, वरन्‌ उसकी छोटी-से-छीटी शक्ति के यथेष्ट उपयोग 
की चेष्टा कर रहे हैं। साथ ही आचार प्रवर के नेतृत्व में प्रभावशाली साधु समाज 
जन-सम्पक द्वारा चारित्रिक पुनर्निर्माण के कार्य में लगा हुआ है । 

सच पूछा जाये तो आज के युग में जब हम आर्थिक एवं सामाजिक पुनरुत्थान 
के लिए योजन।बद्ध कार्य कर रहे हैं, अणुन्नत जैसे झ्रानदोलन का विशेष महत्त्व है । 
इससे हमारे उद्देश्यों को पूरा करने में बड़ा सम्बल मिलता है। 

| मुझे प्रसन्‍नता है कि आचायंश्री तुलसी के सावंजनिक सेवा-काल के पच्चीस वर्ष 

पूरे हाने के उपलक्ष में अ्रभिनत्देन का आयोजन किया गया है। मैं ग्रापके प्रयास की 
सफलता की कामना करता हूँ। 





तपोधन महर्षि 
श्री लालचन्द सेठी 
आचायंश्री तुलसी वर्तमान अशान्ति के युग में शोक-सन्तप्त ग्रशान्त मानव 
को जीवन की शान्तिमय रूपरेखा के मार्गदशंक, तपोधन एवं महर्षि के रूप में आज 
भारत में विद्यमान हैं । आचाये तुलसीजी ने अपूर्वे साधना से न केवल अपना ही 
जीवन धन्य किया है, बल्कि अपने प्रभावशाली साधु-संघ को भी एक विशेष गति- 
विधि देकर जन-कल्याण के लिए अपित किया है, जो वड़ा ही श्रेयस्कर कार्य है। 
वह केवल जेन-समाज के निमित्त ही नहीं, वरन्‌ समस्त मानव-जाति के लिए एक 
ध्येय के रूप में रहेगा । 
मेरी आचाय॑ तुलसी के प्रति अटूट श्रद्धा है। जो पावन का वे कर रहे हैं, 
वह दिग्दिगन्त में उनके नाम को सदा अमर रखेगा। 
धवल समारोह मनाने के कार्यक्रम एवं अ्भिनन्दन ग्रन्थ की रूपरेखा का जो 
निर्माण हुआ है, तदर्थ हादिक बधाई देता हूँ और चाहता हूँ कि ये कार्य खूब ही 
समारोहपूर्वक सम्पन्न हों और आचार्यश्री तुलसीजी महाराज के तप, ज्ञान एवं 
सदुपदेश मानव की अशान्ति मिटाकर उन्हें शान्ति प्राप्त कराने में सहायक हों, 
यही मेरी हादिक कामना है। 
मेरी बहुत दिनों से इच्छा हो रही है कि झ्राकर महामहिम श्री तुलसीजी 
महाराज के दर्शन कर अपने को धन्य सम ूूँ, किन्तु करर्याधिक्य की उलभनों के 
कारण यह इच्छा पूर्ण नहीं हो पा रही है और मन की मन में ही गोते खाती रहती 
है। आशा है कि यह शुभ दिन भी अवश्य ही प्राप्त होगा । 





अनेक विशेषताओं के धनी 


डा० पंजाबराबव देशमुख 
कृषिमंत्री, भारत सरकार 


यह जानकर मुझे प्रसन्‍नता हुई कि आचार्य श्री तुलसी जी के भहान्‌ कार्यों के प्रति 

श्रद्धांजलि अपित करने के उद्देश्य से उन्हें अभिननन्‍्दन ग्रन्थ भेंट करने का निबचय 

किया गया है।यों तो आचायंजी अनेक गुणों और विशेषताओं के धनी हैं--- 

लव हिन्दी साहित्य, दर्शन और शिक्षा भी उनके अधिक्षत क्षेत्र हैं। संस्क्तत और हिन्दी 
कलर भाषा के विकास में उनका व्यापक योग है, फिर भी उनकी सबसे बड़ी विशेषता तो 
यह है कि उन्होंने अपने-आ्रपको और अपने प्रभावशाली साधु-संघ को जन-कल्याण 


के लिए अपित किया है। 


मुझे आशा है कि अधिक-से-अधिक लोग उनके महान कार्यों तथा आदक्ों का 
नुसरण करते हुए लोक-कल्याण की भावना को अपनायेंगे । 


वास्तविक उन्नति 
श्री गुरुमुख निहालासह 


राज्यपाल, राजस्थान 

ग्राचायं तुलसी के जीवन व कार से हमें सदा प्रेरणा मिलती रहेगी और हमारा 
यह प्रयत्न होना चाहिए कि जो सिद्धान्त उन्होंने हमारे सामने रखे हैं उनको ग्रहण 
करें। देश का वास्तविक उन्‍नति तभी हो सकती है जब कि सामाजिक और आर्थिक 
उन्नति के साथ-साथ आध्यात्मिक उत्थान भी हो । 


सफल बनें 


सरसंघचालक मा० स० गोलवलक र 


आचायजी को यहाँ के सभी की ओर से एवं प० पू० श्री गुरुजी की ओर से 
विनम्र प्रणाम प्रेषित करने की कृपा करे । उनको परम कृपालु परमात्मा सुदी्धे एवं 


ग्कड निरामय आयु प्रदान करे ताकि दुःख से भरे हुए, शोषित, पीड़ित, मार्गदर्शन के 


लिए इधर-उधर भटकने वाले त्रस्‍्त मानव समाज को पथ-प्रदर्शन करने में वे सफल 


बनें । 


“-भु० कृ० चोथाईवाले 


समाज के मूल्यों का पुनरुत्थान 


श्री मोहनलाल सुखाड़िया 
मुख्यमंत्री, राजस्थान सरकार 

मुझे यह जान कर प्रसन्नता है कि आचार्यश्री तुलसी धवल समारोह समिति 
की ओर से एक अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट किया जा रहा है। 

आचारयंश्री तुलसी देश के एक साधु-संघ के नेता तथा अणुब्रत-आन्दोलन के 
प्रणेता हैं, जिसका उद्देश्य समाज के मूल्यों का पुनरुत्थान तथा समाज का नैतिक 
विकास है। अभिनन्दन ग्रन्थ में नैतिक तथा सामाजिक विषयों पर प्रेरणाप्रद तथा 
उपादेय सामग्री का संकलन होगा, ऐसा मेरा विश्वास है। 

मैं इस अवसर पर आचार्य प्रवर के दीघ जीवन के लिए शुभकामना करते हुए 

ग्रन्थ की सफलता चाहता हूँ । 


आचार-प्रधान महापुरुष 


श्री श्रलग्राय शास्त्री 
बनमंत्री, उत्तर प्रदेश सरकार 


श्री तुलसीजी वर्तमान युग के सदाचार प्रचारकों तथा आचार-प्रधान महा- 
पुरुषों में सूय समान देदीप्यमान व्यक्ति हैं। उनकी प्रेरणाओ्रों से जन-मानस में उच्च 
आचरण के लिए उथल-पुथल उत्पन्न हो जाती है। मुभे इनके दर्शन का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ है । श्री तुलसीजी दीर्घ आ्रायु प्राप्त करें और मानव समाज को आचार- 
शिखर पर ले जाकर उन्हें सिद्धशिला का अ्रधिकारी बनावें, यही कामना है, 
ईइ्वर से यही याचना है । 


अपना ही परिशोधन 
डा० हरिवंशराय “बच्चन! एम० ए०, पी-एच० डी० 


मु्भे यह जानकर प्रसन्नता है कि आचाय॑श्री तुलसी के अभिनन्दन का आयोजन 
किया गया है। संत का अभिनन्दन क्या ? हम अपना ही परिशोधन कर रहे है । 
योजना की सफलता के लिए मेरी हादिक शुभकामना । सब कुछ झ्ाचाये के अनुरूप 
हो। 

उनके कार्य से कौन अपरिचित है। मुकजसे अपरार्थ को भी उनकी करुणा 
का प्रसाद मिल चुका है। एक दिन उन्होंने स्वयं पाद-विहार से आकर मेरे घर पर 
मुझे दर्शन दिये थे और मेरे घर को पवित्र किया था । 

मुझे उनके विषय में कहने का अधिकार नहीं। मेरा प्रणाम उनके चरणों में 
निवेदित कर दें। 
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एक अनोखा व्यक्तित्व 


मुनिश्री धनराजजो 


मेरे दीक्षक, शिक्षक व गुरु होने के कारण मैं उन्हें असाधारण प्रतिभा सम्पन्न, साहित्य जगत्‌ के उज्ज्वल नक्षत्र, 
अ्रमित आत्मबली, कुशल अनुशासक व अनुत्तर आचार-निधि आदि उपमाओं से अश्रलंकृत करूँ, ऐसी बात नहीं है। 
जिस प्रकार सूर्य का प्रकाश, चन्द्रमा की शीतलता और जलधि का गाम्भीय प्रमाणित करने की आवश्यकता नहीं, उसी 
प्रकार महापुरुषों के व्यक्तित्व को निखारने की आवश्यकता नहीं होती; वह स्वतः निखरित होता है। महापुरुष जिस ओर 
चरण बढ़ाते हैं, वही मार्ग; जो कहते हैं, वही शास्त्र और जो कुछ करते हैं, वही कतंव्य बन जाता है। महापुरुष तीन कोटि 
के माने गये हैं, १. जन्मजात, २. श्रम व योग्यता के बल पर और ३. कृत्रिम, जिन पर महानता थोपी जाती है । 

आचार्यश्री तुलसी को जन्मजात महापुरुष कहने में कोई झ्रापत्ति नहीं, किन्तु तो भी श्रम और योग्यता से बने 
इस स्वीकरण में भी दो मत नहीं होंगे । 

कर-कंकण को दर्पण की तरह ही प्रत्यक्ष को प्रमाण की अपेक्षा नहीं होती । इतिहास कहता है--पूर्वजात महा- 
पुरुषों का अमर व्यक्तित्व स्वतः धरा के कण में चमत्कृत हुआ है तो फिर वर्तमान में हो तो आइचर्य व नवीनता क्‍या हो 
सकती है ? 

आ्ाचार्यश्री तुलसी के व्यक्तित्व का अरुण आलोक मजदूर की भोंपड़ो से लेकर राष्ट्रपति भवन तक फैल चुका 
है; इसकी अनुभूत यथार्थता को स्पष्ट करके ही मैं श्रागे लिखना चाहूँगा । 

घटना जुलाई सन्‌ १६५६ की है। राजस्थान की राजधानी जयपुर की यातायात संकुल मिर्जा इस्माइल रोड 
स्थित दूगड़ बिल्डिंग की दूसरी मंजिल में मैं ठहरा हुआ था । एक युवक पारिवारिक कलह से ऊब कर मेरे पास आया । 
कहने लगा मुझे मंगल पाठ सुनाओ । मैंने सुना दिया । वह उसी समय वहाँ से नीचे सड़क पर कूद पड़ा। मैं अवाक्‌ रह 
गया। उसके चोट भी लगी । जोरों से चिल्लाने लगा। सैकड़ों लाग इकट्ठे हो गये । वातावरण कुछ कलुषित हो गया । 
उसे थाने में ले जाया गया । वहाँ उसने कह दिया--उस मकान में तीन साधु भी ठहरे हुए हैं। उन्होंने किसी के कहने से 
निष्कारण ही मुझे पकड़ कर नीचे गिरा दिया। थानेदार ने पूछा---वे साधु कौन हैं ? उसने कहा--श्राचायंश्री तुलसी के 
शिष्य तेरापंथी साधु हैं। थानेदार आचार्यश्री के सम्पर्क में श्रा चुका था । उसने कहा---तुम भूठ बोलते हो । झ्राचाय॑ तुलसी 
व उनके शिष्य ऐसा काम कभी नहीं कर सकते । मैं उनसे अच्छी तरह परिचित हूँ। आखिर दो-चार डण्ड लगने पर 
युवक ने सच्ची घटना रख दी और कहा मैं स्वयं ही नीचे गिरा था। साधुझ्नों का कोई दोष नहीं । मैंने बहकावे में श्राकर 
भूठ ही उनका नाम लिया है। अस्तु ! यह है आपके वहुमुखी व्यक्तित्व की परिचायिका एक छोटी-सी घटना । 

ग्राज आपका व्यक्तित्व एक राष्ट्रीय परिधि में सीमित न रहकर अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति प्राप्त कर चुका है। बम्बई 
में श्री वेरन आदि कतिपय अमेरिकनों ने श्राचारय श्री से कहा--- हम झ्रापके माध्यम से अणुब्रतों का प्रचार अपने देश में 
करना चाहते हैं, क्योंकि वहाँ इनकी ग्रावश्यकता है ।* 

सन्‌ १६५४ में जापान में हुए सर्व धर्म सम्मेलन के प्रतिनिधियों ने यह निश्चय किया कि अणुद्रतों का प्रचार यहाँ 
भी होना चाहिए । 

द्वितीय महायुद्ध की लपटों से कुलसे हुए संसार को 'अद्यान्त विश्व को शान्ति का सन्देश” नाम से आपने 
एक सन्देश दिया, जिस पर टिप्पणी करते हुए महात्मा गांधी ने लिखा, “क्या ही अच्छा होता, दुनिया इस महापुरुष 
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के बताये हुए मार्ग पर चलती । 
सात्त्विक विचारधारा की भ्रपेक्षा 


आज अनेक व्यक्ति आपके सम्पर्क के लिए उत्सुक रहते हैं। उसका मूल कारण है--आपका प्रसरणज्ञील 
व्यक्तित्व । लाखों व्यक्तियों ने आपका साक्षात्‌ सम्पर्क किया है। आपके नाम और नैतिक उपक्रमों से तो करोड़ों व्यक्ति 
परिचित हैं। आपके प्रति जन-मानस की जो श्रद्धा और भावना है, उसका सही चित्रण इस लघुकाय निबन्ध में असम्भव 
है, किन्तु यह कहने का लोभ भी संवृत नहीं कर सकता कि प्राचीन और अर्वाचीन यगल विचारधाराएं आपके प्रति आझं- 
सोपचित है। यद्यपि आप किसी को भौतिक समृद्धि अथवा स्वराज्य-प्रदान नही करते, किन्तु आपके प्रेरणा पीयूष से 
मानव सहज उन्मार्ग को छोड़ कर सन्मार्ग को ग्रहण कर जीवन का वास्तविक लक्ष्य प्राप्त करने में समर्थ हो सकता है । 
विविध समस्याश्रों की जड़ आप विचार-दारिद्रद्य को ही मानते है। मनुष्य का वतंमान और भविष्य दोनों विचारों पर ही 
अवलम्बित है | शुद्ध और सात्विक विचारधारा की अपेक्षा है। इसके अभाव में अनेक समस्याझ्ों का उद्गमन होता है। 

आपके विशाल व्यक्तित्व के अनेक कारणों में मैं ग्राचार को प्राथमिकता देता हूँ । जिसका आचार आकाश की 
तरह विशद और सुस्थिर है, उसका व्यक्तित्व भी अनन्त व असीम है। आचारहीन व्यक्तित्व बिना नींव के प्रासाद तुल्य 
होता है| किसी का व्यक्तित्व प्रायोगिक होता है और किसी का नैसर्गिक । आपका व्यक्तित्व द्विधात्मक है । आचार की 
भ्रपेक्षा नेंस॑गिक और विचार-दारिद्र्य को मिटाने की अपेक्षा प्रायोगिक | अ्रतः आपके व्यक्तित्व के आगे अनोखा विशेषण 
युक्तिसंगत ही है । 





मानवता के उन्नायक 


श्री यशपाल जेन 
सम्पादक---जीवन साहित्य 


आचार्यश्री तुलसी का नाम मैंने बहुत दिनों सै सुन रख था, लेकिन उनसे पहले-पहल साक्षात्कार उस समय हुआ 
जबकि वे प्रथम वार दिल्‍ली आये थे और कुछ दिन राजधानी में ठहरे थे। उनके साथ उनके अन्तेवासी साधु-साध्वियों 
का विशाल समुदाय था और देश के विभिन्‍न भागों से उनके सम्प्रदाय के लोग भी बहुत बड़ी संख्या में एकत्र हुए थे । 


विभिन्‍न आालोचनाएं 


आचार्य श्री को लेकर जैन समाज तथा कुछ जैनेतर लोगों में उस समय तरह-तरह की बातें कही जाती थीं। 
कुछ लोग कहते थे कि वह वहुत ही सच्चे और लगन के ग्रादमी हैं प्रौर धर्म एवं समाज की सेवा दिल से कर रहे हैं । इस 
के विपरीत कुछ लोगों का कहना था कि उनमें नाम की बड़ी भूख है और वह जो कुछ कर रहे हैं, उसके पीछे तेरापंथी 
सम्प्रदाय के प्रचार की तीत्र लालसा है। मैं दोनों पक्षों की बातें सुनता था। उन सबको सुन-सुन कर मेरे मन पर कुछ 
अजीब-सा चित्र बना। मैं उनसे मिलना टालता रहा। 

अचानक एक दिन किसी ने घर आकर सूचना दी कि आचायंश्री हमारे मुहल्ले में श्राये हुए है और मेरी याद 
कर रहे हैं । मेरी याद ? मुके विस्मय हुआ । मैं गया । उनके चारों ओर वड़ी भीड़ थी और लोग उनके चरण स्पर्श करने 
के लिए एक-दूसरे को ठेल कर आगे आने का प्रयत्न कर रहे थे। जैसे-नैसे उस भीड़ में से रास्त्रा बता कर मुझे झ्ाचार्य श्री 
जी के पास ले जाया गया । उस भीड़-भाड़ और कोलाहल में ज्यादा बातचीत होना तो कहाँ सम्भव था, लेकिन चर्चा से 
अ्रधिक जिस चीज की मेरे दिल पर छाप पड़ी, वह था आचारयंश्री का सजीव व्यक्तित्व, मधुर व्यवहार और उन्मुक्तता । 
हम लोग पहली बार मिले थे, लेकिन ऐसा लगा मानो हमारा पारस्परिक परिचय बहुत पुराना हो । 

उसके उपरान्त आचार्यश्री से अनेक बार मिलना हुआ । मिलना ही नहीं, उनसे दिल खोल कर चर्चाएं करने के 
ग्रवसर भी प्राप्त हुए। ज्यों-ज्यों मैं उन्हें नजदीक से देखता गया, उनके विचारों से श्रवगत होता गया, उनके प्रति मेरा 
अनुराग बढ़ता गया। हमारे देश में साधु-सन्‍्तों की परम्परा प्राचीन काल से ही चली आ रही है। ग्राज भी साधु लाखों 
की संख्या में विद्यमान हैं; लेकिन जो सच्चे साधु हैं, उनमें से श्रधिकांश निवृत्ति-मार्गी हैं । वे दुनिया से बचते हैं और अपनी 
आत्मिक उन्नति के लिए जन-रव से दूर निर्जन स्थान में जाकर बसते हैं | आत्म-कल्याण की उनकी भावना और एकान्त , 
में उनकी तपस्या नि सन्देह सराहनीय है, पर मुझे लगता है कि समाज को जो प्रत्यक्ष लाभ उनसे मिलना चाहिए, वह नहीं 
मिल पाता । 

रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने लिखा है, “मेरे लिए मुक्ति सब कुछ त्याग देने में नहीं है । सृष्टि-कर्ता ने मुझे अगणित 

बन्धनों में दुनिया के साथ बाँध रखा है। 

आचायंश्री तुलसी इसी मान्यता के पोषक हैं। यद्यपि उनके सामने त्याग का ऊँचा आदर्श रहता है और वे 
उसकी ओर उत्तरोत्तर श्रग्नसर होते रहते हैं, तथापि वे समाज और उसके सुख-दुःख के बीच रहते हैं और उनका अहनिश 
प्रयत्त रहता है कि मानव का नैतिक स्तर ऊँचा उठे, मानव सुखी हो और समूची मानव-जाति मिल-जुल कर प्रेम से रहे । 
बह एक सम्प्रदाय-विशेष के आचार्य अवश्य हैं; लेकिन उनकी दृष्टि और उनकी करुणा संकीर्ण परिधि से आवृत नहीं है । 
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वे सबके हित का चिन्तन करते हैं और समाज-सेवा उनकी साधना का मुख्य अंग है। 

गांधीजी कहा करते थे कि समाज की इकाई मनुष्य है और यदि मनुष्य का जीवन शुद्ध हो जाए तो समाज 
अपने-आप सुधर जायेगा । इसलिए उनका जोर हमेशा मानव की शुचिता पर रहता था। यही बात आचारयश्री तुलसी के 
साथ है। वे बार-बार कहते हैं कि हर आदमी को अपनी ओर देखना चाहिए, अपनी दुर्बलताओं को जीतना चाहिए। 
वर्तमान युग की अशान्ति को देख कर एक बार एक छात्र ने उनसे पूछा--- दुनिया में शान्ति कब होगी ? आचायंश्री ने 
उत्तर दिया --“जिस दिन मनुष्य में मनुष्यता आ जायेगी ।' अपने एक प्रवचन में उन्होंने कहा---रोटी, मकान, कपडे की 
समस्या से भ्रधिक महत्त्वपूर्ण समस्या मानव में मानवता के अभाव की है ।' 


मानव-हित के चिन्तक 


मानव-हित के चिन्तक के लिए आवश्यक है कि वह मानव की समस्याओं से परिश्चित रहे। आचायंश्री उस 
दिशा में अत्यन्त सजग हैं। भारतीय समाज के सामने क्या-क्या कठिनाइयाँ हैं, राष्ट्र किस संकट से गुजर रहा है, अन्तर्रा- 
ष्टीय जगत के क्या-क्या मुख्य मसले हैं, इनकी जानकारी उन्हें रहती है। वस्तुत: बचपन से ही उनका भुकाव अध्ययन 
झऔर स्वाध्याय की ओर रहा है और जीवन को वे सदा खुली आँखों से देखने के अभिलाषी रहे हैं। अपने उसी ग्रभ्यास के 
कारण ग्राज उनकी दृष्टि बहुत ही जागरूक रहती है और कोई भी छोटी-बड़ी समस्या उनकी तेज आँखों से बची नहीं 
रहती। 

जैन-धर्मावलम्बी होने के कारण अहिंसा पर उनका विश्वास होना स्वाभाविक है। लेकिन मानवता के प्रेमी के 
नाते उनका वह विश्वास उनके जीवन की ब्वास बन गया है । हिसा के युग में लोग जब उनसे कहते हैं कि आ्राणविक अस्त्रों 
के सामने अहिंसा कैसे सफल हो सकती है तो वे साफ जवाब देते हैं, “लोगों का ऐसा कहना उनका मानसिक अ्रम है। 
आज तक मानव-जाति ने एक स्वर से जैसा हिंसा का प्रचार किया है, वैसा यदि अ्रहिसा का करती तो स्वर्ग धरती पर 
उतर झाता । ऐसा नहीं किया गया, फिर अहिसा की सफलता में सन्‍न्देह क्‍यों ? 

आगे वे कहते हैं---“विश्व शान्ति के लिए अणबम आवश्यक है, ऐसा कहने वालों ने यह नहीं सोचा कि यदि वह्‌ 
उनके झत्रु के पास होता तो ।” 
धर्म पुरुष 

आ्राचायंश्री की भूमिका मुख्यतः आध्यात्मिक है। वे धर्म-पुरुष हैं । धर्म के प्रति श्राज की बढ़ती विमुखता को देख 
कर वे कहते हैं, “धर्म से कुछ लोग चिढ़ते हैं, किन्तु वे भूल पर हैं | धर्म के नाम पर फैली हुई बुराइयों को मिटाना आवश्यक 
है, न कि धर्म को । धर्म जन-कल्याण का एकमात्र साधन है।” 

इसी बात को आगे समभाते हुए वे कहते हैं--- “जो लोग धर्म त्याग देने की बात कहते हैं, वे अनुचित करते हैं । 
एक आदमी गन्दे विषले पानी से बीमार हो गया । अब वह प्रचार करने लगा कि पानी मत पीओ, पानी पीने से बीमारी 
होती है। क्या यह उचित है ? उचित यह होता कि वह अपनी भूल को पकड़ लेता और गन्दा पानी न पीने को कहता । 
धर्म का त्याग करने की बात कहने वालों को चाहिए कि वे जनता को धर्म के नाम पर फैले हुए विकारों को छोड़ना सिखाएं, 
धर्म छोड़ने की सीख न दें ।” 

धर्म क्या है, इसकी बड़े सरल सुबोध ढंग से उन्होंने इन शब्दों में व्याख्या की है---“धर्मं क्या है ? सत्य की खोज, 
आत्मा की जानकारी, अपने स्वरूप की पहचान, यही तो धर्म है। सही भ्रर्थ में यदि धर्म है तो वह यह नहीं सिखलाता कि 
मनुष्य मनुष्य से लड़े । धर्म नहीं सिखलाता कि पूंजी के मापदण्ड से मनुष्य छोटा या बड़ा है। धर्म नहीं सिखलाता कि 
कोई किसी का शोषण करे । धर्म यह भी नहीं कहता कि बाह्य आ्राडम्बर अपना कर मनुष्य अपनी चेतना को खो बैठे । किसी 
के प्रति दुर्भावना रखना भी यदि धर्म में शुमार हो तो वह धर्म किस काम का। वैसे धर्म से कोसों दूर रहना बुद्धिमत्तापूर्ण 


होगा। 


झध्यायथ ] मानवता के उन्‍लायक [ १५६ 


आ्राज राजनीति का बोलबाला है। ऐसा प्रतीत होता है कि 'राज' को केन्द्र में रव कर सारी नीतियाँ वन और 
चल रही हैं; जबकि चाहिए यह कि केन्द्र में ममप्य रहे भर सारी नीतियाँ उसी को लक्ष्य में रख कर संचालित हों। उस 
अवस्था में प्रमुखता मानव को होगी और वह तथा मानव-नीति राज और राजनीति के नीचे नहीं, ऊपर होगी। झ्राज 
सबसे अधिक कठिनाइयाँ और गन्दगी इस कारण फैली है कि राजनीति जिसका दूसरा अथ है सत्ता, पद, लोगों के जीवन 
का चरम लक्ष्य बन गई है और वे सारी समस्याओं का समाधान उसी में खोजते हैं। कहा जाता है कि सर्वोत्तम सरकार 
वह होती है जो लोगों पर कम-से-कम शासन करती है; लेकिन इस सच्चाई को जैसे भुला दिया गया है। इस सम्बन्ध में 
आचार्यश्री का स्पष्ट मत है---“राजनीति लोगों के जरूरत की वस्तु होती होगी। किन्तु सबका हल उसी में डूँड़ना भयं- 
कर भूल है। आज राजनीति सत्ता और अधिकारों को हथियाने की नीति बन रही है । इसीलिए उस पर हिसा हावी हो 
रही है। इससे संसार सुखी नहीं होगा। संसार सुखी तव होगा, जब ऐसी राजनीति घटेगी और प्रेम, समता तथा भाईचारा 
बढ़ेगा। 

वे चाहते हैं कि प्रत्येक व्यक्ति को विकास का पूरा अवसर मिले; लेकिन यह तभी सम्भव हो सकता है, जबकि 
मनष्य स्वतन्त्र हो। स्वतन्त्रता से उनका अभिप्राय यह नहीं है कि उसके ऊपर कोई अंकुश ही न हो और वह मनमानी करे। 
ऐसी स्वतन्त्रता तो अराजकता पैदा करती है और उससे समाज संगठित नहीं, छिन्न-भिन्‍न होता है । उनके कथनानुसार-- 
“स्व॒तन्त्र वह है, जो न्याय के पीछे चलता है। स्वतन्त्र वह है, जो अपने स्वार्थ के पीछे नहीं चलता। जिसे अपने स्वार्थ और 
गूट में ही ईश्वर-दर्शन होता है, वह परतन्त्र है।'” 

आगे वे फिर कहते हैं--“मैं किसी एक के लिए नहीं कहता । चाहे साम्यवादी, समाजवादी या दूसरा कोई भी 
हो; उन्हें समझ लेना चाहिए कि दूसरों का इस झते पर समर्थन करना कि वे उनके पैरों तले चिपटे रहें, स्वतन्त्रता का 
समर्थन नहीं है ।* 


कुशल अ्नुशासक 


वे किसी भी वाद के पक्षपाती नहीं हैं। वे नहीं चाहते कि मानव पर कोई भी ऐसा वाह्मय बन्धन रहे, जो उसके 
मार्ग को अवरुद्ध और विकास को कुण्ठित करे। पर इससे यह न समभा जाये कि संगठन अथवा अनुशासन में उनका 
विश्वास नहीं है । वे स्वयं एक सम्प्रदाय के आचार हैं और हजारों साधु-साध्वियों के सम्प्रदाय और शिष्य मण्डली के 
मुखिया हैं । उनके श्रनुशासन को देख कर विस्मय होता है। उनके साधु-साध्वियों में कुछ तो बहुत ही प्रतिभाशाली और 
कुशा ग्रबुद्धि के हैं; लेकिन क्या मजाल कि वे कभी अनुशासन से बाहर हों । जब किसी क्षुद्र स्वार्थ के लिए लोग मिलते हैं 
तो उनके गुट बनते हैं और गुटवन्दी कदापि श्रेयस्कर नहीं होती । इसी प्रकार वाद का अर्थ है, श्रांखों पर ऐसा चश्मा 
चढ़ा लेना कि सब चीजें एक ही रंग की दिखाई दें। कोई भी स्वाधीनचेता और विकासशील व्यक्ति न गुटबन्दी के 
चक्कर में पड़ सकता है और न वाद के । मनृष्य अपने व्यक्तित्व के दीपक को लेकर भले ही वह कितना ही छोटा क्यों 
न हो, अपने मार्ग को प्रकाशमान करता रहे, जीवन को ऊध्वेगामी बनाता रहे, यही उसके लिए अभीष्ट है । 

वास्तविक स्वतन्त्रता का आनन्द वही ले सकता है, जो परिग्रह से मुक्त हो । अपरिग्रहे की गणना पंच महाक्रतों 
में होती है। आचार्यश्री अपरिग्रह के ब्रती हैं। वे पैदल चलते हैं; यहाँ तक कि पैरों में कुछ भी नहीं पहनते । उनके पास 
केवल सीमित वस्त्र, एकाध पात्र और कुछ पुस्तकें हैं । समाज में व्याप्त श्राथिक विषमता को देख कर वे कहते हैं---“लोग 
कहते हैं कि जरूरत की चीजें कम हैं। रोटी नहीं मिलती, कपड़ा नहीं मिलता । यह नहीं मिलता, वह नहीं मिलता, श्रादि 
ग्रादि। मेरा ख्याल कुछ भ्ौर है। मैं मानता हूँ कि जरूरत की चीजें कम नहीं, जरूरतें बहुत बढ़ गई हैं, मंघर्ष यह है । 
इसमें से अद्यान्ति की चिनगारियाँ निकलती हैं। 

अपनी आन्‍्तरिक भावना को व्यक्त करते हुए वे आगे कहते हैं---/एक व्यक्ति महल में बैठा मौज करे और 
एक को खाने तक को न मिले, ऐसी झ्राथिक विषमता जनता से सहन न हो सकेगी ।” 

“प्रकृति के साथ खिलवाड़ करने वाले इस वैज्ञानिक युग के लिए शर्म की बात है कि वह रोटी की समस्या.को 
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नहीं सुलका सकता ।” 

आज का युग भौतिकता का उपासक बन रहा है। वह जीवन की चरम सिद्धि भौतिक उपलब्धियों में देखता 
है। परिणाम यह है कि श्राज उसकी निगाह धन पर टिकी है और परिग्रह के प्रति उसकी झ्रासक्ति निरन्तर बढ़ती जा 
रही है। वह भूल गया कि यदि सुख परियग्रह में होता तो महावीर और बुद्ध क्‍यों राजपाट और दुनिया के वैभव को त्यागते 
और क्‍यों गांधी स्वेच्छा से श्रकिचन बनते । सुख भोग में नहीं है, त्याग में है और गौरीशंकर की चोटी पर वही चढ़ 
सकता है जिसके सिर पर बोक की भारी गठरी नहीं होती । आचार्य श्री मानते हैं कि यदि आ्राज का मनुष्य अपरियग्रह की 
उपयोगिता को जान ले और उस रास्ते चल पड़े तो दुनिया के बहुत से संकट अपने आप दूर हो जायेगे । 

मानव के वैयक्तिक और सामाजिक जीवन को शुद्ध बनाने के लिएआचार्यश्री ने कई वर्ष पूर्व अणत्र त-आन्‍्दो- 
लन का सूदयात किया था और वह आन्दोलन अब देश व्यापी बन गया है। उस नैतिक क्रान्ति का मूल उद्देश्य यह है 
कि मनुष्य अप्रने कषायों को देखे और उन्हें दूर करे। इसके साथ-साथ जो भी काम उसके हाथ में हो, उसके करने में 
नैतिकता का पूरा-पूरा आग्रह रखे । इस आन्दोलन को अधिक-से-अधिक व्यापक और सक्रिय बनाने के लिए आचायय॑श्री ने 
बड़े परिश्रम और लगन से कार्य किया है और आज भी कर रहे हैं, चैंकि इस आन्दोलन का अन्तिम लक्ष्य मानव जाति 
को सुखी बनाना है, इसलिए उसका द्वार सब के लिए खुला है। उसमें किसी भी धर्म, मत अथवा सम्प्रदाय का व्यक्ति 
भाग ले सकता है। अणक्रत के ब्रतियों में बहुत से जनेतर स्त्री-पुरुष भी हैं । 

इसी आन्दोलन के अन्तर्गत प्रति वर्ष अ्रहिसा तथा मेत्री-दिवस भी देश भर में मनाये जाते हैं। जिससे तनाव 
का वातावरण सुधरे और यह इच्छा सामूहिक रूप से व्यक्त हो कि वास्तविक सुख और शान्ति हिंसा एवं वर से नहीं, 
बल्कि अहिंसा और भाईचारे से स्थापित हो सकती है । 


प्रभावशाली वक्‍ता और साहित्यकार 


आचार्यश्री प्रभावशाली वक्‍ता तथा अच्छे साहित्यकार भी है। उनके प्रवचनों में शब्दों का आडम्बर ग्रथवा 
कला की छटा नहीं रहती । वे जो बोलते हैं, वह न केवल सरल-सुबोध होता है, अपितु उसमें विचारों की स्पप्टता भी 
रहती है । जटिल-से-जठिल बात को वे बहुत ही सीधे-सादे शब्दों में कह देते हैं । कभी-कभी वे अ्रपनी बात को समभाने 
के लिए कथा-कहानियों का आश्रय लेते हैं । वे कहानियाँ वास्तव में बड़ी रोचक एवं शिक्षाप्रद होती हैं । 

आचायं॑श्री प्रायः कविताएं भी लिखते रहते हैं। जब उन कविताओं का सामूहिक रूप में सस्वर पाठ होता है तो 
बड़ा ही मनोहारी वायुमण्डल उत्पन्न हो जाता है। 

लेकिन वे प्रवचन करते हों ग्रथवा गद्य-पद्म लिखते हों, उनके सामने मानव की मूर्ति सदा विद्यमान रहती है भौर 
मानवता के उत्कर्ष की उदात्त भावना उनके हृदय में हिलोर लेती रहती है। 

आचाये विनोवा कहा करते हैं कि भूदान यज्ञ के सिलसिले में उन्होंने सारे देश का भ्रमण किया है; लेकिन उन्हें 
एक भी दुर्जन व्यक्ति नहीं मिला । मानव के प्रति उनकी यह आस्था उनका बहुत बड़ा सम्बल है। यथार्थत: प्रत्येक व्यक्ति 
में सद्‌ और अ्रसद्‌ दोनों प्रकार की वृत्तियाँ रहती हैं। श्रावरयकता इस बात की है कि सदवृत्तियाँ सदा जागृत रहें और 
ग्रसद्‌ वृत्तियों को मनुष्य पर हावी होने का अवसर न मिले । 

आचार्यश्री तुलसी भी इसी विश्वास को लेकर चल रहे हैं। वे लोगों को अपने अ्रन्द र आत्म-विद्वास पैदा करने 
की प्रेरणा देते है और कहते हैं कि इस दुनिया में कोई भी बुरा नहीं है। अच्छा काम करने की क्षमता हर किसी में 
विद्यमान है । 

आचार्यश्री के सामने वास्तव में वड़ा ऊँचा ध्येय है, पर मानना होगा कि कुछ मर्यादाएं उनके कार्य की उपयोगिता 
को सीमित करती हैं। वे एक सम्प्रदाय विशेष के हैं; भरत: अन्य सम्प्रदायों को अवसर है कि वे मानें कि वे उनके उतने 
निकट नहीं हैं । फिर वे श्राचार्य के पद पर बठ हैं, जो सामान्य जनों के बराबर नहीं, बल्कि ऊँचाई पर है । इसके अतिरिक्त 
उनके सम्प्रदाय की परम्पराएं भी हैं । यद्यपि उनके विकासज्ञील व्यक्तित्व ने बहुत-सी अनुपयोगी परम्पराओं को छोड़ देने 
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सहिष्णुता का आदर 


जो हो, इन कठिनाइयों के होते हुए भी उतकी जीवन-यात्रा वरावर अपने चरम लक्ष्य की सिद्धि की ओर ही 
रही है । उनमें सवसे वड़ा गुण यह है कि वे बहुत ही सहिष्णु हैं। जिस तरह वे श्रपनी वात बड़ी शान्ति से कहते है, उसी 
तरह वे दूसरे की वात भी उतनी ही शान्ति से सुनते हैं। अपने से मतभेद रखने वाले अथवा विरोधी व्यक्ति से भी वात 
करने में वे कभी उद्धिग्न नहीं होते । मैंने स्वयं कई वार उनके सम्प्रदाय की कुछ प्रवृत्तियों की, जिनमें उनका अपना भी 
बड़ा हाथ रहता है, उनके सामने आलोचना की है; लेकिन उन्होंने हमेशा बड़ी झ्ात्मीयता से समझाने की कोशिश की 
है। एक प्रसंग यहाँ मुझे याद आता है कि एक जैन विद्वान्‌ उनके बहुत ही आलोचक थे । हम लोग वम्बई में मिले । संयोग 
स्माचार्यश्री भी उन दिनों वहीं थे। मैंने उन सज्जन से कहा कि आपको जो शंकाएं हैं और जिन बातों से झ्रापका मतभेद 
है, उनकी चर्चा आप स्वयं आचार्यश्री से क्‍यों न कर लें ? वे तैयार हो गये । हम लोग गये काफी देर तक बातचीत होती 
रही | लौटते में उन सज्जन ने मुझसे कहा--यशपालजी, तुलसी महाराज की एक बात की मुझ पर बड़ी त्रच्छी छाप पड़ी 
है ।” मैंने पूछा---“किस वात की ?” बोले, “देखिये, मैं वरावर अपने मतभेद की बात उनसे कहता रहा, लेकिन उनके 
चहरे पर शिकन तक नहीं आई । एक शब्द भी उन्होंने जोर से नहीं कहा । दूसरे के विरोध को इतनी सहनशीलता से 
सनना और सहना झारान बात नहीं है । 

अपने इस गुण के कारण आचार्य श्री ने बहुत से ऐसे व्यक्तियों को अपनी ओर आाकृप्ट कर लिया है, जो उनके 
सम्प्रदाय के नहीं हैं । 

अपनी पहली भेंट से लेकर अब तक के अपने संसर्ग का स्मरण करता हूँ तो बहुत से चित्र आँखों के सामने परम 
जाते है। उनसे अनेक बार लम्बी चर्चाएं हुई हैं, उनके प्रवचन सुने हैं, लेकिन उनका वास्तविक रूप तब दिखाई देता है 
जब वे दूसरों के दुःख की बात सुनते हैं। उतका संवेदनगील हृदय तव मानों स्वयं व्यथित हो उठता है और यह उनके 
चेहरे पर उभरते भावों से स्पष्ट देखा जा सकता है । 

पिछली बार जब वे कलकत्ता गये थे तो वहाँ के कतिपय लोगों ने उनके तथा उनके साधु-साथ्वी वर्ग के विरुद्ध एक 
प्रचार का भयानक तूफान खेड़ा किया था। उन्हीं दिनों जव मैं कलकता गया और मैंने विरोध की वात सुनी तो आचार्यश्री 
से मिला | उनसे चर्चा की । आचार्यश्री ने बड़े विद्वल होकर कहा--/हम साधु लोग बरावर इस वात के लिए प्रयत्तनगील 
रहते हैं कि हमारे कारण किसी को कोई प्रसुविधा न हो ।'''स्थान पर हमारी साश्वियाँ ठहरी थीं। लोगों ने हम से आकर 
कहा कि उनके कारण उन्हें थोड़ी कठिनाई होती है। हम ने तत्काल साध्वियों को वहाँ से हटाकर दूसरी जगह भेज दिया | 
यदि हमें यह मालूम हों जाये कि हमारे कारण यहाँ के लोगों को परेशानी या अ्सुविधा होती है तो हम इस नगर को छोड़ कर 
चले जायेंगे। 

ग्राचार्यश्नी ने जो कहा, वह उनके अन्तर से उठकर आया था । 

भारत-भूमि सदा से भ्राध्यात्मिक भूमि रही है और भारतीय संस्कृति की गूँज किसी जमाते में सारे संसार में 
सुनाई देती थी। आचार्य श्री की आँखों के सामने अपनी संस्कृति तथा सभ्यता के चरम शिखर पर खड़े भारत का चित्र 
रहता है। अपने देश से, उसकी भूमि से और उस भूमि पर वसने वाले जन से, उन्हें वड़ी आशा है और तभी गहरे विश्वास 
के साथ कहा करते हैं--“वह्‌ दिव ग्ञाने वाला है, जब कि प्र वल से उकताई दुनिया भारतीय जीवन से अहिसा और 
शान्ति की भीख माँगेगी। 

आचायंश्री शत जीवी हों और उनके हाथों मानवता की अधिकाधिक सेवा होती रहे, ऐसी हमारी कामना है। 
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प्रो० मुलचन्द सेठिया, एम० ए० 
बिरला आर से कालेज, विलानी 


आचारयश्री तुलसी का नाम भारत में नैतिक पुनरुत्थान के आन्दोलन का एक प्रतीक बन गया है। जीवन के 
विभिल क्षेत्रों में व्याप्त भ्रष्टाचार के विरुद्ध आ्राचाय श्री तुलसी द्वारा प्रवरतित अणब्रत-आन्दो लन अन्धकार में दीप-शिखा 
की तरह सबका ध्यान आक्ृप्ट कर रहा है। एक मुग्ध विस्मय के साथ युग देख रहा है कि एक सम्प्रदाय के ग्राचार्य में 
इतनी व्यापक संवेदनशी लता, दूरदशिता और अपने सम्प्रदाय वी परिधि से ऊपर उठ कर जन-जीवन की नेतिक-समस्याञ्रों 
से उलभने और उन्हें सुलभाने की प्रवृत्ति कैसे उत्पन्त हुई ? आचारंश्री तुलसी को निकट से देखने वाले यह जानते हैं कि 
इसका रहस्य उतकी महामानवता में छिपा है। मानवीय रुवेदना से प्रेरित होकर ही उन्होंने अनैतिकता के विरूद्ध अ्णु- 
ब्रत-आन्दोलन आरम्भ किया। आज के युग में, जव कि प्रत्येक वर्ग एक-दूसरे को भ्रप्टाचार के लिए उत्तरदायी सिद्ध करने 
का प्रयत्न कर रहा है और स्वयं अपने को निर्दोष घोषित करता है, आचार्यश्री तुलसी अपने निर्लेप व्यक्तित्व के कारण 
ही यह अनुभव कर सके कि अ्रप्टाचार एक वर्ग-विशेष की समस्या न होकर निखिल मानव-समाज की समस्या है। जितनी 
व्यापक समस्या हो, उसका समाधान भी उतना ही मुलग्राही होना चाहिए। आचार्यश्री तुलसी ने इस मानवीय समस्या 
का मानवीय समाधान ही प्रस्तुत किया है। उनका सन्देश है कि जन-जीवन के व्यापक क्षेत्र में, जो व्यक्ति जहाँ पर खड़ा 
है, वह अपने बिन्दु के केन्र से वृत्त बनाते हुए समाज के अविकाधिक भाग को परिशुद्ध करने का प्रयत्त करे । यही कारण 
है कि जब ग्रन्यान्य विचारक विवाद और वितक के द्वारा प्याज के छिलके उतारते ही रह गय्े, झ्राचाय थी तुलसी ग्रपनी 
ढ़ निष्ठा और भ्रपार मानवीय संवेदना के सम्वल को लेकर श्रप्टाचार वी समस्या के व्यावहारिक समाधान में संलग्न 
| गये । 
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पवित्रता का वृत्त 


यह अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि किसी भी समस्या को उसके व्यापक सामाजिक परिप्रेक्ष्य में ही सम भा 
और सुलझाया जा सकता है; परन्तु जब तक सामाजिक वातावरण में परिवर्तन नहीं हो, तब तक हाथ-पर-हाथ धर कर 
वेठे रहना भी तो एक प्रकार की पराजित मनोवृत्ति का परिचायक हैं। जो समाज-तंत्र की भाषा में सोचते हैं, वे बड़े-बड़े 
आँकड़ों के माया-जाल में उलभे हुए निकट भविष्य में ही किसी उमत्कार के घटित होने की आजा में निश्चेष्ट बैठे रहते 
हैं, परन्तु जो मानव को व्यक्ति-रूप में जानते हैं और नित्यप्रति सैकड़ों व्यक्तियों के सजीव सम्पर्क में झाते हैं, उनके लिए 
कार्य-ल्षेत्र सदैव खुला रहता है। ग्राचार्यश्री तुलसी के लिए व्यक्ति समाज की एक इक्काई नहीं; प्रत्युत समाज ही 
व्यक्तियों की समप्टि है। वे समाज से होकर व्यवित के पास नहीं पहुँचते, बरन्‌ व्यक्त से होकर समाज के निकट पहुँचने 
का प्रयत्न करते हैं! समाज तो एक कल्पना है, जिसकी सत्यता व्यक्तियों की समप्टि पर निर्भर है, परन्त व्यवित अपने- 
आप में ही सत्य है, हालाँकि उसकी सार्थकता समाज की मुखापेक्षिणी होती है। आचार्यश्री तुलसी का भ्रण॒त्रत-आन्दोलन 
इसी व्यक्ति को लेकर चलता है, समाज तो उसका दूरगामी लक्ष्य है। वे व्यक्ति को सुधार कर समाज के सधार को चरम 
परिणति के रूप में प्राप्त करना चाहने हैं; समाज के घुधार की अनिवार्य परिणति व्यक्ति का सुधार नहीं मानते । इसलिए 
उनका प्रयत्त अपने प्रारम्भिक रूप में कुछ स्वल्प-सा, तगण्य-सा प्रतीत हो सकता है; परन्तु उसमें महान्‌ सम्भावनाएं छिपी 
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हुई हैं । कुछ निप्ठावान्‌ व्यक्ति समाज में एक ऐसा पवित्रता का वृत्त तो बना ही सकते है, जो उत्तरोत्तर विस्तृत होते हुए 
कभी सम्पूर्ण समाज को अपने घेरे के अन्दर ले सकता है। खेद है कि अ्णुत्रत-आ्रान्दोलन की इस महती सम्भावना की ओर 
विचारकों का ध्यान बहुत कम ग्राक्ृष्ट हुआ है । 


मित्र, दार्शनिक और मार्ग-दर्शक 


दस-वा रह वर्षो के सीमित काल में आचार्यश्री तुलसी ने अपने अणुत्र त-आन्दो लन को एक नैतिक शक्ति का रूप 
प्रदान कर दिया है। इस आन्दोलन का मूलाधार कोई राजनैतिक या आथिक संगठन नहीं, बल्कि आाचार्य॑श्री तुलसी का 
महान्‌ मानवीय व्यक्तित्व ही है। एक सम्प्रदाय के मान्य आचार्य होते हुए भी आचार्यप्रवर ने अपने व्यक्तित्व को साम्प्र- 
दायथिक से अधिक मानवीय ही बनाये रखा है । आचार्यप्रवर अ्रणुत्नतियों के लिए केवल संघ-प्रमुख ही नहीं, उनके मित्र, दार्श- 
निक और मार्ग-दर्शक (फक0॥0, 0॥॥]050फ॥67 ॥॥6 05706 ) भी हैं। वे अपने जीवन की कठिनाइयों, उलभनों और सुख- 
दुःख की सैकड़ों बातें झ्राचा श्री तुलसी के सम्मुख रखते हैं और उनको अपने संघ-प्रमुख द्वारा जो समाधान प्राप्त होता 
है, वह उनकी सामयिक समस्याओं को सुलभाने के साथ ही उन्हें वह नैतिक बल भी प्रदान करता है जो अ्न्ततः आध्या- 
त्मिकता की ओर अग्रसर करता है। आचारय॑श्री तुलसी की दृष्टि में हल है हलकापन जीवन का । आचार्यप्रवर मनुष्य के 
जीवन को भौतिकता के भार से हलका देखना चाहते हैं, उसके मन को राग-विराग के भार से हलका देखना चाहते हैं 
और ग्रन्ततः उसकी आत्मा को कर्मों के भार से हलका देखना चाहते हैं॥ उनकी दृष्टि भ्रुव-तारे की तरह इसी जीव- 
मुक्ति की ओर लगी हुई है; परन्तु वे लघु मानव को अँगुली पकड़ कर धीरे-धीरे उस लक्ष्य की ओर आगे बढ़ाना चाहते 
हैं। मेरी दृष्टि में श्राचार्यश्री तुलली आज भी समाज-सुधारक नहीं, एक ग्रात्म-साधक ही हैं और उनका समाज-सुधार 
का लक्ष्य श्रात्म-साधना के लिए उपयुक्त पृष्ठभूमि का निर्माण करना ही है। 

आज के युग में जबकि प्रत्येक व्यक्ति पर कोई-न-कोई 'लिवल' लगा हुप्ना है और दलों के दलदल में थेंसे हुए 
मानवता के पैर मुक्त होने के लिए छटपटा रहे हैं, किसी व्यक्ति में मानव का हृदय और मानवता का प्रकाश देखकर चित्त 
में आह्वाद का अनुभव होता है। हमारा यह झ्राह्वाद आ्राइचर्य में वदल जाता है, जब कि हम यह अनुभव करते है कि एक 
बृहत्‌ एवं गौरवशाली सम्प्रदाय के आचार्य होने पर भी उनकी निरविशेष मानवता ग्राज भी अक्षुण्ण है। निस्‍्सन्देह 
आचार्यश्री तुलसी एक महान्‌ साधक हैं, सहस्नों साथकों के एकमात्र मार्ग-निर्देशक हैं । एक धर्म-संघ के व्यवस्थापक हैं और 
एक नैतिक भ्रान्दोलन के प्रवर्तक हैं; परन्तु और कुछ भी होने के पूर्व वे एक महामानव हैं। वे एक महान्‌ संत और महान 
आचाय भी इसी लिए बन सके हैं कि उनमें मानवता का जो मूल द्रव्य है, वह कमौटी पर कमे हुए सोने के समान शुद्ध हैं 

आचाय॑श्री तुलसी ने अपने झ्राचार्यत्व के पच्चीस वर्ष पूरे किये हैं और इसी उपलक्ष में धवल-समारोह मनाया 
जा रहा है। सम्भवतः रजत-समारोह इसलिए नहीं मनाया जा रहा है कि वह तो उनके लिए मिट्टी है। हाँ, श्वेताम्बर- 
परम्परा के आचार्य होने के नाते धवल का, उनके लिए कुछ आकर्षण हो सकता है । उनकी सम्पूर्ण साधना धवलता की ही 
तो साधना है--वस्त्र की धवलता, चित्त की धवलता,वृत्तियों की धवलता और अन्त तः आत्मा की अमल घवलता । आचार्य श्री 
तुलसी अपने को घवल वना कर ही सन्तुष्ट नहीं हुए, वे युग की कालिमा को भी धो-पोंछकर धवल बना देने पर तुले हुए 
हैं। इसी लिए तो आज उनके धवल-समारोह में एक विचार और एक लक्ष्य में विश्वास रखने वाले सभी सम्प्रदायों और 
दलों के व्यक्ति सम्मिलित हो रहे हैं। इस धवल-समारोह के उज्ज्वल क्षणों में उन अ्रमल-बवल चरणों में मेरा भी प्रणत 
प्रणाम ! क्या मेरा यह प्रणाम भी उस महामानव के चरणों में जाकर घवल बन सकेगा ? 

है गौरब-गिरि उत्तुंग काय ! 
पद-पुजन का भी क्‍या उपाय ? 


न 


मारतीय संत-परम्परा के एक संत 
डा० युद्धवीर सिंह 


अध्यक्ष, औद्योगिक सलाहकार परिषद्‌, दिल्‍ली प्रशासन 


आ्चाये प्रवर श्री तुलसी से मेरा सम्पर्क आज से लगभग कोई झाठ-दश वर्ष पूर्व स्थापित हुआ । उसके वाद उनके 
दर्शत और उनके भाषण सुनने का लगातार अवसर मिलता रहा । उनकी कृपा से मैंने तेरापंथ, जिसके वे ग्राचार्य हैं, उसक 
कुछ साहित्य आदि और आचार्यश्री भिक्ष का जीवन-चरित्र भी पढ़ा । 

आचार्यश्री तुलसी भारत के सन्‍्तों की परम्परा में एक सन्त तुल्य हैं। आपकी वाणी में रस है, झायके रूम्पर्क में 
मनुष्य अपनी आत्मा का उत्थान होते हुए अनुभव करता है। आपका जीवन तपस्वी जीवन है और झापका व्यक्तित्व आक- 
पंक्र है। एक छोटी-सी सम्प्रदाय के नेता होते हुए भी आपने हर मजहब और हर प्रान्त के अच्छे-ग्रच्छे लोगों को आकित 
किया है। आपके आचार्य-का ल के पच्चीस वर्ष पूर्ण होने के इस शुभ अवसर पर मैं झ्रापके चरणों में अपनी हादिक श्रद्धांजलि 
समपित करता हूँ 

आपने नैतिकता की ओर विशेष ध्यान दिया और उसी के लिए अणुक्गत-आनन्‍्दोलन चलाया। गआ्रान्दोलन में 
बहुत से लोग सम्मिलित हुए और निःसन्देह उसका असर भी लोगों पर पड़ा है। मेरी कुछ ऐसी धारण है कि यदि आचार्य- 
प्रवर एक साम्प्रद्राथिक आचार्य न होकर मुक्त होते हुए ऐसा आन्दोलन चलाते तो उसका व्यापक असर होता । आपके 
एक सम्प्रदाय के आचार्य होने के कारण जनता का ध्यान सम्भवतः इतना उस ओर आकृषित न हुआ हो, जितना होना 
चाहिए था। फिर भी झापके त्याग, तपस्या और व्यक्तिगत प्रभाव से प्रभावित होकर बहुत से लोगों का नैनिक उत्थान 
हुआ है और होगा। 

मेरी ईश्वर से हादिऊ प्रार्थना है कि आचार्य प्रवर दीर्घायु हो और उनको जो शिष्य मिलें, वे उनके कार्य को 
आगे बढ़ाएं और वे जिष्य न केवल उनके पंथ में बल्कि उसके बाहर भी मिलें, जिससे उसका ग्रत्युपयोगी और पग्रत्यावश्यक 
अणब्रत-आन्दोलन देथ में व्यापक रूप धारण करके देश की आचार-हीतता और गिरती हुई नैतिकता को रोकने में समर्थ 
हो; क्योंकि स्वतन्त्र भारत सर्वथा उतनत तभी होगा, जब त्याग और तपस्या एवं सत्य और अहिसा के मूल सिद्धात्तों को 
धारण करके उत्तका आचार ऊँचा होगा। आचार्यजी को मैं एक वार फिर नमरकार करता हूँ और उनके प्रयत्नों की 
सफलता के लिए प्रार्थना करता हूँ । 





आचार्य॑ंश्री का व्यक्तित्व : एक अध्ययन 


मुनिश्नी रूपचन्दजी 


जीवन अनन्त गुणात्मक है। उसका विकास ही व्यक्तित्व की महत्ता का आधार बनता है। महान्‌ और साधा- 
रण; ये दोनों शब्द गुणात्मक तारतम्य ही लिये हुए हैं, जो कि व्यक्ति-व्यक्ति के व्यवितित्व का विभाजन करते हैं । अन्यथा 
हम एक अ्यक्ति के लिए महान्‌ और दूसरे व्यक्ति के लिए साधारण शब्द का प्रयोग नहीं कर सकते। आचार्येश्री महान्‌ 
हैं; क्योंकि उनका व्यक्तित्व महान्‌ है। उनका व्यक्तित्व महान्‌ इसलिए है कि वे साधारण की भूमिका को विश्विष्ट बनाते 
हुंए चलते हैं। कोई भी व्यक्ति साधारण से अस्पृप्ट रह कर महान्‌ नहीं बनता है । किन्तु वह साधारण को विश्विप्ट बनने 
का वित्रेक देता है, इसलिए महान्‌ बनता है। मरा विवेक सव पर छा जाये, यह चेतना का अहं है। महत्ता उससे अतीत 
है । वह प्रत्येक सुपुप्त विवेक को जगाने के लिए पथ-निर्देशन भी करती है और उसके समुचित विकास के लिए पयप्लि 
ग्रवकाश भी देती है। जहाँ इसका अभाव होता है, वहाँ व्यक्ति अनुयास्ता वन सकता है, महान्‌ नहीं। सीधे शब्दों में कहें 
तो उसका अधिकार केवल कलेवर तक पहुँच सकता है, प्राण उसके लिए सदेव ही अगम्य रहते हैं। झ्रात्रार्य श्री का 
व्यक्तित्व महान्‌ इसलिए है कि प्राण उन्ते लिए गम्य ही नहीं वने, किस्तु प्राणों ने उनका अ्रनुगमन कर उनका लक्ष्य भी 
पाया । 

आचार्य श्री का व्यक्तित्व बहुमुखी है। वे एक और जहां अध्यात्म-साधना में तललीन हैं, वहाँ दूसरी ओर एक 
बहत संघ के अनुशास्ता भी । तीसरी शोर वे व्यक्ति-व्यक्ति की समस्याग्रों को समाहित करने में तत्पर हैं तो चौथी ओर 
अब्ययन, स्वाध्याय और शिक्षा-प्रसार के लिए अ्यक प्रयास करते दिखाई देते हैं। प्राचीन झगमिक साहित्य की णोथ के 
लिए जहाँ वे अहनिश्न जुटे हुए हैं तो इसके साथ ही जीवन की प्राचीन रूढ़ता के उन्मूलन में भी वे बद्ध परिकर है। इस 
प्रकार उनके जीवन का प्रस्येक क्षण अ्रदम्य उत्साह और सतत गतिशीलता से श्रोत-प्रोत है। जीवन की डोर को हाथ में 
थाम जो उसको जितना अ्रधिक विस्तार दे सकता है, वही व्यक्तित्व-विकास की समग्रता पा सकता है। व्यक्ति-व्यक्षित में 
अपनत्व की पुट बिखेर देना व्यक्तित्व की सबसे वड़ी सफलता है। यह तभो सम्भव है, जबकि “यकक्‍्ति अपने व्यक्ति' से 
ऊपर उठ कर अपना सब कुछ उत्सगग कर दे । जीवन अनन्त तृप्गाओं का संगम-स्थल है । यह प्रत्येक जीवधारी की सामान्य 
अवस्थिति थी | किन्तु चिन्तन की उदात्तता यहीं विश्वाम लेना नहीं चाहती | वह और आगे बढ़ती है और वहाँ तक बढ़ती 
है, जहाँ कि तृप्णाएं छिछली वनती हुई तृष्ति का भी पार पाने का यत्न करती है। तृष्णा और तृप्ति हमारी मानसिक 
कल्पनाओं की ही तो कलनाएं हैं । वे कलनाएं जब उनका पार पा लें. तब व्यक्ति देहातीत वन जाता है। वेसी स्थिति में 
उसके लिए आगत और अनागत, दृश्य और अदृश्य की सभी सीमाएं होने पर उनसे वह बाधित नहीं हो सकता । क्योंकि 
उन्हें वह उत्साहपूर्वक आत्म-सात्‌ करने का प्रण लिये चलता है; उत्सुकता और उद्विग्तता जैसा कोई भी तत्त्व उसके 
लिए अवशेष नहीं रह जाता । 


जीवन की दो अवस्थाएं 


व्यक्ति और देवत्व जीवन की ये दो अवस्थाएं हैं । व्यक्तित्व वह है जो कि व्यक्ति का स्व होता है और देवत्व 
वह है जो कि व्यक्तित्व को कुछ विशिष्ट ऐश्वर्य में समारोपित करता है। व्यक्तित्व लौकिक होता है और देवत्व अ्लौ- 
किक । अलौकिक हमारे व्यवहार को नहीं साथ सकता । वह व्यवहार के लिए सदा आदर्श और अगम्य ही वना रहता है 


१६६ ] श्राचारयंश्री तुलसी अ्रभिनन्‍्दन प्रन्य [ प्रथय 


इसलिए उसकी दुष्टि में उस (देवत्व) का कोई मूल्य भी नहीं। आचायेश्री एक मानव हैं। इसलिए उनका अंकन भी 
उनके अपने व्यक्तित्व से ऋरना अधिक समुचित होगा। वे मानव हैं, इसलिए सभी मानव विवशताएं भी उनमे उसी रूप में 
विद्यमान हैं, जिस रूप में प्रत्येक सामान्य जीवन के समक्ष ञ्राती रहती हैं । फिर भी उनका व्यक्तित्व अन्य से विशिष्ट 
इसलिए है कि उन्होंने सामान्य की भूमिका पार कर विवश्वताशओं को परास्त ही नहीं किया, किन्तु उसे सहयोगी गुणों के 
रूप में परिवर्तित भी कर दिया । तिमिर को मिटाना उनके जीवन का लक्ष्य नहीं, किन्तु उसको आलोक से परिवर्तित कर 
देना, यही उनका आत्म-घोष रहा है। विरोधी के साथ भी मित्रता का व्यवहार करना अहिसा का विकास है। किन्तु 
अहिसा की पराकाप्टा वह है, जहाँ झत्रु नाम की कोई चीज रह ही न जाये, सव दुछ मित्र में परिणत हो जाये । 

व्यक्ति की प्रत्येक प्रवृत्ति अपने आस-पास के वातावरण को अनुकूलता पाकर फले-फूल यह स्वयं एक निष्कियता 
है। सक्रियता वह है, जहाँ व्यक्ति जीवन भर स्थूल दृष्टि से निष्क्रिय रह कर भी गतिशीलता के लिए जूभता रहें। गति- 
शीलता कभी भी वातावरण की अनुक्‌लता सहन नहीं कर सकती। प्रतिकूल परिस्थिति में भी अपना घैर्थ न खोये यह 
व्यक्ति की महत्ता का परिचायक है, किन्तु व्यक्ति की महत्ता वहाँ दुगुनी हो जाती है, जब कि वह पथ में आने वाले प्रत्येक 
रोड़ों को भी लक्ष्य का महत्व समका कर उसमें गति-प्रेरकता भर दे । इसमें ग्राचार्य श्री सिद्धहस्त हैं। वे चलते है, प्रति- 
कूल परिस्थिति में भी चलते रहे हैं, किन्तु श्रकेल ही नहीं, समुह को साथ लेकर चलते है । वे प्रत्येक व्यक्ति को महत्त्व देते 
हैं और उसकी योग्यता का अंकन भी करते हैं। उनकी गति का क्रम भी यही है कि जो गति से अनजान है, उन्हें गति का 
भान कराना; जो जानते हैं, किन्तु फिर भी प्रमादवश रुद्ध हैं, उन्हें प्रेरणा देना और गति करने वालों को निरन्तर आगे 
बढ़ते रहने के लिए समुचित अवकाञ्म देना । योग्यता का मूल्यांकन जहाँ नहीं होता, वहाँ नई प्रतिभाएं तो विकसित हो हो 
नहीं सकती । किन्तु विकसित प्रतिभाएं भी मुरभा जाती हैं; श्रतः उसका समुचित रूप से नियोजन करना गतिमत्ता के 
लिए अत्यन्त आवश्यक होता है । 


कुशल अनुशासक 


आचाय॑श्री एक कुशल अनुशासक हैं। श्रनु शस्ता वनना सहज है, किन्तु उसमें कुशलता निखर आये, यह अनुशासन 
की सफलता है। शासक शासितों के साथ घुल-मिल जाये, यह कुशलता की कसौटी है। उस पर खरा उतरने वाला ही संघ 
को विकास व विस्तार दे सकता है; क्योंकि वहाँ अ्रनुशासकत्व भी त्याग और बलिदान की परिधि में रह कर अपना कार्य 
साधता है। भ्राज जहाँ अनुशासन करने की व्यक्ति-व्यक्ति में भूख लगी है, वहाँ उसके दायित्व को समभने का प्रयास कहाँ 
है ? आाचायंश्री ने एक बार अपने प्रवचन में कहा---अनुशासक वनने की अ्रपेक्षा अनुशासन का पालन करना अधिक सहज 
होता है। अनुशासन-पालन में व्यक्ति को केवल अपनी ही चिन्ता होती है, किन्तु अ्रनुशासकत्व में न जाने कितने भ्रनजानों 
की भी चिन्ता रखनी पड़ती है । अनुशासकत्व का दायित्व क्या लेना है, मानो काँटों झा ताज धारण करना है ।' किन्नु 
इस गुरुतर भार का महत्त्व तभी है, जब अनुशासक उसके दायित्व को सम मे। वस्तु सत्य हमें बताता है कि अनुशासन 
करना एक पृथक्‌ कर्म है और उसके दायित्व को समभना एक पृथक्‌ कर्म । दायित्व के अभाव में ही अनुशासन लड़खड़ाता 
है, अन्यथा अनुशासन में उच्छू खलता पनप ही नहीं सकती । वर्तमान राज्यतंत्र विकास नहीं पा रहा है, समाज-व्यवस्था 
भी अस्त-व्यस्त है और कह देना चाहिए कि बीते हुए 'कल' के माप-दण्ड आाज' के समक्ष लड़खड़ा रहे हैं और गाने वाले 
कल' के समक्ष आज" | ऐसा क्यों है ? इसलिए कि दायित्व का अंकन नहीं हो रहा है। अनुशासकत्व अनुशासन को विवेक 
देता है कि वह अपना कर्तव्य समझे । किन्तु उसके साथ ही यह प्रदत भी उभरता है कि उसका अपना भी कोई दायित्व 
होता होगा ? जहाँ यह चिन्तन नहीं होता, वहीं शासन क्रान्ति का रूप लेता है। 

तेरापंथ शासन एकतंत्रीय परम्परा पर आधारित है, इसलिए यह अधिक अपेक्षित होता है कि उसका शास्ता 
योग्यता सम्पन्न हो। संघ के प्रत्येक व्यक्ति को नियन्ता के रूप में वह तभी स्वीकार्य हो सकता है जबकि शास्ता के प्रति 
प्रत्येक हृदय समान रूप से श्रद्धा और समरयंण से अन्वित हो और श्रद्धा व समर्पण को शास्ता तभी प्राप्त कर सकता है जब 
कि उसके समस्त व्यवहार एक इस प्रकार की कसौटी पर कसे हों, जो सर्वमान्य हैं। प्रजातंत्र में इसके लिए सम्भवत: 
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इतना महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं । किन्तु एकतंत्र में इसका सर्वोपरि स्थान है । एकतंत्र का प्रयोग वहीं असफल रहा है, जहाँ कि 
थास्ता के व्यवहारों पर अहता ने अपना स्थान जमा लिया। एकतंत्र की यही सबसे बड़ी दुबंलता है और यदि वह कुशल 
अनुशास्ता द्वारा पाठ दी जाती है तो वह समाज सम्भवतः अन्य विःसी समाज से उन्‍नति और विकास की घुड़दौड़ में पिछड़ 
नहीं सकता । मुझे एक घटना याद आ रही है । एक बार की बात है कि आचार्य श्री के समक्ष एक विवादास्पद प्रसंग उप- 
स्थित हुझ्ना । दोनों पक्षों ने अपने-अपने पक्ष सवलता पूर्वक रखे । आचार्यश्री सुनते रहे और सुनते रहे किन्तु एक शब्द भी 
उत्तर में नहीं कहा । बात की समाप्ति पर दोनों ही पक्ष निर्णय सुनने को आतुर थे। पर आचार्यश्री ने निर्णय की अपेक्षा 
उसी दिन से एकासन (एक समय भोजन ) करता आरम्भ कर दिया। एकासन का पहला दिन बीता, दूसरा दिन बीता और 
तीसरा दिन भी बीत गया। दोनों पक्षों के झ्राग्रह पर यह निर्मम प्रहार था जो उसे सहन नहीं कर सका। उसके बन्ध॒न ढीले 
पड़े और विवाद स्वयं समाहित हो गया । तव सभी ने माना कि विवाद के अन्त के लिए यह निर्णय उस निर्णय की अपेक्षा 
कहीं अधिक अमोघ व सहज था । ऐसे एक नहीं, अनेकों अवसर झास्ता के समक्ष झाते हैं जबकि अनुशासन स्वयं अनुशासक 
का परीक्षण करता चाहता है । परीक्षण ही नहीं, कभी-कभी उसे अनुशासित भी करता है ताकि संघ की सुचारुता बनी 
रहे । श्राचार्य श्री इसमें कितने कुशल और कहाँ तक सफल रहे हैं, इसके लिए तेरापंथ संगठन का सर्वागीण विकास एक 
ज्वलन्त प्रमाण लिये हमारे सामने है । 

प्रत्यक चतना का यह स्वभाव होता है कि वह अपने से भिन्‍न चेतना में कुछ वेशिष्टय खोजना चाहती है। जहाँ 
से वह मिल जाता है, उसे वह सहर्षतया अपना समर्पण भी कर देती है, किन्तु समर्पण भी अपना स्थायित्व नहीं गाड़ता है, 
जहाँ उसे नित नई स्फुरणाएं और उसे संवारने वाली साज-सज्जा मिलती रहे । अन्यथा वह अस्थायी नहीं बन सकता । 
वेशिप्टय भी जब दूसरी चेतना को देने का उपक्रम करने लगता है तव कृत्रिमता पनपने लगती है और वह उस दुर्बलता 
को अवसर पाकर प्रकट कर ही देती है । सच तो यह है कि वेशिप्टच से चतना का समर्पण जब तक स्वयं कुछ न कुछ ग्रहण 
करता रहेगा, तव तक ही वह निभ सकेगा । कत्रिमता भले ही कुछ समय के लिए उसे भुलावे में रख सकती है, किन्तु 
समर्पण उससे प्रेरणा नहीं पा सकता । इस दृष्टि से भी श्रद्धेय का व्यक्तित्व उस रूप में निखरे यह अपेक्षित होता है, जिसमें 
कि वह सबकी श्रद्धा समान रूप से पचा सके । क्षण-स्थायी आस्था को प्रतिपल भटकने का भय बना रहता है तो उसे 
अ्रन्त तक निभाने में श्रद्धंय भी सफल नहीं हो सकता । यह एक ऐसा सम्बन्ध है जिसमें कि मस्तिप्क की अपेक्षा हृदय का 
प्राधान्य हाता है। यही कारण है कि तक उसे सिद्ध करने में सदा ही श्रसफल रहा है। वस्तुवृत्त्या तेरापंथ संगठन में जासक- 
शासित की भावना के प्राधान्य की अपेक्षा उसमें गुरु-शिप्य भाव रहे, इस ओर विशेष ध्यान दिया गया है। नेतृत्व-पालन 
करने वालों में नेता की अनिवायंता का भान हो, तभी शिप्यत्व का भाव उभरता है। वहाँ हृदय का प्राधान्य रहता है, 
मस्तिष्क का नहीं | यही कारण है कि एक अ्रकिचन संगठन जिसके मंचालन में अर्थ का कोई प्रइन ही नहीं, श्राज दो सो 
वर्षों से भी अश्नण्ण और गतिशीलता लिये अपने लक्ष्य को ओर अग्रसर होता रहा है। मैं नहीं समभता कि विश्व के इति- 
हास में ऐसा एक भी उदाहरण मिलता हो जिसमें कि विना किसी प्रकार के भौतिक मूल्यों के श्राधारित कोई भी संगठन 
का स्थायित्व इतने लम्बे समय तक और वह भी अपनी उत्तरोत्तर उज्ज्वलता और विकास को अपने में समेटे चला हो। 
प्रसिद्ध विचारक जैनेन्द्रजी से एक बार तेरापंथ के बारे में उनके विचार पूछे गये तो उन्होंने बताया कि “जों कुछ मैं जानता 
हैँ, उससे इस संगठन के प्रति मुझमें विस्मथ का भाव होता है। कारण कि उसके केन्द्र में सता नहीं है। सत्ता को अधिका र, 
हथियार और सम्पत्ति से सुरक्षित और समर्थ बनाया जाता है।' तो क्या तेरापंथ को एक ऐसे रूप में स्वीकार किया जा 
सकता है जो कि सत्ता और सम्पत्ति से दूर कुछ परम तत्त्वों से ही अपनी मौलिकता संचित करता हो। यह पूछने पर 
उन्होंने बताया कि मैं इससे सहमत हें । कारण कि मैं आस्तिक हूँ । आस्तिक का मतलव मैं समप्टि को चित्‌-केन्द्रित और 
चित्‌-संचालित मानता हूँ । यह चित्‌-अस्तित्व का संसार है ।'' मेरी श्रद्धा है कि जहाँ संगठन के केन्द्र में बह चित्‌ तत्त्व 
है, वहीं संगठन का जीवन है और शुभ है। अन्यथा संगठन में संदिग्ध का मेल होता है और उससे फिर जीवन का अरहित 
होने लगता है। मानव संगठन के सम्बन्ध में यह श्रद्धा आज खत्म हुई-सी जा रही है कि बिना सत्ता और सम्पढा के वह 
उदय में श्रा सकता या कायम रह सकता है ।'''इस अनास्था को टूंटना चाहिए और मालूम होना चाहिए कि कुछ और 
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भी तत्त्व है--चिन्मय तत्त्व, आध्यात्मिक तत्त्व, नेतिक तत्त्व आदि; जिस के चारों ओर मानव-संघटना हो सकती है 
और होनी चाहिए। यदि ऐसा हो तो मेरा विश्वास है, हम देख पायेगे कि यह संघटना काल को भेदती हुई स्थायी बनती 
है, उसमें उगने और बढ़ने के बीज रहते हैं । 


सप्राण नेतृत्व 


व्यक्ति और संगठन इतने संश्लिप्ट और एकात्मक होते है कि हम उनमें विभेद देख ही नहीं सकते। यह तभी 
सम्भव है, जब उसका नेता संघटनात्मक प्रवृत्तियों में अनुयाथी वर्ग को एक-रस कर दे । एक-रसात्मकता व्यक्ति संठन के 
बीच में अभिन्‍नता ही स्थापित नहीं करती, किन्तु वह उसमें अपनी झ्निवार्यता भी आरोपित कर देती है। वहाँ न व्यक्ति 
संघ के लिए भारभूत बनता है और न व्यक्ति के लिए संगठन ही स्वतंत्रता-अपहरण की स्थिति उपस्थित करता है। 
जैनेन्द्र जी के शब्दों में--“मैं स्वतंत्रता अब्द को बहुत ऊँचा नहीं मानता । मेरे निकट स्वतंत्रता की सार्थकता सर्वथा देने में 
हैं, लने में तनिक भी नहीं, अर्थात्‌ मुभे प्रेम प्रिय है। अपनी स्वनंत्रता उस नाते मुझे अप्रिय भी हो सकती है। आचार्य 
तो, मान लो, एक के बजाय अनेक भी हो सकते हैं। लेकिन वया आदमी में अ्रन्त:करण और विवेक भी दो हो सकते है । 
क्या विवेक के झ्राधिपत्य को स्वतंत्रता का घातक कहना होगा ? यदि आचार्य सत्ता भोगी नही है; उस समाज या संघ के 
अन्त:करण का प्रतीक है तो उसमें मैं पूरा-प्रा औचित्य देखता हूँ ।” किन्तु यह सब तभी सम्भव है जबकि गआ्राचार्य या 
संघ-संचालक उसमें सजीवता भर दे। मानव की प्रत्येक कृति अपने में एक अकल्पित सम्भार लिए हुए है। पर वह 
सम्भार तभी खलता है, जब वह प्राण-शून्य बन जाता है। प्रत्येक कला में अ्मरत्व वहीं निखरता है, जब वह सजीव 
श्रौर जीवन्त हो । निष्प्राण तो यह शरीर भी भारभूत बन जाता है। आच्ार्यश्री की यह सर्वाधिक विशेषता रही है कि 
उन्होंने अपने नेतृत्व को सप्राण बनाये रखा है। इसे नेता की ही सफलता मानना चाहिए। अनुपालक वर्ग तो उसे रूढ़ व 
निष्प्राण बनाने को प्रतिपल तत्पर दिखाई देता है। वह संघ की प्रत्येक पद्धति को शरीर से ही पकड़ने का प्रयत्न करता 
है। उसके साथ चेतना कहीं छूट न जाये, यह कार्य उसके नेता से ही सम्भव होता है। यही कारण है कि तेरापंध अपनी 
उज्ज्वलत र धारा लिए अविरल गति से आगे बढ़ रहा है । 


सफल कलाकार 


उनके जीवन का कलात्मक पक्ष अधिक प्रभाव और प्रवाह पूर्ण रहा है। सत्यं, शिवं, सुन्दर मनुष्य का स्वभाव 
है। वह उसे अपने जीवन में साकार देखना चाहता है। किन्तु वह तभी सम्भव है जबकि वह अपनी प्रत्येक क्रति में कला- 
त्मकता भर दे। हम सत्यं, शिवं, सुन्दरं का रचनात्मक रूप कला को मान लें तो कोई असंगत नहीं होगा। इस प्रकार 
प्रवृत्ति की प्राणवत्ता के लिए यह आवश्यक है कि उसमें कला का रूप निखरे। प्रत्येक वस्तु में जो सरसता और सौन्दर्य 
का दर्शन होता है, वह कला का ही परिणाम है। कलाकार उसमें जितनी अधिक कलात्मकता भर पाता है, उसमें सौन्दर्य 
उतना ही अधिक चमत्कार लिये श्रवतरित होता है। धरती का प्रत्येक श्रणु अपने में सौन्दर्य समेटे हुए है। परन्तु उसका 
प्रक्रियात्मक और प्रयोगात्मक रूप केवल कलाकार के हाथों से ही सम्भव होता है। उसकी कुशलता प्रत्येक नीरसता में 
सरसता उंडेल देती है। संस्कृत व्याकरण की दुरूहता से उसके छात्र अनभिन्ञ नहीं हैं। सम्भवतः व्याकरण की इस दुरूहता 
के कारण संस्कृत लोक-भाषा बनने में श्रभी तक सफल नहीं हो रही है | किनलु यही विपय जब गआाचार्यश्री के द्वारा विद्यार्थी- 
गण पढ़ते हैं तो सचमुच ही यह अनुभव होता है कि यह विषय अन्य विषयों से कम रखात्मक नहीं। पर यह अनुभूति 
व्याकरण की सुगमता सिद्ध नहीं कर सकती । यह तो अध्यापक की विलक्षणता है जो कि अपने अशध्यापन में वह कलात्म- 
कता भर देता है जिससे विद्यार्थी उसे काव्य को-सी सरसता प्राप्त कर सके । इसका यह परिणाम है कि वे व्याकरण, 
दर्शन, तकं-शास्त्र और आगमिक ज्ञान जैसे दुर्गंग विषयों को भी सफलतापूर्वक प्रसारित करते रहे हैं। उन्होंने संस्कृत 
का सांगोपांग अध्ययन स्वयं तो किया ही, किन्तु संघ के शिक्षा-पाठ्यक्रम में प्रमुख स्थान देकर मृत-भाषा कही जाने वाली 
संस्कृत-भाषा को जीवन्तता दी है। ठीक इसी प्रकार उन्होंने अपने प्रत्येक क्रिया-कलापों में कला की पुट का आरोपण किया 
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कप 


है या उनकी प्रत्येक प्रवृत्ति में कला जा स्फुरण सहज रूप से हुआ है; क्योंकि वे सफल कलाकार जो ठहरे । 
अपनी आत्म-साधना 


ग्राचायश्री के व्यक्तित्व का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण पक्ष जिसे कि मै मानता हूँ, उनको अपनी आत्म-साधना है। 
प्रत्येक व्यक्तित्व अपनी दुर्वलताओं से अधिक मर्माहत होता है। यह आघात भी ऐसा होता है जिसका कि कोई उपचार 
नहीं । व्यक्तित्व की सवस वड़ी असफलता वह होती है, जहाँ व्यवित स्वयं अपने से ही कतरा जाता है। इसका अभाव 
प्रत्येक क्रिया में कुण्ठा भरता है और अन्तत: असफलता और निराशा के अतिरिक्त कुछ भी हाथ नहीं आता । 
सामान्यतया साधना और संसार दोनों के क्षेत्र सर्वथा परथक्‌-पृथक्‌ होते हैं। साथना के अभ्यास काल के लिए 
यह आवश्यक भी होता है। अन्यथा संसार की टेडी-मेड़ी पगइंडियों में वह कभी ही भटक जाये । किन्तु साधना की परि- 
पक्वता में संसार उससे अस्पृष्ट नहीं रहता है । साधक के लिए समूचा ब्रह्माण्ड साधनामय हो जाता है। वह साधना के 
उत्कप॑ का फल है । उसके लिए यह आआवध्यक होता है कि साधक अपने क्रिया-कलापों में साधना का समारोहण कर दे । 
वह अपनी प्रवुत्ति और साधना के वीच विलगता न पनपने दे। प्रायः साथक वहीं फिसलता हे जबकि वह साधना और 
प्रवुत्ति के बीच सामंजस्थ नहीं रख पाता। जो इस पर विजयी बना, वह अ्रध्यात्म की भाषा में जीवन-मुक्त बना । 
आचार्यश्री अपनी वर्तमान अवस्था में साधना की कौन-सी भूमिका पार कर रहे हैं, यह प्रश्न सम्भवतः उनके लिए नहीं 
है, किन्तु हमारे लिये ग्रवश्य है जो कि बुद्धि के कठघरे में बँधे हुए हैं । वे अ्रपने में जो कुछ बनना चाहते है या जो कुछ दैं 
वह उनके लिए कुछ भी विशेष नहीं। क्योकि वे अपने में एक-रस हैं। एक-रसता में कुछ भी भिन्‍न नहीं रह जाता और 
उसी एक-रसता में वे साधना और संसार को घुला-मिला देखना चाहते हैं | व्यवित और साधनाके बीच में समय की रेखाएं 
खिच जाये, यह उनको विल्कूल सान्य नहीं। उनके अपने जढ्दों में “विचार प्रवाहमान रहते हैं, तव तक उनमें स्वच्छता 
रहती है। उसका प्रवाह रुकता है, वे पंकिल वन जाते हैं | रूढियाँ अनावश्यक नहीं होती । व्यक्ति या समाज को जीवित 
रखने के लिए देश-काल के अनुरूप रूढ़ि का झआलम्बन लेना होता है। यहाँ पर रूड़िवाद नहीं है। रूढ़िवाद वह है, जो देश- 
काल के बदले जाने पर भी देश-काल-जनित स्थिति को न बदलने का आग्रह करे।” इसी भावना को लक्षित करते हुए 
कहा गया: 
इस काल पुरुष को रेखा में सिमट जीवन को 
उस असीम की औश्रोर बढ़ाना चाहते हो, 
व्यवहार जहाँ पर तरल रूप ले बह जाता 
उस चरम सत्य को व्यक्त बनाना चाहते हो । 
सच तो यह है कि आचार्य श्री जो कुछ हैं, हमारे समक्ष हैं और जो कुछ वनना चाहते हैं, वह भी दृष्टि स ओमज 
नहीं है। फिर हमारे अन्तर-चक्षु या चर्म-चक्षु उन्हें कहाँ तक परखते हैं, यह अपनी-भ्रपनी योग्यताशों पर भी 
अवलम्बित है । 





द्वितीय संत तुलसी 


श्री रामसेवक श्रीवास्तव 
सहसम्पादक--नवभा रत टाइम्स, बम्बई 


सन्‌ १६५४५ की वात है, जब अणक्रत-आन्दोलन के प्रवतंक आचार्यश्री तुलसी वम्बई में थे और कुछ दिनों के 
लिए वे मुलण्ड (बम्वई का एक उपनगर) में किसी विशिष्ट समारोह के सिलसिले में पधारे हुए थे। यहीं पर एक प्रवचन 
का आयाजन भी हुआ था । सार्वजनिक रथान पर सार्वजनिक प्रवचन होने के नाते मैं भी उसका लाभ उठाने के उद्देश्य से 
पहुँचा हुआ था । 

प्रवचन मैं कुछ अनिच्छा से ही सुनने गया था, क्योंकि इससे पूर्व मेरी धारणा साधुओं तथा उपदेशकों के प्रति, 
विशेषतया धर्मोपदेश्वकों के प्रति कोई बहुत अच्छी त थी और ऐसे प्रसंगों में प्रायः महात्मा तुलसीदास की उस पंक्ति को 
दोहराने लगता था जिसमें उन्होंने पर उपदेश कुशल बहुतेरे, जे श्राचरहि ते नर न घनेरे कहकर पाखंडी धर्मोपदेशकों की 
अच्छी खबर ली है। परन्तु आचार्यश्री तुलसी के प्रवचन के वाद जब मैंने उनकी और उनके शिप्यों की जीवनचर्या का 
निकट से निरीक्षण कियातब तो मैं स्वयं अपनी लघुता से बरवस इतना दव-सा गया कि झात्म-ग्लानि एक अभिशाप बन 
कर मेरे पीछे पड़ गई और आ वायंश्री तुलसी जैसे निरीह संत के प्रति अनजाने ही अश्चद्धा का भाव मन में लाने के कारण 
बड़ा परचात्ताप हुआ। मारे लज्जा के मैं कई दिनों तक फिर किसी ऐसे समारोह में गया ही नहीं । 


मुनिश्री से भेंट 


कुछ दिन बाद मुनिश्री नगराजजी की सेवा में मुझे उपस्थित होने का सौभाग्य मिला । आपने मुझे अणुब्रत पर 
कुछ साहित्य तैयार करने की प्रेरणा दी। मैंने अपनी असमर्थता के साथ अपनी हीनता का भी स्पष्टत: निवेदन किया 
और बताया कि अणुक्नत-प्रान्दो लन के किसी भी नियम की कसौटी पर मैं खरा नहीं उतर सकता; तब, ऐसी स्थिति में 
इस विषय पर लिखने का मुझे क्या अधिकार है ? मुनिश्री ने कहा कि अणत्रत का मूलाधार सत्य है और सत्य-भाषण कर 
आपने एक नियम का पालन तो कर ही लिया । इसी प्रकार आप अन्य नियमों का भी निर्वाह कर सकेंगे । मुझे कुछ प्रोत्सा- 
हन मिला और मैंने अणुतब्रत तथा आचायंश्री तुलसी के कतिपय ग्रन्थों का अध्ययन कर कुछ समभने की चेप्टा की और 
एक छोटा-सा लेख मुनिश्री की सेवा में प्रस्तुत कर दिया । लेख अत्यन्त साधारण था, तो भी मुनिश्री की विशाल सहृदयता 
ने उसे अपना लिया | तव से अणुन्रत की महत्ता को कुछ अंकने का मुझे सौभाग्य मिला और मेरी यह भ्रान्ति भी मिट 
गई कि सभी धर्मोपदेशक तथा संत निरे परोपदेशक ही होते हैं। सच तो यह है कि गोस्वामी तुलसी की वाणी की वास्त- 
विक सार्थकता मैंने ग्राचार्यश्री तुलसी के प्रवचन में प्राप्त की । 


जीवन श्र मृत्यु 


गोस्वामी तुलसी ने नैतिकता का पाठ सर्वप्रथम अपने गृहरथ जीवन में और रदंयं अपनी गृहिणी से प्राप्त विया 
था; किन्तु आचार्यश्री तुलसी ने तो आरम्भ से ही साधु-वृत्ति अपनाकर अश्रपनी साधना को नैतिकता के उस सोपान पर 
पहुँचा दिया है कि गृहस्थ और संन्‍्यासी, दोनों ही उससे क्ृतार्थ हो सकते हैं। तुलसी-कृत रामचरितमानस की सप्टि 
गोस्वामी तुलसी ने स्वान्तः सुखाय के उद्देश्य से की, किन्‍्नु वह सर्वान्त:सुखाय' सिद्ध हुआ; क्‍योंकि संतों की सभी विभू 
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तियाँ और सभी कार्य अन्यों के लिए ही होते आ्राए हैं। परोपकाराय सता विभुतय: । फिर आचायंश्री तुलसी ने तो आरम्भ 
से ही अपने सभी कृत्य परार्थ ही किए हैं और परार्थ को ही स्वार्थ मान लिया है। यही कारण है कि उनके अणुब्रत- 
आन्दोलन में वह गतित समायी हुई है जो परमाणु शक्ति-सम्पन्त बम में भी नहीं हो सकती; क्योंकि अणुृत्रत का लक्ष्य 
रचनात्मक एवं विश्वकल्याण है और झआगविक रास्त्रों का तो निर्माण ही विश्व-संहार के लिए किया जाता है । एक जीवन 
है तो दूसरा मृत्यु । तो भी जीवन मृत्यु से सदा ही वड़ा सिद्ध हुआ है और पराजय मृत्यु की होती है, जीवन की नहीं । 
नागासाकी तथा हिरोशिमा में इतने बड़े विनाश के वाद भी जीवन हिलोर ले रहा है और मृत्यु पर अट्टहास कर 


ह्ाहै। 
वास्तब्रिक मृत्यु 


मानव की वास्तविक मृत्यु नैतिक ह्वास होने पर होती है। नैतिक आचरण से हीन होने पर वस्तुतः मनुष्य 
मृतक से भी बुरा हो जाता है, क्योंकि साधारण मृत्यु होने पर आत्मा अभ्रमर बनी रहती है। न हन्यते हन्यमाने शरीरे 
(गीता) । किन्तु नैतिक पतन हो जाने पर तो शरीर के जीवित रहने पर भी आत्मा' मर चुकती है और लोग ऐसे 
व्यक्ति को 'हृदयहीन , अनात्मवादी', मानवता के लिए कलंक' कहकर पुकार उठते हैं। इसी प्रकार नंतिकता से हीन 
राष्ट्र चाहे जैसा भी श्रेष्ठ शासनतन्त्र क्यों न अंगीकार करे, वह जनता की आत्मा को सुखी तथा सम्पन्न नहीं बना सकता। 
ऐसे राष्ट्र के कानून तथा समस्त सुधार-कार्य प्रभावकारी सिद्ध नहीं होते और न उसकी क्ृतियों में स्थायित्व ही श्राने 
पाता है; क्योंकि इन कृतियों का आधार सत्य और नैतिकता नहीं होती, अपितु एक प्रकार की अवसरवादिता अथवा 
अवसरसाधिका वृत्ति ही होती है । नैतिक संवल के विना भौतिक सुख-साधनों का वस्तुतः कोई मुल्य नहीं होता । 


झणु और अगुत्रत-आरान्दोलन 


आज के युग में आणविक शक्ति का प्राधान्य है और इसीलिए इसे अण युग की संज्ञा देना सर्वथा उपयुक्त 
प्रतीत होता है। विज्ञान आज भ्रपती चरम सीमा पर है और उसने अणुमात्र में भी ऐसी शक्ति खोज निकाली है, जो 
अखिल विश्व का संहार कुछ मिनटों में ही कर डालने में समर्थ हैं। इस सर्वसंहारकारी शक्ति से सभी भयभीत है और 
तृतीय विश्वव्यापी युद्ध के निवारणार्थ जो भी प्रयास प्रकारान्तर से आज किये जा रहे हैं, उनके पीछे भी भय की यही 
भावना समायी हुई है । 

पश्चिमी राष्ट्रों की संगठित शक्ति से भयभीत होकर रूस ने पुनः आणविक झस्त्रास्त्रों के परीक्षण की घोषणा 
ही नहीं कर दी है, वस्तुतः वह दो-चार परीक्षण कर भी च॒का है। रूस के इस आचरण की स्वाभाविक प्रतिक्रिया अ्रम रीका 
पर हुई है और अमरीका ने भूमिगत आगविक परीक्षण आरम्भ कर दिये हैं । 

अमरीका शक्षेपास्त्रों की होड़ में रूस से पहले से ही पिछड़ा हुआ है और इसोलिए रूस को उस दिशा म और 
अधिक बढ़ने का मौका वह कदापि नहीं दे सकता । साथ ही, विश्व के अन्य देशों पर भी इसको प्रतिक्रिया हुई है और 
बेल्प्रेड में आ्रायोजित तटस्थ देशों का सम्मेलन इस घटना से कदाचित्‌ अत्यधिक प्रभावित हुआ है; क्योंकि सम्मेलन शुरू 
होने के दिन ही रूस ने अपनी यह आतंककारी घोषणा की है। इस प्रकार आज का विश्व आणविक शक्ति के विनाग- 
कारी परिणाम से बुरी तरह त्रस्त है। सभी ओर न्राहि-त्राहि-सी मची हुई है; क्‍योंकि युद्ध शुरू हो चुकने पर कदाचित्‌ 
कोई 'त्राहि-त्राहि पुकारने के लिए भी शेष न रह जायेगा । इस विपम स्थिति का रहस्य है कि शान्ति के आवरण में युद्ध 
की विभीषिका सर्वत्र दिखाई पड़ रही है ? 


परिग्रह और शोषण की जनयित्री 


जब मानव भौतिक तथा शारीरिक सुखों की प्राप्ति के लिए पाशविकता पर उत्तर आता है और अपनी आत्मा 
गे आन्तरिक पुकार का उसके समक्ष कोई महत्त्व नहीं रहता, तब उसकी महत्त्वाकांक्षा परिग्रह और शोषण को जन्म 
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देती है, जिसका स्वाभाविक परिणाम साम्राज्य अथवा प्रभुत्व-विस्तार के रूप में प्रकट होता है। अपने लिए जब हम 
आवश्यक्ता से अधिक पाने का प्रयास करते हैं, तब निए्चय ही हम दूसरों के स्वत्व के अपहरण की कामना कर उतते हैं; 

क्योंकि औरों की वस्तु का अपहरण किये बिना परियग्रह की भावना तृप्त नहीं की जा सकती। यही भावना औरों की 
स्वतन्त्रता का अपहरण कर स्वच्छन्दता की प्रवृत्ति को जन्म देती है, जिसका व्यवह्ारिक रूप हम उपनिवेशवाद में 
देखते हैं। शोषण की चरम स्थिति क्रान्ति को जन्म देती है, जैसा कि फ्रांस और रूस में हुआ और अन्ततः हिंसा को ही 
हम मुक्ति का साधन मानने लगते हैं तथा साम्यवाद के सवल साधन के रूप में उसका प्रयोग कर शान्ति पाने वी लालसा 
करते हैं, किन्तु शान्ति फिर भी मृग-मरीचिका वनी रहती है। यदि ऐसा न होता तो रूस ज्ञान्ति के लिए आणविक परी- 
क्षणों का सहारा क्‍यों लेता और किसी भी समभौता-वार्ता की पृष्ठभूमि में झक्ति-सन्तुलन का प्रइन क्‍यों सर्वाधिक महत्त्व 
पाता रहता ? 


मिथ्याचरण 


भारत के प्राचीन एवं अर्वाचीन महात्माग्रों ने सत्य और अ्रहिसा पर जो अत्यधिक वल दिया है, उसका मुख्य 
कारण मानव को सुख का वह सोपान प्राप्त कराना ही रहा है, जहाँ तृष्णा और वितृष्णा का कोई चिह्न शेष नही रह 
जाता । सभी धर्मो ने अपरिग्रह और त्याग पर अत्यधिक वन दिया है, जो मूलतः सत्य और अहिसा के ही रूपान्तर हैं । 
सत्य की प्राप्ति के लिए सत्य का आचरण अनिवार्य बताया गया है--सच्च लोगम्सि सारक्ष्यं (जेन) यम्हि सच्च च 
धम्मो च सो सुदी (वौद्ध) अहमनृतात्‌ सत्यमुपेभि (वंदिक)। 
वास्तविक धर्म मनसा, वाचा और कर्मणा शुद्धाचरण माना गया है और मन से भी प्रतिकूल आचरण करने 
वाले को 'पाखण्डी तथा 'मिथ्याचारी' बताया गया है-- 
कर्मेन्द्रियाणि संयम्य य आस्ते सनसा स्मरन्‌। 
इन्द्रियार्थान्विमृदात्मा सिथ्याचार: स उच्यते॥ --गोता 
मिथ्याचरण स्वयं अपने में एक छलना है, तव औरों में भी अविश्वास उत्पन्न करे, तो इसमें ग्राइचर्य ही क्या है ? 
विश्व की महान्‌ शक्तियाँ झान्ति के नाम पर युद्ध की गुप्त रूप से जो तैयारियाँ कर रही हैं, यह मिथ्याचरण 
का ही द्योतक है और इसी लिए पूर्व तथा पश्चिम में पारस्परिक विश्वास का नितान्त ह्वास होकर भय की भावना उद्दीप्त 
हो उठी है । 
भारत में आज सर्वोत्क्रप्ट प्रजातन्‍्त्र विद्यमान होते हुए भी प्रजा (जनता) सुखी एवं सन्तुष्ट क्यों नहीं है ? 
सद्यनिषेध के लिए इतने कड़ कानून लागू होने पर और केन्द्र द्वारा इतना अ्रधिक प्रोत्साहन दिये जाने पर भी वह कारगर 
होता क्‍यों दिखाई नहीं पड़ता ? भ्रष्टाचार रोकने के लिए प्रशासन की ओर से इतना अधिक प्रयास किये जाने पर भी 
वह कम होने के स्थान में बढ़ क्यों रहा है ? इन सवका मूल कारण मिथ्याचरण नहीं तो और क्या है ? आन्तरिक अथवा 
आत्मिक विकास किये विना केवल वाह्म-विकास वन्धन-मुक्ति का साधन नहीं हो सकता। विज्ञान तथा भ्रणु शक्ति का 
विकासमात्र ही उत्थान का एकमात्र साधन नहीं है । 
अगुशक्ति (विज्ञान) के साथ-साथ आज अणुब्रत (नंतिक आचरण ) को अपनाना भी उतना ही, अ्रपितु उससे 
कहीं श्रधिक, महत्त्व रखता है, जितना महत्त्व हम विज्ञान के विकास को देते हैं और जिसे राजनीतिक स्वतन्त्रता के बाद 
आ्राथिक स्वतन्त्रता का मूलाधार भी मान बैठे हैं। 
अणुब्रत के प्रवरतक आचायंश्री तुलसी के शब्दों में भारतीय परम्परा में महान्‌ वह है जो त्यागी है । यहाँ का साहित्य 
त्याग के आदर्णों का साहित्य है। जीवन के चरम भाग में निग्ग्रन्थ या संन्यासी वन जाना तो सहज वृत्ति है ही, जीवन के 
आदि भाग में भी प्रव्नज्या श्रादेय मानी जाती रही है : यदहरेव विरजेत तदहरेव प्रव्नजेत । 
त्यागपूर्ण जीवन महाब्रत की भूमिका या निर्ग्रन्थ वृत्ति है। यह निरपवाद संयम-मार्ग है, जिसके लिए अत्यन्त 
विरकित की अपेक्षा है। जो व्यक्त अत्यन्त विरक्ति और ग्त्यन्त भ्रविरक्ति के बीच की स्थिति में होता है, वह अणुब्रती 
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वनता है। आनन्द गाथापति भगवान्‌ महावीर से प्रार्थना करता है---भगवन्‌ ! झ्रापके पास वहुत सारे व्यक्त निर्ग्रन्थ बनते 
हैं, किन्तु मुझमें ऐसी शक्ति नहीं कि मैं निम्नेत्थ बनूँ। इसलिए मैं आपके पास पाँच अणब्रत और सात विक्षात्रत; दादश 
ब्रतरूप गृही धर्म रवीकार कहूँगा।' 

यहाँ चक्ति का अर्थ है विरक्ति। संसार के प्रति, पदार्थों के प्रति, भोग-उपभोग के प्रति जिसमें विरक्ति का 
प्रावल्य होता है, वह निर्गन्थ बन सकता है। भ्रहिसा और अपरिग्रह का ब्रत उसका जीवन-धर्म वन जाता है। यह वस्तु 
सबके लिए सम्भव नहीं । ब्रत का अणु-रूप मध्यम मार्ग है। अव्रती जीवन शोषण और हिसा का प्रतीक होता है और महा- 
ब्रती जीवन दुःझक्‍य । इस दा में अणुब्रती जीवन का विकल्‍प ही शेष रहता है| ्षि ह 

अणुत्रत का विधान ब्रतों का समीकरण या संयम और अ्रसंयम, सत्य और ग्रसत्य, अहिसा और हिसा, अपरिय्रह 
झौर परिग्रह का मिश्रण नहीं, अपितु जीवन की न्यूनतम मर्यादा का स्वीकरण है। 


चारित्रिक आन्दोलन 


अणुब्रत-भ्रान्दोलन मूलतः चारित्रिक आन्दोलन है। नैतिकता और सत्याचरण ही इसके मूलमंत्र हैं। प्रात्म-विवे- 
चन और आत्म-परीक्षण इसके साधन हैं। ग्राचाय श्री तुलसी के अनुसार यह आन्दोलन किसी सम्प्रदाय या धर्म-विद्येप के लिए 
नहीं है। यह तो सबके लिए और सार्वजनीन है। अणुत्रत जीवन की वह न्यूनतम मर्यादा है जो सभी के लिए ग्राह्म ण्व्‌ 
शक्‍्य है। चाहे आत्मवादी हों या अनात्मवादी, बड़े धर्मज् हों या सामान्य सदाचारी, जीवन की न्यूनतम मर्यादा के बिना 
जीवन का निर्वाह सम्भव नहीं है। अनात्मवादी पूर्ण श्रहिसा में विश्वास न भी करें, किन्तु हिसा अच्छी है, ऐसा तो नहीं 
कहते । राजनीति या कूटनीति को अनिवार्य मानने वाले भी यह तो नहीं चाहते कि उनकी पत्नियाँ उनसे छलनापूर्ण व्यव- 
हार करे। असत्य और अप्रामाणिकता बरतने वाले भी दूसरों से सच्चाई और प्रामाणिकता की झ्राज्ञा करते हैं। बराई 
मानव की दुलबंता है, उसकी स्थिति नहीं । कल्याण ही जीवन का चरम सत्य है जिसकी साधना ब्रत (झ्राचरण ) है । अणु 
ब्रत-आन्दोलन उसी की भूमिका है। 


अणुव्रत-विभाग 


अणुव्रत पाँच हैं--अहिसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्म चये या स्वदार संतोष श्र अपरिग्रह या इच्छा-परिमाण । 

१. अहिसा--अहिसा-अ्रणृत्रत का तातये है--अनर्थ हिसा से अनावश्यकता घून्य केवल प्रमाद या अज्ञानजनित 
हिंसा से वचना। हिंसा केवल कायिक ही नहीं, मानसिक भी होती है और वह झधिक घातक सिद्ध होती है। मानसिक 
हिंसा में सभी प्रदाार के शोषणों का समावेश हो जाता है श्ौर इसीलिए अ्रहिसा में छोटे-बड़े अपने-बिराने, स्पृश्य-अस्पृदय 
आदि विभेदों की परिकल्पना का निपेध अपेक्षित होता है । 

२. सत्य--जीवन की सभी स्थितियों में नौकरी, व्यापार, घरेलू या राज्य अ्रथवा समाज के प्रति व्यवहार में 

सत्य का आचरण अणुत्रती की मुख्य साधना होती है। 

३. भ्रचौय--लोभा विले श्राययइ अदत्तम्‌ (जैन) लोके श्रदिन्न नादियति तमहंं ब्रूमि ब्राह्मणं (बौद्ध) अ्रचौर्य 
में मेरी निष्ठा है। चोरी को मैं त्याज्य मानता हूँ। गृहस्थ-जीवन में सम्पूर्ण चोरी से बचना सम्भव न मानते हुए अणृक्रती 
प्रतिज्ञा करता है--?. मैं दूसरों की वस्तु को चोर-वृत्ति से नहीं लूँगा, २. जानवूककर चोरी की वस्तु नहीं खरीदूगा और 
न चोरी में सहायक बनूगा, ३. राज्यनिषिद्ध वस्तु का व्यापार व आयात-निर्यात नहीं करूँगा, ४. व्यापार में अ्रप्रमा- 
णिकता नहीं वरतूंगा। 

४. ब्रह्मचर्य--१. तवेसु वा उत्तमं बंभचेरं (जैन), २. साते कामगुण रमस्सु चित्त (बौद्ध) ३. बह्म ब्येंग 





१ नो खलु श्रहूं तहा संचाएमि मुण्डे जाव पव्वइत्तए। भ्हण्णं देवाणुप्पियाणं भ्रन्तिए पंचाणुव्दयं सत्तसिख्वावइयं ढाढ़स बिहं 
गिहिधम्मं पडिवज्जिस्सासि-- उपासकदझ्ञांग ॥ १ ॥ 


१७४ ] ग्राचार्यश्षी तुलसी प्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ प्रथम 


तपसा वेवा मृत्युम॒पाध्तत (वेद) । 

ब्रह्म चर्य अहिसा का स्वात्मरमणात्मक पक्ष है। पूर्ण ब्रह्म चारी न वन सकने की स्थिति में एक पत्नीव्रत का पालन 
अ्णबव्रती के लिए अनिवार्य ठहराया गया है। 

भू. भ्रपरिप्रह--- १. इच्छाहु श्रागाससम अणांतया  ( जैन ), २. तण्हक्खयो सब्व दुक्‍्वे जिताति (बौद्ध), ३. सागूषः 
कप्यस्विद्धनम्‌ (वैदिक) परिय्रह से तात्पर्य संग्रह से है । किसी भी सदगृहस्थ के लिए संग्रह की भावना से पूर्णतया विरत 
रहना ग्रसम्भव है। अ्रतः अगृत्नत में अपरियग्रह से संग्रह का पूर्ण निषेध का तात्पर्य न लेते हुए अमर्यादित संग्रह के रूप में 
गृह्दीत है। अणुत्रती प्रतिज्ञा करता है कि वह मर्यादित परिणाम से अधिक परिय्रह नहीं करेगा । वह घूस नहीं लेगा। लोभवश 
रोगी की चिकित्सा में गनुच्चित समय नहीं लगायेगा । विवाह आदि प्रसंगों के सिलसिले में दहेज नहीं लेगा, आदि । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि भ्रणुत्रत विशुद्ध रूप में एक नेतिक सदाचरण है श्र यदि इस अभियान का सफल 
परिणाम निकल सका तो वह एक सहस्र कानूनों से कहीं अधिक कारगर सिद्ध होगा श्रौर भारत या अन्य किसी भी देब् में 
ऐसे आचरण से प्रजातन्त्र की सार्थकता चरितार्थ हो सकेगी । प्रजातन्त्र धर्मनिरपेक्ष भले ही रहे, किन्तु जब तक उसमें 
नैतिकता के किसी मर्यादित मापदण्ड की व्यवस्था की गुंजाइश नहीं रखी जाती, तब तक वह वास्तविक स्वतन्त्रता की 
सृष्टि नहीं कर सकता और न ही जनसाधारण के झआथिक स्तर को ऊँचा उठा सकता है। स्वतन्त्रता की ओट में स्वच्छ- 
सता और शाथिक उत्थान के रूप में परिग्रह तथा शोषण को ही खलकर खेलने का मौका तव तक निस्मसंदेह वना रहेगा, 
जब तक इस आणविक युग में विज्ञान की महत्ता के साथ-साथ अणुब्रत- जैसे किसी नैतिक बत्धन की महत्ता को भी भली- 
भाँति आँका नहीं जाता । विदव-भान्ति की कुझ्जी भी इसी नैतिक बन्धन में निहित है। वस्तुतः पंचशील, सह-अस्तित्व, 
धार्मिक सहिय्णूुता अगत्त के अंग्ोंगरंग जैसे ही हैं। भ्रतः झाचार्यश्री तुतपी का झणृत्रत-आन्‍्दो लन आज के अ्रणुयुग की एक 
विजिष्ट देन ही समझा जाना चाहिए। 

भारत विश्व में यदि प्राचीन झथवा अरवचीन काल में किसी कारण सम्मानित रहा अथवा आज भी है तो अपने 
सत्य, त्याग, अहिसा, परोपकार (अपरियग्रह) झादि नैतिक गुणों के कारण ही, न कि श्रपती सैन्‍्य शक्ति अथवा भौतिक 
शक्ति के कारण । किन्तु, झ्राज देश में जो अ्रप्टाचार व्याप्त है और नैतिक पतन जिस सीमा तक पहुँचा चुका है, उसे एक 
नेहरू का आवरण' कब तक छके रहेगा ? एक दिन तो विश्व में हमारी कलई खुल कर ही रहेगी और तव विश्व हमारी 
वास्तविक हीनता को जान कर हमारा निरादर किये बिना न रहेगा। अतः भारतवासियों के लिए श्रागविक शक्ति के 
स्थान में श्राज अणुब्रत-आ्रान्दोलन को शक्तिशाली बनाना कहीं अधिक हितकारी सिद्ध होगा और मानव, राष्ट्र तथा विद्व 
का वास्तविक कल्याण भी इसी में निहित है । 

आचायंश्री तुलसी का वह कथन, जो उन्होंने उस दिन अपने प्रवचन में कहा था, मुझे श्राज भी याद है कि “एक 
स्थान पर जब हम मिट्टी का बहुत बड़ा और ऊँचा ढेर देखते हैं तब हमें सहज ही यह ध्यान हो जाना चाहिए, किसी ग्न्य 
स्थान पर इतना ही बड़ा और गहरा गड्ढा खोदा गया है।* 

घोषण के बिना संग्रह अ्रसस्भव है । एक को नीचे गिराकर दूसरा उन्नति करता है। किन्तु जहाँ बिना किसी का 
जोषण किये, बिना किसी को नीचे गिराये सभी एक साथ गआ ात्मोनन्‍नति करते हैं, वही है जीवन का सच्चा और शाउत्रत मार्ग । 

“अणुत्रत' नैतिकता का ही पर्याय है और उसके प्रव्तेक आचार्य श्री चुलसी महात्मा तुलसी के पर्याय कहे जा 
सकते हैं । 





युवा आचाय और वृद्ध मनत्री 


मुनिश्री विनयवर्धनजी 


आ्राचार्यश्री तुलसी ने बाईस वर्ष की अल्पतम आयु में आचाये-पद का भार सम्भाला। उनके मन्‍्त्री मुनिश्री 
मगनलालजी उस समय लगभग उनसे तिगुनी आयु में थे। युवा आचार्य और वृद्ध मन्‍्त्री का यह एक अनोखा मेल था। 
योग्य सेवक का मिल जाना भी स्वामी के सौभाग्य का विषय होता है। योग्य मन्त्री करा मिल जाता राजा का अपना 
सौभाग्य है ही। मन्त्रीमुनि एक तपे हुए राजसेवक थे। इससे पूर्व वे क्रशः चार आचार्यों को अपनी असाधारण सेवाएं 
दे चुक्रे थे। आचारयश्री तुलसी ने उन्हें मन्त्री-यद से विभूषित किया, पर इससे पूर्व भी वे अपनी कार्य-क्षमता से मंत्रीमनि 
कहलाने लगे थे। उनकां मन्त्रीत्व सर्वसाधारण से उदभूत हुआ और यथासमय आचार्यश्री तुलसी के द्वारा मण्डित हुआ । 
आ्राचार्यश्री के शासनक्राल में लगभग तेईस वर्ष की सेवाएं उन्होंने दी । उनके जीवन की उपलब्धियाँ अगली पीढ़ी के लिए 
एक खोज का विषय बन गई है। प्रत्येक उपलब्धि के पीछे उनका नीति-झकऔौशल ही आधारभूत था। एक-एक करके पाँच 
आचार्यो से वे सम्मानित होते रहे । यह एक विलक्षण वात थी। इसके मुख्य कारण दो थे: एक तो यह कि प्रत्येक आचार्य 
के पास समपित होकर रहे । अपनी योग्यता और प्रभाव का उपयोग उन्होंने उनके लिए किया। वे नितान्त निष्काम सेवी 
थे। सर्देवापद्गतो राजा नोग्यो भवति मंत्रिणां का वित्वार उनको छू तक नहीं गया था। आ्राचार्यश्री तुलसी जब संत्र 
के नूतन अधिनायक बने तो उन्होंने अपना सारा कौशल चतुविध संघ का ध्यान उनमें केन्द्रित करने के लिए लगाया। 
उन्होंने आ्चार्य॑श्री को अन्त रंग रूप से सुकाया---आरप समय-समय पर साधु-साध्वियों के बीच मुझे. कोई न कोई उलाहना 
दिया करे, इससे अन्य सभी लोग अनुशासन में चलना सीखेंगे । श्राचार्यवर ने ऐसे प्रयोग अनेकों वार किये भी । एक वार 
की घटना है--कुछ एक प्रमुख श्रावक्र किसी बात के लिए अनुरोध कर रहे थे। मन्त्रीमुनि ने भी उनके अनुरोध का 
समर्थन किया। श्रावकों ने कहा--अ्रब तो भ्राप फरमा ही दीजिये; मंत्रीमूनि ने भी हमारा समर्थन कर दिया है। 
आचार्यश्री ने श्रोजस्त्री बब्दों में कहा--क्या मैं सव बातें मगनलालजी स्वामी के निर्देश पर ही करता हूँ। सव श्रावक सन्‍न 
रह गए । युवदः आाचाय॑ ने अपने वृद्ध मन्‍्त्री को कितनां अवगणित कर दिया । पर विशेषता तो यह थी कि मंत्रीमुनि का 
नूर जरा भी विगड़ा नहीं। वे आचार्यों के लिए विनम्र परामशंदाता थे। स्पप्टवादिता व सिद्धान्तवादिता का हौआझ्ना उनके 
सिर पर नहीं था। लोग उन्हें कभी-कभी जी हुजूर' भी वतलाते, पर ग्राचार्यों के साथ वरतने की उनकी अपनी निश्चित 
नीति थी। यही कारण था कि विभिन्‍न नीति-प्रधान आचार्यों के शासन-काल में समान रूप से रहे । नाना भंभावात उनके 
ऊपर से गुजरे, जिनमें अनेकों के चरण इगमगा गए, पर वे अपनी नीति पर झ्टल रहे श्रौर उतका सुन्दर परिणाम जीवन 
भर उन्होंने भोगा । 
वे अपने जीवन में सदेव लोकप्रिय रहे । जीवन के उत्तरार्ड में तो मानो वे सर्वथा भ्रनालोच्य ही हो गए । इसका 
कारण था, विरोध का प्रतिकार उन्होंने विरोध से नहीं किया। “अतृणे पतितों चह्किः रवयमेवोपज्ञाम्यत! की कहावत 
चरितार्थ हुई। प्रतिस्पर्धों भी नि:सन्‍्तान होकर समाप्त होते गए। लोकप्रियता का एक अन्य कारण था कि वे दायित्व-मुक्त 
रहना पसन्द करते थे। बहुत थोड़े ही काम उन्होंने अपने जिम्मे ले रखे थे। श्राचार्य ही सव काम निबटाते रहे, यह उनकी 
प्रवृत्ति थी। किसी को अनुगृहीत कर अपना प्रभाव बढ़ाने का शौक उनमें नहीं था। उनका विश्वास था---भलाई असन्दिग्ध 
नहीं होती, उसमें किसी की बुराई भी बहुधा फलित हो जाती है। इसलिए निलिप्तता ही व्यक्ति के लिए सुखद मार्ग है। 
इस विश्वास में सब लोग भले ही सहमत न हों, पर उनकी लोकप्रियता का तो यह एक प्रमुख कारण था ही । 


१७६ | श्राचार्यश्री तुलसी झ्भिनरदन ग्रर [ प्रथम 


उनके जीवन में नित नये उन्‍्नेष आते रहते थे। बहुधा अव्रकाश प्राप्त व्यक्ति बहुत दिनों तकलीफ कर अपना 
प्रभाव सीमित करता है ! मंत्रीमुनि €० वर्ष तक जीए। वर्षों तक वे वाधेव्य और रुग्णावस्था से पुरी तरह ग्रसित रहे, 
पर उनके जीवन की यह विलक्षण बात थी कि परिस्थितियाँ स्वयं बदलकर उनके लिए किसी न किसी प्रकार से श्रेय 
बटीर कर ले झातीं । ठाला गया भी श्रेय उन्हें चतुर्ग णित होकर मिलता । इस प्रकार ये अपने जीवन के अ्रन्तिम क्षण तक 
नूतन ही बने रहे । उनके जीवन का एक उल्लेखनीय झआनत्द था--घोर तपस्वी मुनिश्री सुखलालजी और विद्या वारिधि 
मुनिश्री सोहनलालजी जैसे आत्म साथ मुनियों का योग । 

वे अत्यन्त मित-भाषी थे । उनके सुख से सदैव तपी-तुली बात निकलती । दूसरों को देने के लिए उनकी प्रमुख 
शिक्षा थी-- 

“बचन रतन मुखकोट है, होद कपाट बणाय। 
सम्भल-सम्भल हरफ काढ़िये, नहीं परवज्ञ पड़ जाय । 

यही दोहा वपन में उन्होंने मुझे याद करवाया था। 

हो सकता है उनकी वाणी का संयम ही उनके लिए वाक्सिद्धि वन गया हो । अनेकानेंक लोग आज भी उनके 
वचन-सिद्धि की गाया गाते हैं । सरदारशहर की घटता है। मुनिश्वी नगराजजी व मुनिश्री महेन्द्रकुमा रजी दिल्‍नी की और 
विहार करा रहे थे । मंत्रीमुनि पहुँचाने के लिए कुछ दूर पथारे। वन्दन और क्षमायाचना की वेला में मंत्रीमुनि ने मुनिश्री 
नगराजजी के कान में कहा--दिखो, ठिल्‍्ली जाग्रो हो, जवाहरलाल नेहरू स्यू भी वात करनी पड़े तो भी मन में संकोच 
नहीं राखणों | शासण री बात बताने में कोई डर नहीं ।” मुनिश्री वहाँ से विहार कर गये । प्रधानमन्त्री नेहरू से मुनिजनों 
का तव तक कोई सम्पर्क नहीं था। कोई झासार भी सामने नहीं थे। उसी वर्ष प्रथम वार मुनिश्री से प्रधानमत्त्री की 
४० मिनट बातचीत हुई। मुनिश्ली ने जिस निस्मंक्रीच भाव से अगुव्रत-आत्दोलन का कार्यक्रम सामने रखा वे अत्यन्त 
प्रभावित हुए । उन्होंने मुनिश्ी से आचार्य श्री को दिल्‍ली बुलवाने का भी आामन्त्रण करवाया। ग्रणुत्रत-सभा में भाग लेने 
की वात भी उसी समय निश्वित कर दी। यह वही वर्ष था जिस वर्ष आचार्यवर सरदारधहर चतुर्मास कराकर केवल 
ग्यारह दिनों में दिल्‍ली पधारे। राष्ट्रपति तथा नेहरूजी ने प्रथम बार अणुव्रत आयोजनों में भाग लिया। इस प्रकार मंत्री- 
मुनि मगनलालजी स्वामी की वाक्सिद्धि के उदाहरणों को संजोया जाये तो एक बहुत बड़ा ग्रन्थ वत सकता है। 

उनकी सेवाएं तेरापंथ साधु-संत्र के लिए महान्‌ थीं। कौन जानता था भेदपाट की पथरीली भूमि में जन्मा यह 
बालक महान्‌ धर्म-संघ का मन्त्री बनेगा । कौन जानता था, केवल बारह झाने की विद्या पढ़ने वाला बालक इतना श्रसा- 
धारण, दूरदर्शी और अ्रनुपम मेघावी होगा। पर यह कहावत भी सत्य है--होनहार विरवान के होत चीकने पात” । जब ये 
पाठ्याला में पड़ते थे तो गुरु ने बुद्धि-परीक्षा की दृष्टि से सभी छात्रों से पुछा--यज्ञोपवीत की खूंटी कौनसी है ? उपस्थित 
छात्र एक-दूसरे का मुँह ताकने लगे। गुरु ने इनकी ओोर देखा तो उन्होंने कट से उत्तर दे डला--यज्ोपवीत की खँटी कान 
है। गुर और छात्र सभी इस उत्तर से श्रानन्द-विभोर हुए । 

यह है संक्षेप में युवा आचार्य के वृद्ध मंत्री की जीवन गाथा । 





संत-फकौरों के अगुऋा 
बेगम श्रलीज्ञहीर 
भ्रध्यक्षा, समाज कल्याण बोड, उत्तरप्रदेश 


यह जानकर निहायत खुशी हुई कि झ्राचार्येश्री तुलसी धवल समारोह समिति अशणुब्नरत-आन्दोलन के रहनुमा 
आचार्यश्री तुलसी जी का अभिनन्दन समारोह मनाने जा रही है और उनकी शान में एक अभिनन्दन ग्रन्थ भी तैयार कर 
रही है। 

आचायंश्री तुलसी हमारे देश के उन संत-फकीरों के अगुआा हैं, जिन्होंने इस बात को महसूस किया कि देश की 
आजादी को कायम रखने के लिए यह बहुत जरूरी है कि हमारे देश के रहने वालों का नैतिक और चारित्रिक स्तर ऊंचा 
हो । इसके बिना किसी तरह से हमारी श्रसली तरक्की मुमकिन नहीं है । इसलिए उन्होंने अपने साढ़े छः सौ शिष्य साधुओं 
और साध्वियों का रुकान इस ओर खींचा कि सारे देश का ध्यान अणुव्रत-आन्दोलन के असूलों की ओर खींचने में जुट 
जाओ्रो । इतना ही नहीं, उन्होंने अपने तेरापंथ समाज के साथ सारे देश को यह महसूस कराया कि अणुब्रत के असूलों पर 
चलना हमारे लिए बहुत जरूरी है। 

एक बार जब अणुब्रत-आन्दोलन का सालाना जलसा सन्‌ १६५७ में सुजानगढ़ (राजस्थान) में हुआ तो उत्त र- 
प्रदेशीय अणुत्रत समिति के संयोजक ने हमें भी उसमें भाग लेने की दावत दी । यह पहला मौका था जब हमने नजदीक से 
आ्राचायंश्री तुलसी और उनके विद्वान्‌ व बहुत-सी विद्याओं व हुनरों में माहिर शिष्यों, साधुओं और साध्वियों को देखा । 
ये सभी अच्छे-अच्छे घरों के थे श्रौर सारे दुनियावी सुखों को छोड़ कर इस नये सुख की दुनिया में झा चुके थे, जिसे हम 
रूहानी जिन्दगी का सुख कहते हैं । 

आचायंश्री तुलसी से मिलने पर हमने देखा कि वे सही माने में एक फकीर की जिन्दगी बसर करते हुए इस 
बात की कोशिश में जुटे हुए हैं कि हमारी तरक्की के साथ-साथ सारी दुनिया की तरक्की हो। यही वजह है कि हिन्दू, 
मुसलमान, सिक्‍्ख, ईसाई सभी लोग उनके बताये हुए अणुब्रत के असूलों को पसन्द करते हैं। 

आज के जमाने में हम इन्सान का श्राथिक स्तर ती ऊंचा करने में जुटे हुए हैं; लेकिन उसके मुकाबले में उसके 
जीवन का स्तर ऊंचा करने की कितनी कोशिश हम कर रहे हैं, यह सोचने की बात है । हम अपने देश की तरक्की के लिए 
पंचवर्षीय योजना चला रहे हैं, लेकिन पंचवर्षीय योजनाओं की कामयाबी के लिए जरूरी है कि देश में रहने वालों का नैतिक 
ओर चारित्रिक स्तर काफी ऊंचा हो ! इसके बिना देश में राष्ट्रीय चेतना नहीं जाग सकती है। 

यह तो सभी लोग जानते हैं कि सच बोलना चाहिए, किसी को सताना नहीं चाहिए, दुनिया भर की दौलत बटो- 
रने की कोशिश नहीं करनी चाहिए; लेकिन सवाल यह है कि कितने लोग इस बात पर अ्रमल करते हैं ? आचार्यश्री तुलसी 
का आन्दोलन महज लेक्चर देने का या नसीहत देने का आन्दोलन नहीं है, वल्कि यह उन बातों पर अमल करने का 
आन्दोलन है। आचायंश्री तुलसी और उनके शिष्य खुद महाब्रतों का पालन करते हुए हरएक को इस बात के लिए राजी 
करने की कोशिश करते हैं कि कम-से-कम लोग अणुब्रतों पर चलने का अश्रहद करें । इसके लिए वे, जो लोग इन असूलों को 
पसन्द करते हैं, उनसे प्रतिज्ञा-पत्र भरवाते हैं कि कम-से-कम एक साल वे इन असूलों पर जरूर चलेंगे। इस तरह से यह 
महज कहने की नहीं, बल्कि करने की तहरीक़ है, जगने और जगाने की तहरीक़ है, नामुमकिन को मुमकिन बना देने की 
तहरीक़ है। आचायंश्री तुलसी ने मरीज इंसान की नब्ज को अच्छी तरह से समझा है। उसे इंसानियत का पैगाम किस 
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तरह सुनाया जाये और उस पर चलने के लिए किस तरह जोश पैदा किया जाये, यहाँप्नाज के जमाने में और लोगों की बनि- 
स्पत ज्यादा अच्छी तरह समभा है। 

आज सबसे ज्यादा कमी चरित्र की है | आज इस चरित्र की कमी की वजह से एक इंसान दूसरे इंसान का ऐत- 
वार खो चुका है, एक जमात दूसरी जमात का ऐतवार खो चुकी है और एक मुल्क दूसरे मुल्क का ऐतवार खो चुका है। 
इस वे-ऐतबा र (अविद्वास ) के जमाने में हरएक को एक-दूसरे से खतरा पैदा हो गया है और इस खतरे का सामना करने 
के लिए दुनिया के मुल्क अणवम और उदजन बम आदि का सहारा ले रहे हैं; जिनके इस्तेमाल से न सिर्फ एक मोहल्ला 
या एक शहर, वल्कि सूबे-के-सूबे, देश-के-देज साफ हो जायेंगे। ऐसे नाजुक जमाने में अणुबम के मुकाबले में ग्रणुत्रत-आतन्दो- 
लन चला कर आचार्यश्री तुलसी ने दुःख और निराजा के अन्धकार में भटकती हुई दुनिया को सुख-शान्ति की एक नई 
रोजनी दी है। 

यह ठीक है कि अणुब्रत-झ्रान्दोलन के चलाने वाले आचार्यश्री तुलसी जैन-ब्वेताम्बर तेरापंथ-समाज के नवें 
आचार्य हैं, परन्तु मेरी दृष्टि में आचायेश्री तुलसी दुनिया को मानवता का वही सन्देश सुना रहे है जिसे कभी योगिराज 
कृष्ण ने मुनाया, महावीर स्वामी ने सुनाया, महात्मा गौतम बुद्ध ने सुनाया, जिसके लिए हजरत मुहम्मद साहब ने हिंज्- 
रत किया और हमारे देश के राष्ट्रपिता महात्मा गांधीजी शहीद हुए । आज उसी मानवता का सन्देश, इंसानियत का 
पैग़ाम आचार्य श्री तुलसी और आचाय॑ विनोबा भावे हमें सुना रहे हैं । 

हमारा यह फर्ज है कि तन, मन और जी-जान से जहाँ तक मुमकिन हो, उनके इस आन्दोलन को कामयाब 
बनाने की हम पूरी कोशिश करें । इसी में हम सबकी भलाई है, हमारे देश की भलाई है और हमारी इस दुनिया की भी 
भलाई है । 

आज ऐसे महात्मा आचार्य श्री तुलसी का धवल समारोह मनाया जा रहा है। समभ में नहीं आता, किन शब्दों 
में मैं अपने ज़ज्वात का इजहार करूँ, किन छब्दों में अपनी भावनांजलि पेश करूँ। फिर भी इन चन्द टाब्दों में मैं अपनी 
ख्वाहिश का इजहार करती हूँ कि वे चिरायु हों और सव लोगों की इसी तरह अगुव्रत-आन्दोलन और मैत्री-दिवस आदि 
के जरिये रहनुमाई करें जिससे कि हमारी यह दुनिया आज की फैली हुई मुमीवतों से नज़ात पा सके, छटकारा पा सके । 
आदमी सच्चे माने में ग्रदमी वन कर एक-दूसरे का मान करना सीख सके | सब लोग मिल-जुलकर सुख से रह सके और 
इंसान की खुशहाली के लिए किन वातों की जरूरत है और किन बातों की नहीं है, यह समभ सकें, एक जौहरी की तरह 
हीरे और पत्थर की पहचान कर सके | 





भारतीय दर्गान के अधिकृत व्याख्याता 


सरदार ज्ञानसिह राड़ेवाला 
सिचाई और बिजलो मंत्री, पंजाब सरकार 


संत और गुरु का महत्त्व भारतवर्ष में सदा से रहा है। गुरु नानक ने भी संत-सेवा और गुरु-भक्ति पर अधिक- 
से-अधिक बल दिया। भ्राचायंश्री तुलसी केवल संत ही नहीं; वे संत-नायक हैं । उनकी वाणी साढ़े छः सौ साधु-साध्वियों 
की वाणी है। अ्रणुव्रत-आन्दोलन का प्रवर्तन कर आपने सारे देश को नैतिक उदबोध दिया है। देश में इसकी सबसे बड़ी 
ग्रावरयकता थी। देश आ्राजाद हुआ और बड़ी -बड़ी योजनाएं यहाँ क्रियान्वित हो रही हैं। पर देशवासियों का चारित्र यदि 
ऊँचा नहीं हो जाता तो वह भौतिक निर्माण केवल बिना रूह का शरीर रह जाता है । रोटी और कपड़े से भी अधिक जरूरी 
मनुष्य का अपना चरित्र है, पर आज हम जो महत्त्व रोटी और कपड़े को दे रहे हैं. वह चरित्र को नहीं । रोटी और कपड़े 
की समस्या भी तभी बनती है, जब मनुष्य का चरित्र ऊँचा नहीं रहता । मनुष्य जो अपने बारे में सोचता है, वह पड़ोसी 
के बारे में नहीं सोचता। छोटे स्वार्थों के लिए बड़े स्वार्थों का हनन करता है । 

भारतवर्ष धामिक देश कहलाता है । हम बात-वात में धर्म की दुह्ाई भी देते हैं, पर धर्म का जो स्वरूप हमारे 
जीवन-व्यवहार में मिलना चाहिए, वह नहीं मिल रहा है । आज धर्म केवल मठों, मन्दिरों, गुरुद्वारों तक ही सीमित कर 
दिया गया है। धर्म का सम्बन्ध जीवन व्यवहार के प्रत्येक क्षण से रहना चाहिए। वाजारों और आफिसों में जब तक धर्म 
नहीं पहुँचता, तब तक देश का कल्याण नहीं है। धर्म के प्रभाव में ही भूठा तौल-माप, चोरवाजारी और रिश्वत आदि चल 
रहे हैं। जहाँ तक मैं सम+भ पाया हूँ, ग्रणुत्रत-आन्दोलन का जन्म धर्म के इसी दबे पहलू को उठाने के लिए हुआ है। अ्रणुत्र त- 
आन्दोलन धर्म को वाजारों, आफिसों और राजनैतिक व सामाजिक क्षेत्रों में लाना चाहता है। श्रणुत्रतों का हां है - किसी 
भी क्षेत्र में काये करता हुआ व्यक्ति अपने धर्म-कर्म को न खोये । इन्सानियत का खयाल रखे | कोई भी अनैतिक कर्म न 
करे | अणुब्रत-आ्रान्दोलन का जितना विस्तार हमारे देश में होगा, उतना ही देश हर माने में ऊंचा होगा । 

मुझे यह जान कर बहुत ही प्रसन्‍तता हुई कि आचाययंश्री के नेतृत्व में साढ़े छः सौ साधु-साध्विजन व्यवस्थित 
रूप से सारे देश में नैतिक जागृति का कार्य कर रहे हैं । मैंने दिल्‍ली में मुनिश्री नगराजजी के पास वह तालिका भी देखी, 
जिसमें ग्रणुत्रत केन्द्रों का और वहाँ कार्य करने वाले साधुजनों का पूरा ब्यौरा था। सचमुच यह कार्य साधु-संतों से ही 
होने का है। भारतवर्ष के कोटि-कोटि लोग जिस श्रद्धा से उनकी बात सुनते हैं, उतनी और किसी की नहीं । उसका एक 
कारण भी है और वह यह है कि वे जो कहते हैं, उसका अपने जीवन में पालन करते हैं । वे शिक्षा अ्रणुव्रत की देते हैं और 
स्वयं महाव्रतों पर चलते हैं | दूसरे सभी लोगों में कथनी और करनी का वह आदर्श नहीं मिलता, भरत: उनकी कही बात 
उतनी कारगर नहीं होती । 

किसी भी देश की महत्ता और सफलताओों का मूल्याकंन केवल भौतिक उपलब्धियों से ही नहीं किया जाता, 
बल्कि नैतिक धरातल से ही लगाया जाता है। भारतीय संस्क्रति का चिरकाल से यही दृष्टिकोण रहा है और स्वाधीनता 
के उपरान्त इसी लक्ष्य को मूर्त रूप देने की आवश्यकता थी। इस दिशा में मनोयोग से काम करने वाले महानुभावों में 
आचार्यश्री तुलसी तथा इनके द्वारा प्रवर्तित अणुब्रत-ग्रान्दोलन ने ग्रन्य संस्थाओं के लिए एक आदर स्थापित किया है । अतः 
ऐसे समाज सुधारक भारतीय संस्कृति के महान्‌ विद्वान और भारतीय दर्शन के अधिकृत व्याख्याता के आचार्यत्व के पच्चीस 
वसन्‍्त पूरे हो जाने के उपलक्ष में जो अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशित किया जा रहा है, वह न केवल आभार प्रदर्शन मात्र ही है, 
अपितु इससे हमें सतत कर्मरत रहने और राष्ट्‌ में भावनात्मक ऐक्य स्थापित करने की प्रेरणा भी प्राप्त होगी । 


परम साधक तुलसीजी 


श्री रिषभदास रांका 
सम्पादक, जैन जगत्‌ 


बारह साल पहले मैं आचारयश्री तुलसीजी से जयपुर में मिला था | तभी से परस्पर में आ्राकषण और आत्मीयता 
बराबर बढ़ती रही है । यद्यपि पिछले कुछ वर्षों से इच्छा रहते हुए भी मैं जल्दी-जल्दी नहीं मिल पा रहा हूँ, फिर भी निक- 
टता का सदा अनुभव होता रहता है और आज भी उस अनुभव का आनन्द पा रहा हूँ । 

धवल समारोह उन पर आचायं-पद का उत्तरदायित्व प्राप्त होकर पच्चीस वर्ष बीतने के निमित्त से मनाया जा 
रहा है, यही इसकी विशेषता है। व्यक्ति का जन्म कब हुआ और उसकी कितने साल की उम्र हुई, यह कोई महत्त्व की 
बात नहीं है। पर उसने अपने जीवन में जो कुछ वैशिष्ट्‌य प्राप्त किया, कोई विशेष कार्य किया हो, वही महत्त्वपूर्ण 
बात है। 

इस जिम्मेदारी को सौंपते समय उनकी आयु बहुत बड़ी नहीं थी । उनके सम्प्रदाय में उनसे वयोवृद्ध दूसरे संत भी 
थे; परन्तु उनके गुरु कालूगणीजी ने योग्य चुनाव किया; यह तुलसीजी ने आचाये-पद के उत्तरदायित्व को उत्तम प्रकार 
से निभाया; इससे सिद्ध हो गया। 


कुछ श्राशंकाएं 


वैसे किसी तीर्थंकर, अवतार, पंगग्बर, मसीहा ने जो उपदेश दिया हो उसकी समयानुसार व्याख्या करने का 
कार्य आ्राचार्य का होता है। उसे तुलसीजी ने बहुत ही उत्तम प्रकार से किया, यह कहना ही होगा । कुछ लोग उन्हें प्राचीन 
परम्परा के उपासक मानते हैं और कुछ उस परम्परा में क्रान्ति करने वाले भी । पर हम कहते हैं कि वे दोनों भी जो कहते 
हैं, उसमें कुछ न कुछ सत्य जरूर है, पर पूर्ण सत्य नहीं है। तुलसीजी पुरानी परम्परा या परिपाटी चलाते हैं, यह ठीक है; 
पर शाइवत सनातन धर्म को नये शब्दों में कहते हैं, यह भी असत्य नहीं है। कई लोगों को इसमें छल दिखाई देता है तो 
कईथों को दम्भ । उनका कहना है कि यह सब अपना सम्प्रदाय बढ़ाने के लिए है। लेकिन तुलसीजी छल या माया का 
ग्राश्नय लेकर अपने सम्प्रदाय को बढ़ाने का प्रयत्न कर रहे हों, ऐसा हमें नहीं लगता। क्योंकि उनमें हमें इस समझ के 
दर्शन हुए हैं कि कुछ व्यक्तियों को तेरापंथी या जैन बनाने की अपेक्षा जैन धर्म की विशेषता का व्यापक प्रचार करना 
ही श्रेयस्कर है। उनमें इच्छा जरूर है कि अधिक लोग नीतिवान्‌ चरित्रशील व सदुगुणी बने । यदि व्यापक क्षेत्र में काम 
करना हो तो सम्प्रदाय-वृद्धि का मोह बाधक ही होता है। 

यदि आज कोई किसी को अपने सम्प्रदाय में खींचने की कोशिश करता है तो हमें उस पर तरस आता है। लगता 
है कि वह कितना बेसमभ है और तत्त्वों के प्रचार की एवज में परम्परा से चली आई छूढ़ियों के पालन में धर्म-प्रचार 
मानता है। हमें उनमें ऐसी संकुचित दृष्टि के द्शन नहीं हुए । इसलिए हम मानते हैं कि उनमें छल सम्भव नहीं है। 

दंभ या प्रतिष्ठा-मोह के बारे में भी कभी-कभी चर्चा होती है । उनके प्रतिकूल विचार रखने वाले कहते हैं कि 
वे जैसा जो आदमी हो, वैसी बात करते हैं । मन में एक बात हो और दूसरा भाव प्रकट करना दंभ ही तो है। यदि इतने साल 
प्रिश्रम कर यही साधना की हो तो रत्न को चन्द रुपयों में बेचने ज॑सा है ही । जब साधना के मार्ग में दंभ से बढ़ कर कोई 
दूसरा बाधक दुर्गुण न हो, तब क्या तुलसी जी जैसा साधक--विकास मार्ग का प्रतीक--इसी दंभ में उलक जायेगा,विश्वास नहीं 
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होता । हमने देखा है कि उनसे चर्चा करने के लिए आने वालों में कई बहुत उत्तेजित होकर ऐसी बातें भी कह बैठते हैं जो 
सहसा सभ्य और संस्कारी व्यक्ति के मूँह से नहीं निकल सकतीं, फिर भी वे गरम नहीं होते, उन्हें उत्तेजित होते हमने 
नहीं देखा | यह शान्ति साधना द्वारा प्राप्त है या दिखावा ? हमारी यह हिम्मत नहीं कि हम उसे दिखावा कहें । 

रही प्रतिष्ठा या बड़प्पन की भूख की बात, सो इस विषय में कई अच्छे लोगों के मन में गलतफहमी है कि उनके 
शिष्य बड़े-बड़े लोगों को लाकर उनका इतना अधिक प्रचार क्‍यों करते हैं ? क्या यह बात आत्म-विकास में लगे हुए साधक 
के लिए उचित है ? इस प्रइन का उत्तर देना आसान नहीं है। झ्राज विज्ञापन का युग है। अच्छी बात भी बिना प्रचार के 
झागे नहीं बढ़ती । यदि अपनी अच्छी प्रवृत्तियों या आन्दोलन के प्रचार के हेतु यह सब किया जाता हो तो क्‍या उसे 
अयोग्य या त्याज्य माना जा सकता है ? 

प्रतिष्ठा का मोह ऐसा है, जिसका त्याग करता हुआ दिखने वाला कई बार उसका त्याग उससे अधिक पाने की 
झ्राशा से करता है । दूसरे पर आक्षेप करते समय हम अपना आत्म-निरीक्षण करें, तो पता लगेगा कि हमारी कहनी और 
करनी में कितना अन्तर है। हमें कई बार अपने-आपको समभकने में कठिनाई होती है । लोकैषणा को त्यागने का प्रयत्न 
करने वाले ही जानते हैं कि ज्यों-ज्यों बाह्य त्याग का प्रयत्न होता है,त्यों-त्यों वह अन्तर में जड़ जमाता है । यह वात अपना 
मानसिक विश्लेषण,गअपनी वृत्तियों का निरीक्षण-परीक्षण करने वाला ही जानता है । कई बार त्याग किये हुए ऐसा दिखाई 
देने वाले के हृदय में भी उसकी कामना होती है तो कई बार बाहर से दी हुई प्रतिष्ठा का भी जिसके हृदय पर असर न हुआा 
हो ऐसे साधक भी पाये जाते हैं। इसलिए तुलसीजी के हृदय में प्रतिष्ठा का मोह है या धर्म-प्र सार की चाह, इसका निर्णय 
हम जैसों को करना कठिन है, इसलिए इस वात को उन्हीं पर छोड़ दें, यही श्रेष्ठ है । 


कर्मठ जीवन 


उन्होंने जो धवल समारोह के निमित्त से वक्तव्य दिया, वह हमने देखा । वह भाषा दिखावे की नहीं लगती, हृदय 
के उद्गार लगते हैं । हमारी जब-जव बात हुई, हमने जो चर्चा की, वह आन्तरिक और साधना से सम्बन्धित ही रही है । 
हाँ, कुछ समाज से सम्बन्धित होने से सामाजिक चर्चा भी हुई, पर अधिकांश से साधना सम्बन्धित होती रही है । इसलिए 
हम उन्हें परम साधक' मानते आये हैं और कोई अब तक ऐसा प्रसंग उपस्थित नहीं हुआ कि हमें अपने मत को वदलना 
पड़ा हो | हमें उनमें कई गुणों के दर्शन हुए । ऐसी संगठव-चातुरी, गुगग्राहकता. जिज्ञासावृत्ति, परिश्रमश्ीलता, श्रध्यवसाय 
व शान्ति बहुत कम लोगों में पाई । हमने प्रत्यक्ष में उन्हें वारह-बारह, चौदह-चौदह घण्टे परिश्रम करते देखा है। कई वार 
हमने उनके भक्तों से कहा कि इस प्रकार वे उन पर अत्याचार न करें। वे सबेरे चार वजे उठ कर रात को ग्यारह बजे 
तक बराबर काम करते हैं, लोगों से चर्चा या वार्ता होती रहती है। हमने देखा न तो दिन को वे आराम करते हैं और न 
अपने साधुओं को करने देते हैं। ध्यान, चिन्तन, अध्ययन, व्याख्यान, चर्चा चलती ही रहती है । फिर जैन साधुश्रों की चर्या 
ऐसी होती है जिसमें स्वावलम्बन ही अधिक रहता है। सभी धामिक क़ियाएं चलती रहती हैं। इतने परिश्रम के बाद भी 
सन्तुलन न खोना कोई आ्रासान बात नहीं है। कोई उनके साथ दो-चार रोज रहकर देखे तभी पता चल सकेगा कि वे कितने 
परिश्रमी हैं और यह बिना साधना के संभव नहीं है। 

उन्होंने अपने साथुओं तथा साध्वियों को पठन-पाठन, अध्ययन तथा लेखन में निपुण बनाने में काफी परिश्रम 
और प्रयत्न किये। उनके साधु केवल अपने सम्प्रदाय या धर्म ग्रन्थों या तत्त्वों से ही परिचित नहीं, पर सभी धर्मों और वादों 
से परिचित हैं। उन्होंने कई अच्छे व्याख्याता, लेखक, कवि, कलाकार तथा विद्वानों का निर्माण किया है। केवल साधुओं को 
ही नहीं, श्रावक तथा श्राविकाश्रों को भी प्रेरणा देकर आगे बढ़ाया है। 


आचाय का कार्य 


राजस्थान और राजस्थान में भी थली जंसा प्रदेश, ऐसा समभा जाता है, जहाँ पुराने रीति-रिवाज और रूढ़ियों 
का ही प्रावल्य है । उस राजस्थान में पर्दा तथा सामाजिक रीति-रिवाजों को बदलने की प्रेरणा देना सामान्य वात नहीं है, पर 


१८२ ] श्राचायंश्री तुलसी भ्रभिनन्दन ग्रन्थ [ प्रथम 


अत्यन्त कठिन कार्य है। उन्होंने पर्दा.प्रथा तथा सामाजिक क्रीतियों के प्रति समाज को सजग कर नया मोड़ दिया है। 
जैसे प्रगतिशील युवकों को लगता है कि वही पुरानी दवाई नई बोतल में भरकर दे रहे हैं, उसी तरह परम्परावादियोंको 
लगता है कि साधुओं का यह क्षेत्र नहीं, यह तो श्रावकों का--गृहस्थों का काम है। उनका क्षेत्र तो धामिक है। वे इस 
अंभट में क्‍यों पड़ते हैं । पर प्रगतिशील तथा परम्पराबादियों के सिवा एक वर्ग ऐसे लोगों का भी है जो प्राचीन संस्कृति 
में विश्वास या निष्ठा रखते हुए भी अच्छी वात जहाँ से भी प्राप्त हो, लेना या ग्रहण करना श्रेयस्कर मानता है। उन्हें ऐसा 
लगता है कि तुलसीजी आचाय॑ हैं और झ्राचाये का कार्य है, धर्म की समयोपयोगी व्याख्या करने का, सो वे कर रहे हैं । 
उन्होंने केवल जैनियों के लिए ही किया है, सो वात नहीं है। वे राष्ट्रीय दृष्टि से ही नहीं, ग्रपितु मानव-समाज की 
दृष्टि से ही कार्य कर रहे हैं । ग्रणुत्रत-पआन्दोलन उसीका परिणाम है। अणुब्रत-आन्दोलत मानव-समाज जिन जीवन-मूल्यों को 
भुला रहा था, उसे स्थापित करता है। मानव का प्रारम्भ से सुख-प्राप्ति का प्रयत्न रहा है। ऋषि-मुनि, संत-साधक और 
भार्ग-द्रष्टा तीर्थंकर यह बताते आये हैं कि मनुष्य सद्‌गुणों को अपनाने से ही सुखी हो सकता है। सुख के भौतिक या बाह्य 
साधनों से वह सुखी होने का प्रयत्व करता तो है, लेकिन वे उसे सुखी नहीं बना सकते । सुखी वना जा सकता है, सद्गुणों 
को अपनाने से । अणुत्रत उसे सच्ची दृष्टि देता है। केवल किसी बात की जानकारी होने मात्र से काम नहीं चलता, पर जो 
ठीक बात हो, उसे जीवन में उतारने का प्रयत्न हो, विचारों को आचार की जोड़ मिले, तभी उसका उचित फल प्राप्त 
होता है। अ्रणुत्रत केवल जीवन की सही दिशा नहीं बताता, पर सही दिशा में प्रयाण करने का संकल्प करवाता है और 
प्रयत्नपूर्वक प्रयाण करवाता है । 


शुभ की ओर प्रयाण 


भारत में सदा से जीवन-ध्येय बहुत उच्च रहा है, पर ध्येय उच्च रहने पर यदि उसका आराचार संभव न रहे तो 
वह ध्येय जीवनोपयोगी न रह कर केवल वन्दनीय रह जाता है। पर अणुत्रत केवल उच्च ध्येय, जिसका पालन न हो सके, 
ऐसा करने को नहीं कहता । पर बह कहता है, उसकी जितनी पात्रता हो, जो जितना ग्रहण कर सके, उतना करे! प्रारम्भ 
भले ही अणु से हो, पर जो निश्चिय किया जाये, उसके पालन में दृढ़ता होती चाहिए । इस दृष्टि से श्रणुत्रत शुभ की ओर 
प्रयाण कर दृढ़तापूर्वक उठाया हुआ पहला कदम है। 

मनोवैज्ञानिक जानते हैं कि संकल्प पूरा करने पर आत्म-विश्वास बढ़ता है और विकास की गति में तेजी आरती 
है। इसलिए अणुत्रत भले ही छोटा दिखाई पड़े, लेकिन जीवन-साधना के मार्ग में महत्त्वपूर्ण कदम है । इस दृष्टि से आचाय॑ श्री 
वुलसीजी ने अणुत्रत को नये रूप में समाज के सन्मुख रख कर उसके प्रचार में अपनी तथा अपने शिप्य-समुदाय और अनु- 
यायियों की शक्ति लगाई यह झ्राज के जीवन के सही मूल्य भुलाये जाने वाले जमाने में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण बात है । यदि 
इस आन्दोलन पर वे सारी शक्ति केन्द्रित कर इसे सफल कर सके तो केवल अपने धर्म या सम्प्रदाय का ही नहीं, अपितु मानव- 
जाति का बहुत बड़ा कल्याण कर सकते हैं। किन्तु हमने देखा है कि आन्दोलन को जन्म देने वाले या शुरू करने वाले जब 
विभिन्‍न प्रवृत्तियों में शक्ति को बाँट देते हैं, तब वह कार्य चलता हुआ दिखाई देने पर भी वह प्राणरहित, परम्परा से चलने 
वाली रुढ़ियों की तरह जड़ बन जाता है । 
भारत का महान्‌ अभियान 


यदि अणुब्र त-आन्दोलन को सजीव तथा सफल बनाने के उद्देश्य से आचायंश्री अपना सारा ध्यान उस पर केन्द्रित 
कर पूरी शक्ति से इस कार्य को करेंगे तो वह भारत का महान्‌ अभियान होगा, जो अज्ञान्त संसार को शञान्त करने का 
महान्‌ सामर्थ्य रखता है। 

हमारा तुलसीजी की शक्ति में सम्पूर्ण विश्वास है। वे इस महान्‌ अभियान को गतिशील बनाने का प्रयास करें, 
जिससे अ्रशान्त मानव शान्ति की ओर प्रस्थान कर सके । 

हम भगवान्‌ से प्रार्थना करते है कि आ्राचाय तुलसीजी को दीर्घायु तथा स्वास्थ्य प्रदान कर, ऐसी शक्ति दे, जिससे 
उनके द्वारा अपने विकास के साथ-साथ समाज का झ्धिकाधिक कल्याण हो । 


जन-जन के प्रिय 


मुनिश्री मांगीलालजो 'मधुकर' 


आ्राचार्य तुलसी की यात्रा का इतिहास अणुब्नत-आन्‍्दोलन के आरम्भ से होता है । यों तो आचार्य श्री की पद-यात्रा 
जीवन-भर ही चलती है, परन्तु यह यात्रा उससे कुछ भिन्‍न थी । पूर्ववर्ती यात्रा में स्व-साधन का ही विशेष स्थान था, पर 
इसमें स्व के आगे पर' और जुड़ गया । इसलिए जनता की दृष्टि में इसका विशेष महत्त्व हो गया । 

इसके पीछे वारह वर्ष का लम्बा इतिहास है। प्रस्तुत निबन्ध में कुछ ऐसी घटनाग्रों का उल्लेख करना चाहूंगा, 
जिनसे आचार्य श्रो तुलसी तेरापंथ के ही नहीं, बल्कि जन-जन के आराध्य और पूज्य वन गये है । 

आचार्यश्री यात्रा प्रारम्भ करने के बाद राजस्थान, वम्बई, महाराष्ट्र, मध्यप्रदेश, उत्तरप्रदेश, विहार, बंगाल 
तथा पंजाब आदि देश के अनेक भागों में करीब पन्द्रह-सोलह हजार मील घूम चुके हैं । प्रतिवर्ष भारत के ही नहीं, अपित 
विदेशों के भी अनेक पर्यटक यहाँ पर आते हैं। उनके सामने पथवर्ती हरे-भरे लहलहाते खेत, कलकल वाहिनी स्रोतस्वि- 
नियाँ, गगनचुम्बी पर्वत श्रेणियाँ, प्राकृतिक दृश्यों की बहारें और अनेक दर्शनीय स्थलों की मनोरमता का अनिर्वचनीय 
आनन्द लूटने का ही प्रमुख ध्येय होता है, परन्तु आचार्यश्री के लिए यह सब गौण है। वे इन सब बाहरी दृश्यों की अ्रपेक्षा 
मानव के अन्तःस्थल में छिपे सोन्दर्य-दर्शन को मुख्य स्थान देते हैं। दस मील चले या पन्द्रह मील, स्थान पर पहुँचते ही बिना 
विश्वाम स्थानीय लोगों की समस्याओं का अध्ययन कर, उचित समाधान देना उन्हें विशेष रुचिकर है । वे थो डे समय में ग्रधिक 
कार्य करना चाहते हैं, अत: कहीं एक दिन, कहीं दो दिन और कहीं-कहीं तो एक ही दिन में तीन-चार और पाँच-पाँच स्थानों 
पर पहुँच जाते हैं। लोग अधिक रहने के लिए आग्रह करते हैं; पर उनका उत्तर होता है--जो कुछ करना है, वह इतने 
समय में ही कर लो | दर्शक को आइचर्य हुए बिना नहीं रहता, जव वे अपनी प्रभावोत्पादक झोली से अनेक विकट समस्याझ्रों 
का बहुत थोड़े समय में ही समाधान दे देते हैं । 


मामला एक दिन में सुलझस गया 


आचारयंश्री 'सेमड़' (मेवाड़) गाँव में पधारे | उन्होंने सुना उस छोटे-से गाँव में अनेक विग्रह हैं | वे भी दस-दस 
और पन्द्रह वर्षों से चल रहे हैं। भाई-भाई के साथ मन-मुटाव, चाचा-भतीजे, वाप-बेटे, ब्वसुर-जमाई और सास-बहुओ्रों में 
भंगड़ा है। वे इस कलह को दूर करने के लिए कटिबद्ध हो गये। उस दिन आचार्यश्री के प्रतिश्याय का प्रकोप था। कण्ठ 
भी कुछ भारी थे, फिर भी उसकी परवाह किये बिना उस कार्य में जुट गये । एक-एक पक्ष की राम-कहानी सुनी, कोमल- 
कठोर शिक्षाएं दीं और भविष्य में क्या करना है, यह दिग्दशन किया । वादी-प्रतिवादियों का हृदय वदला। आचार्यप्रवर 
ने दोनों पक्षों को सोचने के लिए अवसर दिया । सायंकालीन प्रतिक्रमण के बाद पुनः दोनों पक्ष उपस्थित हुए और गाचाय॑श्री 
की साक्षी से परस्पर क्षमायाचना करने लगे । कल तक जो ३६ के अंक की तरह पूर्व-पण्चिम थे और जिनब)े झाँखें ही नही 
मिलती थीं, वे आज गले मिल रहे थे। अनेक पंच व न्यायाधीश जिन मामलों को वर्षो तक नहीं सुलझा सके थे, वे एक दिन 
में सुलक गये । क्या वे परिवार इस उपकार को जीवन-भर भूल सकंगे ? 
यह धर्म स्थान है 

आचार्यश्री के व्यक्तित्व में एक सहज आकर्षण है। वे जहाँ-कहीं भी चले जावे सहस्नों व्यक्तियों की उपस्थिति 


श्द्ड ] श्राचायंश्रो तुलसो श्रभिननन्‍्दन ग्रन्थ [ प्रथम 


सहजतया हो जाती है। गाँव चाहे छोटा हो या बड़ा, प्रवचन के समय स्थान पूर्ण न भरे, ऐसे अवसर कम ही आते हैं । 
आचार्यश्री के शब्दों में “कहाँ से झा जाते हैं इतने लोग । न धूप की परवाह है और न वर्षा की। पता लगते ही पन्द्रह- 
पन्द्रह मील से पैदल चले आते हैं। कितनी श्रद्धा है इन ग्रामीणों में । मैं बहुत सुनता हूँ कि आजकल लोगों में धारमिक 

भावना नहीं रही, पर यह बात मैं कैसे मान लूँ कि यह बात सही है ।” 

एक समय था जब कुछ पुराणपन्थियों ने कहा--स्त्री और छुद्ध को धर्म-अ्रवण का अधिकार नहीं। आचाय॑श्री 
की दृष्टि में यह गलत है। धर्म पर किसी व्यक्ति या जाति विशेष की मुहर छाप नहीं है। वह तो जाति-पाँति और वर्ग के 
भेदभावों से ऊपर उठा हुआ है। क्या वृक्षों की छाया, चन्द्रमा की चांदनी और सरिता का शोतल जल सामान्य रूप से 
सभी के लिए उपयोगी नहीं होता ? उसी तरह धर्म भी किसी कठघरे में क्‍यों बँधा रहे । जितना अधिकार एक महाजन को 
है, उतना ही अधिकार एक हरिजन को भी है। 

अभी-गअ्भी मारवाड़ यात्रा के दौरान में आचाये श्री 'सणया' नामक गाँव में थे । प्रवचन स्थल पर स्थानीय लोगों 
ने एक जाजम बिछाई। आचार्यप्रवर परीक्षार्थी साधु-साध्वियों को अध्ययन करवा रहे थे, अतः एक साधु ने प्रवचन 
आरम्भ किया । सभी वर्गों के लोग आ-आकर जमने लगे। एक मेघवाल भाई भी आया झौर उस जाजम पर बैठ गया । 
तथाकथित धार्मिकों को यह कैसे सह्य होता । वे उठे, आँखें लाल करते हुए उस भाई के पास पहुँचे और बुरा-भला कहते 
हुए वहाँ से उठने के लिए उसे बाध्य करने लगे । इस हरकत से उस भाई की आँखों में आँसू श्रा गये । आचाय॑प्रवर सामने 
से सारा दृश्य देख रहे थे । उनका कोमल हृदय पसीज उठा अध्यापन में मन नहीं लगा। तत्काल प्रवचन स्थल पर पहुँचे 
और कहने लगे---भाइयो, यह क्‍या है ? एक व्यक्ति को अस्पृश्य मान कर उसका अ्रपमान करना कहाँ तक उचित है। धर्म- 
स्थान में इस प्रकार का अनुचित बर्ताव, यह तो साधुओं का अपमान है । यह कोई आ्रापकी साज-सज्जा देखने नहीं आया है 
अपितु संतों का प्रवचन और आध्यात्मिक बातें सुनने के लिए आया है। उसे नहीं सुनने देना कितना बड़ा अपराध है ! 

एक स्थानीय पंच बोला--पर यह जाजम तो आगन्तुक भाइयों के लिए बिछाई थी । यह बैठा ही क्यों । इसे 

' क्या अधिकार था ? 

आचायंश्री--किसने कहा तुम इसे बिछाओ । यह आपकी है, आप चाहे जिसे बिठाएं, किन्तु सावंजनिक स्थान 
पर बिछा कर किसी व्यक्ति विशेष को जातीयता के आधार पर वंचित करना, शान्ति से बैठे हुए को अनुचित तरीके से 
उठाना, बिल्कुल गलत है। यहाँ श्रापके पंचायत भी तो होगी ? उसमें जितने पंच हैं, क्या सारे महाजन ही हैं ? 

पंच--नहीं, एक हरिजन भी है । 

आचायंश्री--तो कया पंचायत के समय उसके बंठने की अलग ब्यवस्था द्वोती है ? 

पंच--नहीं महाराज ! वहाँ तो सभी साथ में ही ब॑ंठते हैं । 

आचायंश्री--तो फिर इस बेचारे ने आपका क्‍या बिगाड़ा है। इसके साथ इतना भेदभाव क्‍यों ? याद रखो, यह 
धम्म-स्थान है। 

इस प्रकार आ्राचायंश्री ने अनेक तकं-वितर्कों से अस्पृश्यता की ओट में होने वाली घुणा की भावना को दूर करने 
पर बल दिया । प्रवचन समाप्ति पर घटना से सम्बन्धित व्यक्ति श्राये और इस बात के लिए माफी माँगने लगे। वह मेघ- 
वाल भाई तो गद्गद्‌ हो रहा था। 


में निहाल हो गया 


बहुधा सुना जाता है कि आजकल लोगों पर धामिक उपदेशों का असर नहीं होता । ठीक है,हो भी कैसे जब तक 
उपदेश के पीछे वक्‍ता का जीवन न बोले । वक्ता में अगर आस्था हो तो श्रोता का जीवन तो पल भर में बदल जाये। क्‍या 
दयाराम की घटना इस तथ्य को अभिव्यक्त नहीं करती । दयाराम की उम्र साठ वर्ष से ऊपर होगी। पर अब भी पति- 
पत्नी मिलकर हाथों से एक कुआँ खोदने में व्यस्त हैं। लम्बा कद, गठीला बदन, बड़ी-बड़ी डरावनी आँखें व बिखरे हुए 
बाल देख कर हरेक व्यक्ति तो उसे बतलाने का भी सम्भवतः साहस न करे। बह अपने जीवन में अनेक लोगों की तिजोरियाँ 


भ्रध्याय ] अन-जन के प्रिय [ हैद५ 


उड़ा चुका था | यही उसका प्रमुख धन्धा है । 

अपने पार्व॑वर्ती गाँव में आरचायंश्री का शुभागमन सुन कर दर्शनों की उत्कण्ठा जगी तो चल पड़ा । उपदेश सुना, 
अच्छा लगा। रात्रिभर चिन्तन चला । सबेरे आचाय॑श्री उसी की ढाणी के पास से गुजरे। पैर पकड़ लिये और कहने लगा--- 
थोड़ा-सा दूध तो लेना ही पड़ेगा । आप मेरे गुरु हैं। मैं आ्रापकी साक्षी से आज अतिज्ञा करता हूँ कि अब से चोरी नहीं 
करूँगा, चाहे सौ मन सोना भी क्‍यों न हो, मेरे लिए हराम है। आचार्य प्रवर ने नियम दिलाते हुए दूध लिया तो वह हर्ष 
विह्नल हो गया । उसके मुँह से निकले शब्द “मैं निहाल हो गया' अ्रब भी मेरे कानों में गुनगुना रहे हैं । 


बाबा तो बोलता-देखता है 


ग्राचार्यश्री पदराडे में थे। इधर-उधर की बस्तियों के भोलों को पता लगा कि एक बड़े बाबा आये हैं, तो करीब 
पचास भाई इकट्ठे होकर आये और बाहर से ही आचार्य श्री को देखने लगे। वे कुछ सकुचा रहे थे । सम्भवतः सोच रहे 
थे कि बाबा हमारे से बात करे या न करे। आचार्यश्री ने उन्हें देखा तो उनका परिचय पूछने लगे। आचार्यश्री की मृदू- 
वाणी से वे इतने मुग्ध बने कि वहीं पर जम गये और कहने लगे--बाबा, हमें भी कुछ रास्ता बतलाइये । 

आचाय॑श्री ने वुराइयों के बारे में कहा, जो उनके जीवन में व्याप्त थीं तो एक बूढ़ा भील खड़ा होकर कहने लगा--- 
वाह! वाह! बाबा तो बोलता-देखता है। तत्रस्थ श्रोताओं को आइचर्य हुआ, जब उन भीलों ने परस्पर विचार-विमर्श कर वर्षों 
से पलने वाली बुराइयों को तिलांजलि देते हुए जिकार, शराव और महीने में एक दिन से अधिक मांस खाने का त्याग कर 
दिया और यह विश्वास दिलाया कि हम हमारी जाति के अन्य व्यक्तियों को भी इन उपदेशों पर चलने के लिए प्रेरित करेंगे। 


साहित्य और सेठ 


बच्चों में अच्छे संस्कार आएं, यह सभी को काम्य है, पर वे केसे आएं, यह कोई नहीं सोचता । वे क्या करते 
हैं, कहाँ रहते हैं, क्या पढते हैं, इस पर ध्यान दिये बिना इस स्थिति. में परिवर्तन झा जाये, यह कम सम्भव है। इस कार्य 
को सम्पादित करने में अभिभावकों का आदेश-निर्देश तो मुख्य है ही, सत्साहित्य भी कम महत्त्व नहीं रखता। पर व्यापारी 
समाज का साहित्य से क्या वास्ता ! इन वर्षों में आ्राचायेश्री की वरद प्रेरणा पाकर जहाँ भ्रनेक बालक व युवक इस ओर 
रुचि लेने लगे हैं, वहाँ अनेक प्रौढ़ भी इस ओर आकर्षित हुए हैं । 

आचार्यप्रवर 'भिक्षु ग्रन्थ र॒त्नाकर' पढ़ा रहे थे । एक भरे-पूरे परिवार वाले सेठजी आये । वे अच्छे तत्त्वज्ञ और 
समभदार श्रावक हैं। पुस्तक को देख कर पूछने लगे---कौनसी पुस्तक है ? 

आचायंश्री--भिक्षु ग्रम्थ रत्नाकर' । स्वामीजी का समग्र साहित्य ऐसे तीन भागों में द्विशताब्दी के अवसर पर 
प्रकाशित हुआ है । पढ़ा है या नहीं ? घर पर तो होगा ? 

सेठ--नहीं, गुरुदेव । मैं पोते--स्वयं तो पढ़ ही नहीं सकता, क्या करूँ मेगा कर ! 

आचार्यश्री ने पोते शब्द को दूसरे भ्र्थ में प्रयुक्त करते हुए कहा--पोते, स्वयं नहीं पढ़ सकते तो क्या हुआ 
पोते (पौत्र ) तो पढ़ सकते है? पर कौन ध्यान दें। हजारों रुपये के गहने व अन्य आडम्बर की चीजें मँगा देंगे, पर साहित्य 
नहीं । घर पर रहने से कहीं कोई पढ़ ले तो ? कहते हैं, बच्चों में संस्कार नहीं पड़ते । कहाँ से आये संस्कार ? उन्हें अपने 
घर के साहित्य का ही पता नहीं है। 

सेठ--गुरुदेव ! आप ठीक फरमाते हैं। ऐसी ही बात है । घर पर रहने से तो कोई पढ़ेगा ही । इस छोटी-सी 
घटना से उसमें साहित्य के प्रति काफी रुचि जागृत हो गई। अब वे बहुधा वाचन के समय अनुपस्थित नहीं रहते और 
साहित्य भी अपने पास रखने लगे हैं । 


अपना अहोभाग्य समभूगा 


महता जी अच्छे पढ़े-लिखे और प्रत्येक बात को तक॑ की कसौटी पर कस कर मानने वाले व्यक्ति हैं । वे अणुब्रत- 


१८६ |] आचायंश्री तुलसी श्रभिनन्दन प्रन्य [ प्रथम 


आन्दोलन के माध्यम से आचार्यश्री के सम्पर्क में आये, एक बार नहीं अनेक बार। सूक्ष्मता से श्राचार-विचारों का ग्रध्य- 
यन किया और अणपुब्रती बन गये । उन पर अणुब्रतों की गहरी छाप है। ग्राहक को आइचय हुए बिना नहीं रहता, जब 
वह उनकी दुकान पर पैर धरते ही निम्नोक्त हिंदायतें पढ़ता है : 

१. भाव सबके लिए एक है जो कि प्राइस काड्ड पर लिखे हुए हैं । 

२. भाव में फर्क आने पर तीन दिन के दरम्यान कपड़ा वापस लेकर पूरे दाम लौटाने का नियम है । 

३. खरीद कर जाने के बाद भी मित्र-गण नापसन्द कर दे तो कपड़ा वापस लेकर दाम लौटाने की सुविधा है। 

ऐसा केवल लिखा ही नहीं गया है, इसे अक्ष रश: क्रियान्वित किया जाता है। यही कारण है कि उनकी दुकान 
की प्रतिष्ठा प्रतिदिन वृद्धिगत है। इस वार उन्होंने आचार श्री की पद-यात्रा में साथ रहने का कार्यक्रम वनाया । वे केवल 
१५ दिवस साथ में रहे, पर इस दौरान में आचार्यश्री द्वारा प्रतिपादित तत्त्वों का खूब सूक्ष्मता से अध्ययन किया। अ्रणु- 
द्रतों का प्रचार तो उनका मुख्य ध्येय ही बन गया है । ,वे जाने लगे तो उनका जी भर झाया, पर जाना जरूरीथा, अतः 
विवश थे। दो दिन वाद अपनी इस यात्रा की चर्चा करते हुए अपने एक मित्र को पत्र लिखा उसमें उनके मानसिक भावों 
की प्रतिध्वनि स्पष्ट सुनाई देती है । कुछ पंक्तियाँ इस प्रकार हैं--मैं यह अनुभव कर रहा हूँ कि सारी जिन्दगी में सिर्फ ये 
.१५ दिन ही काम के रहे हैं, बाकी सब निकस्मे । जो कृपा गुरुदेव की मुझ पर इन दिनों रही, उसको जन्म-जन्मान्तर 
भी भूल नहीं सकता । मेरी तरफ से गुरुदेव के चरणों में प्रतिज्ञा पत्र अर्ज कर देना कि मैं तेरापंथ तत्त्व, अणुक्रत-आन्दो- 
लग, नया मोड़ व भविष्य में आपके किसी भी झ्रादिश पर अपना सब कुछ ग्र्पण करने में अपने आपका अहो भाग्य सम भूँगा । 

आपका 
चन्दनमल महनता 


लो बाबा इसे ही स्वीकार करो 


आचार्यप्रवर जहाँ कही भी जायें, अपने कार्य को गौण नही करते । उनका यह ध्येय रहता है कि कोई भी व्यक्ति 
उनके पास न तो खाली हाथ आये और न खाली हाथ जाये । इसका मतलब यह नहीं कि उन्हें कोई अर्थ चाहिए। उसे तो 
वे छूते भी नहीं | जब उन्होंने मेवाड़ यात्रा के दौरान में आदिवासी क्षेत्र में प्रवेश किया तो बहुत से गरासियों (भीलों) ने 
उनका स्वागत किया। आचार्य श्री ने मन्द-मन्द मुस्कराहते हुए पूछा--अरे भाई ! खाली हाथ ही आये हो या भेंट के लिए 
भी कुछ लाये हो ? 

सब एक-दूसरे का मुँह ताकने लगे । एक भाई कुछ पैसे लकर आगे आया और कहने लगा--बावा मेरे पास तो 
इतने ही पैसे हैं । श्राप स्वीकार कीजिये । 

स्मितवदन आचार्य श्री ने कहा--बस इतने ही ? इस छोटी-सी भेंट से क्या होगा ? मैं तो ऐसी भेट चाहता हूँ 
जो तुम्हें सबसे अधिक प्रिय हो । 

वह बेचारा असमंजस में पड़ गया । आखिर जब आचायंश्री ने सारा भेद खोला तो वह प्रसन्‍न होकर बोला-- 
बाबा ! और तो कोई लत नहीं है एक शराब जरूर पीता हूँ । 

आचार्यश्री---कितनी पीते हो । 

व्यक्ति---वाबा ! कितनी का मत पूछिये, वर्ष में पाँचसो, सातसो, हजार का कुछ भी पता नहीं है। 

आचार्यश्री--भाई, शराब तो बहुत खराब है, अ्रनेक बुराइयों की जड़ है। इसको तुम इतना प्रश्नय क्यों देते हो? 
जिस श्रर्थ को प्राप्त करने के लिए दिन-भर कड़ी मेहनत कर खून-पसीना एक करते हो, उसे यों बरबाद करो, क्या यह 
उचित है ? क्या मैं तुमसे यह भेंट माँग लूँ ? 

कुछ देर तो वह सोचता रहा। आखिर पौरुष जागा, आगे आया और बोला--लों बावा ! इसे ही स्वीक।र 
करो। मैं आपके चरण छूकर कहता हूँ कि अब इसकी ओर आँख उठा कर भी नहीं देखूँगा । 


भ्रध्याय |] जन-जन के प्रिय [ १८७ 


में तो मनुष्य हूँ 


आचायंश्री के जीवन में जहा पुण्णस्स कत्थई, तहा तुच्छस्स कत्थई, जहा तुच्छस्स कत्थई, तहा पृण्णस्स कत्थई 
यह महावीर की वाणी पूर्ण रूप से चरितार्थ होती है। वे किसी व्यक्ति को, वह छोटा या हीन है, इस दृष्टि से नहीं 
आँकते, किन्तु उसकी मनुष्यता का अंकन करते हैं। उनके सामने अन्य भेद अतात्त्विक हैं। वे मानवता को विभवत देखना 
नहीं चाहते । 

एक व्यक्ति ने प्रश्न किया--श्राप हिन्दू है या मुसलमान । 

ग्राचार्यश्री--भाई न तो मैं हिन्दू हँ और न मुसलमान । क्योंकि अगर मु हिन्दू कहें तो मेरे सिर पर चोटी नही 
है और अगर मुसलमान कहें तो दाढ़ी नहीं है। अ्रतः मैं तो मनुष्य हँ और मनुष्यता का ही विकास चाहता हूँ । 


जन-प्रियता के तीन सूत्र 


व्यक्ति साधना का फल पाना चाहता है, क्‍योंकि वह उसे प्रिय है पर साधना के क्षेत्र में उतरते हुए सकचाता है, 
क्योंकि उसमें कुछ बलिदान करना पड़ता है, वह उसे अभिप्रेत नहीं है । झाचायश्री का अटल विश्वास है कि हमें कुछ कार्य 
करना है तो बाधाओं को पार करते हुए भी चलना होगा। याद रहे हीरे में तभो चमक आती है, जब वह खरसाण पर 
चढ़ता है। भ्रत: आज की परिस्थितियों को देखते हुए आचारात्मक धर्म के साथ-साथ विचारात्मक धर्म को भी विकमित 
किया जाना चाहिए। हमारा है इसलिए सत्य है, यह श्राग्रह व्यक्ति की बुद्धि को कुंठित कर देता है। उसमें नये-नये अन्वे- 
यणों की आशा झाकाश कुसुम ही सिद्ध होगी । जो व्यक्ति चिन्तन के द्वार खुले रख कर सत्य का अन्वेषण करता है, उसके 
सामने कठिनाइयाँ टिक नहीं सकतीं, वे स्वयं कपूर हो जाती हैं । आचार्यश्री इसी के मूर्त रूप हैं। अगर संक्षेप में कहा जाये 
तो आचार्य श्री की जन-प्रियता के तीन सूत्र हैं : 

१. आचार व विचारों में उच्चता । 

२. अनाग्रह बुद्धि । 

३. दूसरों के विचारों को सहने की क्षमता । 

इस वर्ष उन्हें आ्राचायं पद प्राप्त किये पूरे २५ वर्ष सम्पन्न हो रहे हैं। इस बीच में उन्होंने सहस्रों व्यक्तियों का 
नेतृत्व किया है, लाखों व्यक्तियों को मार्ग-दर्शन दिया है व करोड़ों व्यक्तियों को अपने विचारों से लाभान्वित किया है। 
आज भारत में ही नहीं, विदेशी व्यक्तियों की जबान पर भी उनका नाम है। जनता के लिए उनके चरण-चिक्न मार्ग-दर्शन 
का कार्य कर रहे हैं, इसलिए वे आज जन-जन के प्रिय बन गये हैं । 





ऋअ्रनुशासक, साहित्यकार व आन्दोलन-संचालक 


श्री माईदयाल जैन, बी० ए० (आ्रानसं ), बी० टी० 


इस युग को ज्ञान-विज्ञान का युग कहते है और आज के साधारण से शिक्षित स्त्री-पुरुष का यह दावा है कि वह 
सु-सूचित ( ४८॥-॥०77८० ) भी है, पर वास्तविकता इसके विपरीत ही है। इस वात का मुझे तब पता लगा जबकि 
अप्रैल सन्‌ १६५० में आचार्यश्री तुलसी अपनी शिष्य-मण्डली सहित दिल्‍ली पधारे और मैंने उनके आने की बात जैन 
जनता से सुनी । वे बातें विपक्षीय आलोचना से पूर्ण थीं। पर मैं मानूँ कि जैन-समाज की प्रवृत्तियों में तीस वर्ष तक भाग 
लेने पर भी मैंने श्वेताम्बर तेरापंथ या आचार्यश्री तुलमी का नाम नहीं सुना था । उनके सम्बन्ध में कुछ ज्ञान न था। इस 
अ्ज्ञान से मुझे दुःख ही हुआ । 

और यदि मैं यहाँ यह कह दूं कि जैन-समाज के भिन्‍न-भिन्‍न सम्प्रदाय वालों में आज भी इतनी विलगता है कि 
वे एक-दूसरे के बारे में बहुत कम जानते हैं, तो कोई अतिशयोक्ति न होगी। हमारे ज्ञान की यही स्थिति दूसरे धर्मों के 
सम्बन्ध में है। यह है हमारे ज्ञान की सीमा ! इस स्थिति को बदलने के लिए परस्पर ग्रधिक मेल-जोल बढ़ाना होगा । 

और मैं ठहरा उग्र सुधारक, ब्रुद्धिवादी तथा लेखक । पर श्रद्धा, धर्म-प्रम तथा जिज्ञासा की मुभमें न तब कमी 
थी, न अब है । इसलिए मैं उनके भाषण में गया। पास ही बैठा--विल्कुल अ्रनजान-सा, ग्ज्ञात-सा । उनके भाषण की ओर 
तो मेरा ध्यान था ही, पर मेरी आँखें--पैनी ग्राँखें--उनके व्यक्तित्व तथा उनके हृदय को जाँचने-पड़तालने की कोशिश 
कर रही थीं। 

उनके तेजस्वी चेहरे, सुगठित गौर वदन, मँकले कद और झ्राकषक चुम्बकीय व्यक्तित्व और उनके विद्धत्तापूर्ण 
सन्तुलित तथा संयत भाषण की मेरे मन पर अच्छी छाप पड़ी । मैं निराश नहीं हुआ, बल्कि उनकी तरफ खिचा और उनसे 
फिर मिलने की तीज अभिलाषा लेकर घर लौटा । 

यह थी मेरी उनसे पहली भेंट--साक्षात्‌, पर मौन; या यों कहिए कि यह था उनका प्रथम दर्शन । 

और तब से आज तक तो मुझे उनसे दिल्‍ली, हिसार, पानीपत तथा सोनीपत में कई बार मिलने का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ है। उनसे बाते हुई हैं, उन्हें पास से देखा भी है। उनके कई शिष्य-साधुझों से मेरा व्यक्तिगत गहरा परिचय है 
और उनका तथा उनके योग्य विद्वान्‌ मुनियों द्वारा रचित बहुत-सा साहित्य पढ़ा है। उनके द्वारा संचालित अणुब्रत- 
आन्दोलन को सब रूपों में मैंने देखा है, उसकी सराहना भी सुनी है और परोक्ष में उस आन्दोलन की आलोचना, जैन- 
अजन दोनों से सुनी है। जैसे राष्ट्रपति आदि की श्राचार-सीमाएं हैं, वैसे जेन साधु तथा पट्टंधर आचार्य के पद के अनुसार 
उन्हें कुछ ग्राचार-मर्यादाएं निभानी होती हैं और उन सीमाओं में रह कर वे प्रशंसनीय काम कर रहे है। इसलिए उनके 
प्रति मेरी श्रद्धा बढ़ी है। उनके महत्त्व का मैं कायल हुआ हूँ और मैं उनको जेन-समाज और देश की गौरवपूर्ण, महान्‌ 
विभूति मानता हूँ । 

मैं उनके जीनव को इन तीन पहलुओं से देखता हँ--१. जैन स्वेताम्बर तेरापंथ के पट्टधर आचार्य, २. कला- 
प्रेमी तथा साहित्य-सेवी और ३. अणक्रत-आन्दोलन के प्रवतेक तथा संचालक। किसी महात्मा के व्यक्तित्व को अलग 
बाँटना कठिन है; क्योंकि वह तो एक ही है, पर विचार करने के लिए इस पद्धति में आसानी रहती है। 

आचार्यश्री तुलसी ग्यारह वर्ष की बाल्यावस्था में दीक्षा लेकर जैन साधु हुए और ग्यारह वर्ष तपस्या, साधु 
जीवन तथा कठोर प्रशिक्षण के बाद और अपनी योग्यता पर अपने गुरु--आचार्य के द्वारा वाईस वर्ष की आयु में (वि०- 
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सं० १६६३) में आचार चुने गाए और तब से अब तक, पच्चीस वर्षों से, अपने इस पद के उत्तरदायित्व तथा कनैव्यों को 
बड़ी योग्यता से पूरा कर रहे हैं। इनके साधु तथा साध्वी विष्य-मण्डल की संख्या सात सौ के लगभग है और अनुयायी 
श्रावक-शक्षाविकाओं की संख्या भी बड़ी है। तमाम साधु-साध्वियों के अनुशासन और समस्त तेरापंथ की धामिक प्रवृत्तियों 
का संचालन आप करते हैं । ग्राज जबकि समस्त देश में राजनतिक दलों, मंत्री-मण्डलों, दफ्तरों और कालेजों तथा विश्व- 
विद्यालयों में अनुशासन हीनता या अनुशासन कम होने की वात देख-सुन रहे हैं, तव क्या यह वात कम आइचर्य की है कि 
उनके शासन के विरुद्ध कहीं कोई झञावाज सुनाई नहीं देती । इस पद को जेन-समाज में इतनी सुन्दरता से चलाने का श्रेय 
जैन तेरापंथी समाज को ही है। ऐसी व्यवस्था जैन-समाज के दूसरे सम्प्रदायों में है ही नहीं,भारत के दूसरे सम्प्रायों में भी 
नहीं है। साधुत्व के साथ-साथ प्रेमपूर्ण शासकत्व के इस सम्मिलन से श्राज के शासक वहुत-कुछ सीख सकते है । अपने 
आधीन साधु-साध्वियों के शिक्षण, प्रशिक्षण, ज्ञानवद्धन तथा उनकी गुप्त योग्यताओं को उभारने में वे कितने दत्त चित्त 
तथा प्रयत्नशील हैं, इसका मुझे कुछ ज्ञान है। सन्‌ १६५१ को दिन के दो बजे मैं पानीपत धर्मशाला में उनसे मिलने गया 
और तब मैंने देखा कि वे अपने कुछ शिष्यों को संस्कृत-ग्रंथ पढ़ा रहे थे। मैं यह देखकर चकित रह गया। मैंने उन्हें प्रातः 
चार बजे से रात के नौ-दस बजे तक भिन्‍न-भिन्‍न कार्यों में व्यस्त देखा है और यह दिनचर्या एक-दो दिन की नहीं, बल्कि 
नित्य की है। काम करने की इतनी झ्रथाह णक्ति का कारण उनकी लगन समाज, धर्म तथा देश के लिए कुछ कर गज रने 
की तीत् इच्छा ही हो सकती है। 

जैन-समाज अपने विपुल साहित्य तथा कला-प्रेम के लिए प्रसिद्ध है। पर मानना पड़ेगा कि गत दो-चार सौ वर्षों 
में इस प्रवृत्ति में कमी ही आई है । किन्तु आचार्य तुलसी ने राजस्थान के अपने गृहस्थ अ्रनुयायियों तथा साधु-साध्चियों में 
साहित्य-पठन, साहित्य-सर्जत और कला की प्रवृत्तियों को बढ़ावा दिया है। उनके कई शिष्य आशुकवि, अच्छे वक्‍ता, 
लेखक, विचारक तथा चिन्तक हैं । श्रवधान या स्मृति के धनी भी कई साधु हैं और ये सब काम या इन प्रवृत्तियों को 
प्रोत्साहन देने का कार्य वही व्यक्ति कर सकता है, जिसे इन बातों में स्वयं रुचि हो, जो स्वयं इन गुणों से विभूषित हो । 
और ये साधु इन प्रवृत्तियों से समाज, साहित्य तथा कलाओों के लिए प्रशंसनीय योगदान दे रहे हैं। 

झौर अरब अन्त में उनके महत्त्वपूर्ण आन्दोलन अणुद्ग त-आन्‍्दोलन' के संचालक के सम्बन्ध में लिखना 
चाहूँगा। अणुत्रतों की कल्पना पूर्णतया जेन कल्पना है और वह गृहस्थों के वास्ते है। छोटे रूप में अहिंसा सत्य, चोरी 
न करने, अपरि ग्रह तथा ब्रह्मचर्य को पालन करना ही अपुब्रत है। वे विभाज्य नहीं हैं, सवको पालन करना पड़ता है। पर 
आज के युग में जब मानव ब्रतों, बन्धनों तथा नियमों से दूर भागता है, तब उसे अणब्रतों की बात कह कर उसे ब्रतों में 
स्थिर करना है । इसलिए आचार्यश्री ने इनके बहुत से भेद-प्रभेद करके उन्हें आज की स्थिति के अनुकूल बनाकर देश 
की करोड़ों जनता तथा विदेश्ञों के रहने वालों के सामने नेतिक उत्थान के लिए रखा है। अपने-आ्रपको तथा अपने सैकड़ों 
शिष्य तथा शिष्याओं को उसकी सफलता के लिए आन्दोलन में लगा दिया है। इस आन्दोलन की तुलना ग्राचार्य विनोबा 
के 'भूमिदान आन्दोलन' तथा अमरीका वालों के 'नेतिक पुनरुत्थान आन्दोलन! [४० ०। िह-शगक्षा।शा। /०एशाला। ) 
से की जा सकती है। मुझे मालूम हुआ है कि भारत के बुद्धिवादी तथा पत्रकार और राजनीतिज्ञ इसे शंका की दृष्टि से 
देखते थे, कुछ को झ्राज भी शंका है, पर यह आचायंश्री के सतत प्रयत्न का फल है कि यह आन्दोलन आज लोकप्रिय बन 
गया है। इस आन्दोलन की सफलता समय लेगी और इससे देश का लाभ ही होगा। पर इस आन्दोलन को स्थायी बनाने 
के लिए इसके संचालकों को इसके संचालन-प्रबन्ध को किसी महान्‌ संस्था के श्रधीन करना होगा, जैसे कि गांधीजी अपनी 
प्रवृत्तियों को संस्था-आधीन कर देते थे । पर यह दूसरी वात है कि इस आन्दोलन के संचालक के रूप में आपने अपने सक्रिय 
तथा रचनात्मक कल्पनाशील व्यक्ति होने का परिचय दिया है। 

आचायंजी भ्रभी पचास के इधर ही हैं । और यह आजा या कामना करना ठीक ही है कि आगामी पचास वर्षों 
में उनसे समाज, देश तथा धर्म को अत्यधिक लाभ होगा । 

जे / 
की 


अवतारी पुरुष 
श्री परिपूर्णानन्द वर्मा 


भारत संतों का देश है। हमारे यहाँ एक से एक बढ़कर संत पंदा हुए हैं। उन्हीं की कृपा तथा प्रसादी से यह 
देश नेतिक, सामाजिक, तथा धामिक दृष्टि से सब देञों से महान्‌ है। यह गव॑ की बात है। यह मिथ्या अहंकार नहीं है। 
मैंने दो बार संसार का भ्रमण किया है। मैं उसी आधार पर यह बात दावे के साथ लिख रहा हूं । पुलिस तथा जेल के 
महकमे से मेरा घना सम्बन्ध है। मैं अपराध शास्त्र का विनम्र सेवक हूँ । इसी नाते मैं कह सकता है कि धनी-से-धनी, उग्र 
समाजवादी तथा वर्गवादी, प्रजातन्त्रीय तथा पूंजीवादी देशों में ग्राज जितनी अनेतिकता तथा भ्रप्टाचार है, उतना भारत 
में नहीं है। किन्तु संसार के दषित वातावरण से हम कब तक बचे रह सकते हैं । हमको भी उसी गत्ते में जाने की श्राशंका 
है । हम अभी तक सम्हले हुए हैं इसलिए कि अ्रब भी बड़े-बड़े साधु संत जन्म लेकर हमको उँगली पकड़ कर सही रास्ते पर 
चला देते हैं । 

सुमन्तभद्राचार्य हमें एक बड़ी सीख दे गए थे । वह थी मानवता की । मानवता के सेवक साधु के चरणों में सिर 
नवाते समय एक चीज ध्यान में रखते हैं । वह यह कि उनके चरण वहाँ नहीं हैं, जहां दिखाई पड़ते हैं, वहाँ नहीं हैं, जहाँ 
हमारा सिर टिकता है। उनके चरण उन दीन दुःखी आत्माओं की टोलियों और वस्तियों में हैं, पीड़ित तथा पतित कहे 
जाने वालों की गोद में हैं, अतएव बड़े-बड़े धनी मानी लोग जो संतों की सेवा को ही सब कुछ समभते हैं, वे एक बड़ी 
भारी भूल करते हैं। संतों के कथन का पालन करने से उनकी श्रसली सेवा होती है । 

मैं ऊपर लिख आया हूँ कि हमारे देश में बड़े-बड़े संत सदेव आते रहे हैं--अ्रवतार लेते रहे हैं। ऐसे ग्रवतारी, 
पुरुष आचार्यश्री तुलसी भी हैं। मैंने जन कभी इनसे भेंट की, इनसे बातें की, इनका उपदेश सुना, मुझे बड़ी प्रेरणा मिली । 
मुझे ऐसा लगा कि उनके उपदेशों का अनुकरण कर हम अपने देश तथा समाज को बहुत ऊँचा उठा सकते हैं । 

आचार्य श्री तुलसी जैसे संत भाग्य से पैदा होते हैं। जितना हो सके हम इनसे ले लें--3पदेश और इनकी विकट 
तपस्या का वरदान और उसी के सहारे अपनी नया चलाएं । 





आचायश्री के दिष्य परिवार में आगशुकवि 


मुनिश्री मानमलजी 


शताब्दी के इस पाद में सारा विश्व ही नव-नव उन्मेषमूलक रहा। सभ्यता, संस्कृति और समाज-व्यवस्था की 
दृष्टि से मौलिक उन्मेष इस अवधि में हुए। घटनाक्रम की इस द्वुत गति के साथ तेरायंथ साधु-संघ में आचार्य श्री तुलसी 
के शासनकाल के पच्चीस वर्ष भी श्रप्रत्याशित उन्मेषक बने । अनेकों अभिनव उन्मेषों में एक उन्‍्मेष झ्राशुकवित्व का बना । 
कविता यों ही कठिन होती है और संस्कृत भाषा का माध्यम पाकर तो वह ॒नितान्त कठोरतम ही बन जाती है। प्राचीन 
काल में भो कुछ एक मेधावी लाग ही संस्कृत के आशुक्वि हुआ करते थे। तेरापंथ के इतिहास में मुनिश्री नथमलजी, 
मुनिश्री बुद्धमल्‍लजी, मुनिश्री नगराजजी आद्य आश्ुक्रवि हैं। इस नवीन धारा के प्रवाहित होने में आरशुकविरत्न 
पं० रघुनन्दन जर्मा प्रेरक खोत बने हैं। उनका सहज और मधुरिम आशुकवित्व मेधावी मुनिजनों के कर्ण कोटर पर गुन- 
गुनाता-सा ही रहता था। मुनिजनों की स्फटिकोपम मेधा में उसका प्रतिविम्बित होना स्वाभाविक ही था। प्रकृतिलब्ध 
माने जाने वाली आशुकविता अनेक मुनियों की उपलब्धि हो गई । सर्वमाधा रण और विद्वत्‌-समाज में इस अलौकिक देन 
का अद्भुत समादर होने लगा। आचाय॑श्री तुलसी के शिप्यों की यह एक झनुपम ऋद्धि समझी जाने लगी। हर विशेष 
प्रसंग पर, राष्ट्रपति डा० राजेद्रप्रसाद की और आचाय॑श्री के वार्तालाप प्र, विनोवा भावे और अचायंश्री के वार्तालाप 
प्रसंग पर मुनिश्नी नथमलजी और मुनिश्री बुद्ध मल्‍्लजी की प्रभावात्पादक आश्ु कत्रिताएं हुई। पूना में संसक्षत वाग्वघिनी 
सभा की ओर से आचायंश्री के अभिनन्दन में एक सभा हुई । मुनिश्री नथमलजी को ग्राशु कविता के लिए विषय मिला-- 
खन्घरावृत्तमालम्ब्य घटी यन्त्र विवर्ष्पताम्‌ अर्थात्‌ स्रः्धरा छन्दों में घटी यन्त्र का वर्णन करें। मुनिश्री ने तत्काल प्रदत्त 
विषय पर चार स्रग्धरा छनन्‍्द बोले | सारी परिषद्‌ मन्त्र-मुग्ध-सी हो गई । 

आचायंश्री पंजाब पधारे। अ्रम्वाला छावनी के कॉलेज में झ्राचार्यश्री के प्रवचन का कार्यक्रम रहा। मुनिश्री 
बुद्धमललजी ने ग्राधुनिक शिक्षा विषय पर धारा प्रवाह ग्राशु कविता की । श्रोताओं को ऐसा लगने लगा कि मुनिजी पूर्व 
रचित इलोक ही तो नहीं बोल रहे हैं । चालू विषय के बीच में ही प्रिसिपल महोदय ने एक जटिल से राजनंतिक पहलू पर 
भाषण दिया और कहा -“ इस भाषण को आप संस्कृत इलोकों में कहें। मुनिश्री ने तत्काल उस क्लिघ्टतर भाषण को 
संस्कृत में ज्यों का त्यों दृहराया और सारा भवन आराइ्चर्य-मग्न हो उठा । 

मुनिश्री नगराजजी संस्कृत भाषा की राजधानी वाराणसी में पधारे। रात्रिकालीन प्रवचन में आशुकवित्व का 
आयोजन रहा। अनेकानेक संस्कृत के विद्वान्‌ व प्रतिष्ठित नागरिक उपस्थित थे। प्रदत्त विषय पर आशुकवित्व हुआ | 
पं० महेन्द्कुमार न्यायाचार्य ने आ्राशुकवित्व पर अपने विचारप्रकट करते हुए उपस्थितलोगों से कहा--संस्क्ृत पद्म रचना 
को कितना सहज रूप मिल सकता है, यह मैंने जीवन में पहली बार जाना । 

बम्बई में बंगाल विधान परिषद्‌ के अध्यक्ष और देश के शीष॑स्थ भाषाशास्त्री डा० सुनीतिकुमार चटर्जी ने 
मुनिश्वी नगराजजी से भेंट की । आशुकवित्व का परिचय पाकर उन्होंने मुनिश्री से निविदन किया, आप एक ही इलोक में 
जैन-दर्शन का हा्दे बतलाएं। मुनिश्री ने जीवन और मृत्यु आत्मा की पर्याय है, मोक्ष आत्म-स्वभाव का अन्तिम विकास 
है, अतः उसकी उपलब्धि के लिए प्रत्येक व्यक्ति को सतत प्रयत्नशील रहना चाहिए, इस भाव का एक सुन्दर इलोक 
तत्काल उन्हें सुनाया | डा० सुनीतिकुमार गदगद हो उठे और बोले, इस इलोक में अपूर्वे भाव-गरिमा भरी है। संस्क्ृत में 
ऐसा ही एक इलोक प्रचलित है, जिसमें सारे वेदान्त का सार आ गया है। 


१९२ ] आ्राचायंत्रो तुलसी प्रभिननन्‍दन ग्रन्थ [ प्रथम 


यह प्रसंग पाँच वर्ष से भी अधिक पुराना हो चला है। विद्वानेव हि जानाति विद्वज्जनपरिश्रमम्‌ की उक्ति इस 
प्रसंग पर एक अपूर्व ढंग से वरितार्थ हुई है। कलकत्ता से प्रकाशित जैन भारती' के ता० २७ अगस्त, १६६१ के एक अंक में 
एक संवाद प्रकाशित हुआ है, जिसमें बताया है---दिनांक १६ अगस्त, ६१ शनिवार को इण्डियन मिरर स्ट्रीट स्थित कुमार- 
सिंह हॉल में श्रीपूर्ण वन्दजी इ्यामसुखा अभिनन्दन समिति की ओर से श्यामसुखाजी की अ्रस्सीवीं वर्षगाँठ के उपलक्ष में 
माननीय डा० सुनीतिकुमार चटर्जी की अध्यक्षता में एक अभिनन्दन समारोह आयोजित किया गया, जिसमें श्री ब्याम- 
सुखाजी को एक अभिनन्दन ग्रन्थ भेंट किया गया। समिति के मन्त्री श्री विजयसिंह नाहर व अध्यक्ष श्री नरेन्द्रसिहजी 
सिंधी प्रभृति सज्जनों ने श्यामसुखाजी के जीवन-प्रसंग प्रस्तुत किये। अध्यक्ष श्री चटर्जी ने श्री श्यामसुखाजी के बंगाल में 
जैनधर्म के प्रचार-कार्य की सराहना करते हुए कहा कि जैन दर्शन हमेशा संसार को एक नया भ्रालोक देता ही है। गत कुछ 
वर्ष पूर्व बम्बई में जैन मुनिश्री नगराजजी से मेरा साक्षात्कार हुआ, जो संस्कृत के ग्राशुकवि थे। उनके द्वारा तत्काल रचित 
संस्कृत के दो पद्यों का उच्चारण करते हुए श्री चटर्जी ने कहा कि इन दो पद्यों में जैनधर्म क्या है? इसका एक सुन्दर 
चित्र प्रस्तुत किया गया है। अन्त में जैनधर्म और जैन विद्वानों के प्रति निष्ठा व्यक्त करते हुए अध्यक्ष महोदय ने 
श्री श्यामसुखाजी को अभिननदन ग्रन्थ भेंट कर सम्मानित किया । 

मुनिश्री का आ्रशकवित्व बहुत ही सरल श्रौर मामिक होता है । आचायं॑श्री तुलसी जब राजगृही के वैभारगिरि 
की सप्तपर्णी गुहा के द्वार पर साधु-साध्वियों की परिषद्‌ में विराजमान थे, उस प्रसंग पर मुनिश्री नगराजजी के आशु- 
कवित्व रचित इ्लोकों का एक इलोक था : 

झाचार्यागामागमात्‌ साधुव॒ुन्दे:, साध्वीव॒न्दें: साधंमत्र प्रपूतेः। 
विश्वस्याता सप्तपर्णो गृहेयम्‌, संजाताद्य इ्वेतवर्णी गुहेय म्‌ ॥ 

मुनिश्री महेन्द्रकुमा रजी प्रथम के भी आशुकवित्व सम्बन्धी रोचक संस्मरण बने हैं। कुछ वर्ष पूर्व उनका एक 
अवधान प्रयोग कान्स्टीट्यूशन क्लब, नई दिल्‍ली में हुआ । उसमें बहु संख्यक संसद संदस्य, राजपि टण्डन, लोकसभा के 
अध्यक्ष श्री अनन्तशयनम्‌ आयंगर झ्रादि अनेकों गणमान्य व्यक्ति तथा गृहमंत्री पं० पन्‍त आदि अनेक केन्द्रीयमंत्री उपस्थित 
थे। संस्कृतज्ञ श्री अनन्तशयनम्‌ आयंगर ने श्राशुकविता का विषय दिया--मसक गल रन्‍्प्रे हस्तियूय॑ प्रविष्टम ग्र्थात्‌ 
मच्छर के गले में हाथियों का भुण्ड चला गया। इस विचित्र विषय पर मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी ने बहुत सुन्दर इलोक 
प्रस्तुत किए, जिसका सारांश था--आज बड़े-बड़े वैज्ञानिकों ने परमाणुओं की शोध में अपने-आपको इस तरह खपा दिया 
है कि मानो मच्छरों के गले में हाथियों का भुण्ड समा गया हो । सारी सभा बहुत ही चमत्कृत हुईं। यह रोचक संस्मरण 
अगले दिन प्रायः सभी दैनिक पत्रों में प्रमुख रूप से प्रकाशित हुआ । 

राष्ट्रपति भवन में जब उनका एक विश्ञेष अवधान-प्रयोग हुआ तो प्रधानमंत्री पं० जवाहरलाल नेहरू ने आशु 
कविता के लिए उन्हें विषय दिया---स्पूतनिक' अर्थात्‌ कृत्रिम चाँद । रूस ने उन्हीं दिनों ग्न्तरिक्ष कक्षा में स्पृतनिक छोड़ा 
था। मुनिश्री ने ततकाल कतिपय इलोक इस अद्भुत विषय पर बोले, जिन्हें सुन कर सारे लोग विस्मित रहे । 

आ्राचायंश्री के शिष्य परिवार में आज तो इने-गिने ही नहीं, किन्तु अनेकानेक आश्ुुकवि हैं। आचार्यवर की 
पुनीत प्रेरणाओं ने अपने संघ को एक उर्वर क्षेत्र बना दिया है । 





त्रमा में प्रकाश किरण 


महासती श्री लाडांजी 


आचायंश्री तुलसी अ्मा के सघन निश्यीथ में प्रकाश किरण लेकर आये । तब जनता जड़ता की नींद में डूबी हुई थी । 
आपने तिमिर की गोद में सोये हुए एक-एक व्यक्ति को सहलाया, जागे हुए को पथ बतलाया । पथिक को प्रकाश दिखाया, 
प्रकाशित पथ वालों को मंजिल की निकटता का आभास दिया । इसीलिए जन-मानस आपको भ्रमा में प्रकाश किरण 
मानता है। आपने झ्रात्म-आलोक में स्वयं को पहचाना, तत्पश्चात्‌ श्रपनी ही अनुभूतियों को जनता तक पहुँचाया, जिसे 
जनता अपनी ही अनुभूति मान लीन हो रही है । पथ-दर्शन पा रही है। आपका दिव्य आलोक अनेक रूपों में निखरा । 
अज्ञानियों के लिए ज्ञान का अक्षय कोष बन कर आया । संघीय विद्या-विकास आज आपको सरस्वती पुत्र के रूप में देख 
रहा है। भ्रनेतिक जीवन जीने वालों को सुगम साधना का पथ दिखाया। साधना से कतराने वालों का साहस बढ़ाया। 
संयम को अनावश्यक समभने वालों की मान्यता का परिष्कार किया, दानवीय वृत्तियों से लोहा लिया। सदाचार और 
सहनीति की नई व्याख्या दी और एक ही वाक्य में कहें तो आपने दिग्मूढ़ मानव को राजपथ दिखलाया । 

आज क्ृतज्ञ मानव समाज आपके प्रति श्रद्धांजलि अ्पित कर रहा है । आपको पाकर जगत गौरवान्वित है। झरप 
जैसे जगत बन्धु को बन्धु रूप में प्राप्त कर मैं विशेष रूप से गौरवान्वित हूँ । 


....... ४८ 
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ठात बार नमस्कार 
श्री विद्यावती मिश्र 


करता है श्राज युग तुम्हें शत बार नमस्कार ! 
शत वार नमस्कार ! ! 
भूले हुए पथी को तुमने राह दिखायी, 
फिर ध्येय-प्राप्ति की पुनीत चाह जगायी, 
ऐसा लगा कि लक्ष्य धाम ही रहा पुकार ! 
शत बार नमस्कार ! ! 
तुमने न बहुत ही बड़े आदशे सजाये, 
पारस से छू के लौह भी हैं स्वर्ण बनाये, 
भय-शोक-प्रस्त विश्व को तुमने लिया उबार ! 
शत बार नमस्कार ! ! 


चाहे जो आये इसमें कोई रोक नहीं है, 

ऐसा सुरम्य अन्य कोई लोक नहीं है, 

तम तोम कहाँ ज्योति राशि का हुआ प्रसार ! 
शत बार नमस्कार ! ! 


आधुनिक युग के ऋषि 


श्री सुगनचन्द 
सदस्य, उत्तरप्रदेश विधान परिषद्‌ 


आधुनिक युग के ऋषि आचार्य तुलसी झ्राज वही कार्य कर रहे हैं जिसे प्राचीन ऋषियों ने उठाया था। श्रात्म- 
व॒त्‌ सर्वभूतेषु और वसुधव कुदुम्बकस्‌ की भावना को स्वयं जीवन में उतार कर वे सारे समाज को उसी तरफ ले जाने का 
प्रयत्न कर रहे हैं । 

भारतीय समाज ने राम, कृष्ण, बुद्ध, महावीर स्वामी, स्वामी दयानन्द, गांधी, विनोबा आदि महापुरुषों को पैदा 
कर जिस ऊँचाई का परिचय दिया है, आप उसी परम्परा को अक्षुण्ण कर रहे हैं। हमारा दर्शन सत्यं, शिवं, सुन्दरं और 
सत्य, प्रेम तथा करुणा की जिस सुदृढ़ नींव पर आधारित है, उस नींव को आपसे बल मिलेगा, ऐसी आशा है। 

श्राप सादा जीवन और उच्च विचार तथा तप, त्याग, संयम की भारतीय परम्परा को समाज में उतारने के 
प्रयत्न में निरन्तर लगे हुए हैं । 

अणुब्रत-आन्दोलन यह सिद्ध करता है कि जब तक व्यक्ति ऊँचा नहीं उठेगा, तब तक समाज ऊँचा नहीं उठ 
सकता और व्यक्ति का निर्माण छोटी-छोटी बातों को जीवन में उतारने से ही होता है। जिनको हम छोटी बात और 
छोटा काम कहते हैं, उन्हीं कामों ने संसार के महान्‌ पुरुषों को महान्‌ बनाया है। राम ने शबरी के बेर खाये, क्ृष्ण ने 
भूठी पत्तलें उठाई, गांधीजी कातने और बुनने वाले बने, विनोबा ने भंगी का काम किया। इन्हीं छोटे कामों ने इन्हें महान्‌ 
बनाया। यही नहीं, इस देश में जितने भी ऊँचे साधु-संत हुए हैं वे भी ऐसा ही छोटा-मोटा काम करते रहे । कबीरदास 
जुलाहे का काम करते थे। वे कपड़े का ही ताना-वाना नहीं बुनते रहे, बल्कि जीवन का ताना-बाना भी उसी के साथ बनते 
रहे । उनका प्रसिद्ध भजन भीनी भोनो बीनी चदरिया में पंच तत्त्व और शरीर-तत्त्व का कितना सुन्दर विश्लेषण किया 
गया है, जिसे कोई योगी ही कर सकता है। पर कबीर ने सीधी-सादी भाषा में बहुत ही सुन्दर ढंग से इसे व्यक्त किया है। 
इसी तरह रैदास ने मोची का काम किया, दादृदयाल ने धोबी का और नामदेव ने दर्जी का। ये सभी संत भारत के 
अमूल्य रत्नों में हैं। 

साधु-संतों का आविर्भाव समाज-संचालन के लिए सदैव होता रहा है और आगे भी होता रहेगा। सरकारें 
समाज को अनुशासित कर सकती हैं, पर उसे बदल नहीं सकतीं । झ्राज तक दुनिया की किसी सरकार ने समाज को या 
सामाजिक मूल्य को नहीं वदला, न उनमें बदलने की क्षमता ही है। यह काम तो साधु-संत ही कर सकते हैं और भ्रब तक 
करते आए हैं तथा झागे भी करते रहेंगे। कानून ढवारा किसी को रोका नहीं जा सकता है, डराया जा सकता है; किसी 
का हृदय नहीं बदला जा सकता । राज के युग में भी विज्ञान ने प्रकृति पर बहुत-कुछ विजय पा ली है, मनुष्य चन्द्रमा तक 
पहुँचने की तयारी में है, पर विज्ञान स्वयं मनुष्य को बदलने में असफल रहा है । यही कारण है कि आज विज्ञान का उप- 
योग निर्माण के बजाय संहारक अस्त्रों में किया जा रहा है । 

आज दुनिया के सामने दो ही मार्ग हैं, सरवोदिय या सर्वनाश । इनमें से ही किसी एक को चुनना होगा। यदि 
विज्ञान का सम्बन्ध अहिसा से हुआ तो इस धरा पर ऐसा स्वर्गोपम सुख आयेगा जो झ्राज तक कभी आया भी नहीं; पर 
अगर विज्ञान का सम्बन्ध हिंसा से हुआ तो जैसा कि आज हो रहा है, इतना बड़ा विनाश भी इसी पृथ्वी पर होगा, जितना 
कभी हुआ नहीं, वल्कि यूप्टि ही समाप्त न हो जाये, यह खतरा भी पैदा हो गया है । 


श्रध्याय |] झाधुनिक युग के ऋषि [ १६५ 


विज्ञान अपने-आप में प्रशस्त है, पर प्रश्न है उसके प्रयोग का। प्रयोग करने वाला मनुष्य है, इसलिए सबसे 
आवश्यक भब यही है कि मनुष्य को कैसे बदला जाये और कौन बदले ? कैसे बदला जाये, इसका उत्तर है, मनुष्य के 
संस्कार बदले जायें; और कौन बदलेगा, इसका उत्तर है, ऋषि-मह॒षि, साधु-संत । इसलिए आज विज्ञान के युग में, जहाँ 
सर्वनाश खड़ा है, साधु-संतों का मूल्य और भी बढ़ जाता है। आज मानव-सूष्टि का कल्याण इन्हीं के हाथों सुरक्षित है। 

आज लोगों के मन में यह शंका होने लगी है कि नेतिकता का कोई मूल्य है भी या नहीं और समाज को उससे 
कुछ लाभ भी होगा या नहीं ? क्‍योंकि आज चारों ओर विकास के साथ-साथ: भ्रष्टाचार और अनेंतिकता का भी 
फैलाव होता जा रहा है। मानवीय मूल्यों का ह्वास होता जा रहा है। जनता को यह सोचने को मजबूर कर दिया गया है 
कि नेतिकता हमारा संरक्षण और अ्नेतिकता का मुकाबला कर भी सकेगी या नहीं या समाज में जीने के लिए अ्रनैति- 
कता का आ्राश्रय ही लेना पड़ेगा । पर जरा गंभी रतापूर्वक सोचने पर लगता है कि नेतिकता के बिना एक क्षण भी समाज 
चल नहीं सकता । यही वन्धन समाज को एक तत्त्व में पिरोये हुए है। यदि यह बन्धन टूट गया तो न तो समाज रहेगा, न 
भ्रष्टाचार रहेगा । 

नैतिकता का प्रभाव समाज में क्या है और कितना है, यह नापा नहीं जा सकता । बल्कि इसका प्रवाह 
लोगों के दिलों में निरत्तर बहता रहता है। कभी धारा वेगवती हो जाती है, कभी मन्द पड़ जाती है। साथु-संतों के, 
महापुरुषों के प्रभाव से यह बढ़ती-घटती रहती है। झ्राज विनोवा के प्रभाव ने लोगों से कई हजार ग्रामदान दिलवा दिया, 
जो इतिहास की सर्वथा अभूतपूर्व घटना है। इसी तरह आचायंश्री तुलसी जो कार्य कर रहे हैं, उसका प्रभाव समाज पर पड़ 
रहा है। हजारों लोगों का जीवन उन्होंने बदला है। पेदल ही नंगे पाँव सारे देश का भ्रमण कर रहे हैं । 


वे हैं, पर नहीं हैं 


मुनिश्री दम्पालालजी (सरदारशहर ) 


वे शासक हैं, उन्होंने अनुशासन किया है, पर तलवार से नहीं, प्यार से। 
वे आलोचक हैं, उन्होंने कड़ी आलोचनाएं की हैं, पर धर्म की नहीं, धर्म के दम्भ की । 
वे वैज्ञानिक हैं, उन्होंने अनेक आविष्कार किये हैं, पर हिसक शस्त्रों के नहीं, शान्ति के शस्त्रों के । 
वे ऋन्‍्तिकारी हैं, उन्होंने बगावत की है, पर पापियों के विरुद्ध नहीं, पापों के विरुद्ध । 
वे चिकित्सक हैं, उन्होंने सफल चिकित्सा की है, पर मानव के तन की नहीं, मन की। 
वे द्रष्टा हैं, उन्होंने सब के सुख-दुःख को देखा है, पर तुला से तोलकर नहीं, स्वयं से तोलकर । 
वे यूगपुरुष हैं, उन्होंने युग को नई मोड़ दी है, पर औरों को मोड़कर नहीं, पहले स्वयं मुड़कर । 
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जो एक को जानता है, वह सबको जानता है और जो सबको जानता है, वही एक को जानता है। एक और सब 
में इतना सम्बन्ध है कि उन्हें सर्वेथा पृथक केर, जाना ही नहीं जा सकता। इस ज्ञाव्वत सत्य की भाषा में कहा जा सकता 
है, जो ग्राचायंश्री सुलसी को जानता है, वह पूज्य कालूगणी को जानता है और जो पूज्य कालूगणी को जानता है, वही 
आचार्यश्री तुलसी को जानता है । इन दोनों में इतना तारतम्य है कि उन्हें पृथक कर, जाना ही नहीं जा सकता। आचार्य श्री 
तुलसी बाईस वर्ष में महान्‌ संघ के सर्वाधिकार सम्पन्त आचार्य बने, यह उतना आश्चयं नहीं, जितना आइचर्य यह है कि 
उस अल्प अ्रवस्था में इतना वड़ दायित्व एक महान्‌ आचार्य ने एक युवक को सौंपा । आचार्य श्री तुलसी पूज्य कालूगणी पर 
इतने निर्भर थे कि उनकी वाणी आपके लिए सर्वोपरि प्रमाण था। आज भी इलने निर्भर हैं कि अपनी सफलता का बहुत 
कुछ श्रेय उन्हीं को देते हैं | प्रमोद और विरोध दोनों स्थितियों में उन्हीं का झ्रालम्बन लेकर चलते हैं। अपने कतृत्व पर 
विश्वास करते हुए भी उस नाम से महान्‌ आलोक और अपूर्व श्रद्धा का संबल पाते हैं । कोई विचित्र ही परस्परता है। ऐसा 
तादात्म्य मैंने अपने जीवन में अन्यत्र नहीं देखा । 

कालूगणी करुणा और वात्सल्य के पारावार थे । तेरापंथ के साधु-साध्वियों और श्रावक-श्राविकाएं आज भी 
उनके वात्सल्य की मधुर स्मृतियों मे ओत-प्रोत हैं । उनका वात्सल्य सर्वे सुलभ था । विद्या की अभिवृद्धि में उन्होंने अमित 
प्यार विखेरा | इतने पुरस्कार बाँटे कि विद्या स्वयं पुरस्कृत हो गई। छोटे साधुझों की पढ़ने में रुचि कम होती। संस्कृत 
व्याकरण के अध्ययन को वे स्वयं अलूणी शिला चाटना कहते थे। चटाने वाले कुशल हों तो चाटने वालों की कमी नहीं 
है | उन्होंने ग्रपना अमृत सींच-सींच उसे इतना स्वादु बना दिया कि उसे चाटना प्रिय हो गया । 


कठोर भी मुद्दु भो 


आराचाये बनते-बनते उन्होंने एक स्वप्न देखा । उसमें सफेद चमकीले छोटे-छोटे बछड़े देखे । शिप्यों की बहुत वृद्धि 
हुई । केवल वृद्धि का महत्त्व नहीं होता । कसौटी संरक्षण में होती है। उनका हृदय मस्तिष्क पर सदा अ्रधिकार किये रहा, 
इसलिए उनके सामने तर्क उठा ही नहीं । दर्पण में सबका प्रतिविम्ब होता है, पर उसका प्रतिविम्ब सबमें नहीं होता । वे 
कोई विचित्र ही थे । स्फटिक से कम उज्ज्वल और पारदर्शी नहीं थे, फिर भी उनका प्रतिविम्ब उन सबने लिया, जो 
उनके सामने ञ्राये । उन्होंने च।हा तो किसी का प्रतिबिम्ब लिया, नहीं तो नहीं । उनकी आत्मा में सतत प्रतिविम्बित थे 
मघवागणी, जो अपने देहिक सौन्दय के लिए ही नहीं, किन्तु अपने आत्मिक सौन्दर्य के लिए भी विश्वुत थे। गंगाजल- 
सा निर्मेल था उनका जीवन । स्फटिक-सा स्वच्छ था उनका मानस | वे नहीं जानते थे गाली क्या होती है और क्‍या होता 
है क्रोध ? विषयों से इतने विरत कि उन्हें इन्द्रिय-कामनाओं की पूरी जानकारी भी नहीं थी । जिन्हें आत्मलीन कहा जाता 
है, उन्हीं की पंकित के थे वे महान्‌ योगी। उनका मानस प्रतिबिम्बित हुआ कालूगणी में । जब कभी उनके मूँह से मघवागणी 
का नाम निकल पड़ता तो उनकी आँखों में मघवागणी का चित्र भी दीखता। जिसे जीवन में एक वार भी वासना न छू पाए, 
जो केवल अपने अन्तर में ही रम जाए, वह कितना पवित्र होता है, इसकी कल्पना वे लोग नहीं कर सकते, जो वासना की 
दृष्टि से ही देखते हैं और वासना के मस्तिष्क से ही सोचते हैं। जितने पवित्र मघवागणी थे, उतने ही पवित्र कालूगणी थे 
और जितने मृदु मघवगाणी थे, उतने ही मृदु कालूगणी थे । पर मघवागणी कहीं भी कठोर नहीं थे। उनके अनुणासन में 
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मृदुता बोलती और शासन मौन रहता । पर कालूगणी के व्यक्तित्व के एक कोने में कठोरता भी छिपी थो । उनका मानस 
मुदु था, पर अनुशासन मृदु नहीं था। वे तेरापंथ को व्यक्ति देना चाहते थे। व्यक्ति-निर्माण अनुशासन के बिना नहीं 
होता । इसलिए उनकी कठोरता मृदुता से अधिक फलवती थी। वे कोरे स्नेहिल ही होते तो दूसरों को केवल खींच पाते, 
बना नहीं पाते । वे कोरे कठोर होते तो न खींच पाते और न वना पाते । उनकी मूदुता कठो रता का चीवर पहने हुए थी 
भौर उनकी कठोरता मुदुता को समेटे हुए थी। इसीलिए वे वहत रूखे होकर भी बहुत चिकने थे और बहुत चिकने होकर 
भी बहुत रूखे थे । जिन व्यक्तियों ने उनका स्निग्ध रूप देखा है, उन्होंने उनका रूखा रूप भी देखा है। ऐसे बिरले ही होंगे 
जिन्होंने उनका एक ही रूप देखा हो । 

वे क्तंब्य को व्यक्ति से ऊंचा मानते थे। उनकी दृष्टि में व्यक्ति की ऊँचाई कतंव्य के समाचरण से ही फलित 
होती थी । मन्त्री मुनि मगनलालजी स्वामी उनके अ्रभिन्‍न हृदय थे । बचपन के साथी थे । सुख-दुःख के समयोगी थे । फिर 
भी जहाँ कर्तव्य का प्रइन था, वहाँ कतंव्य ही प्रधान था, साथी नहीं । प्रतिक्रमण की वेला थी। मन्त्री मुनि गृहस्थों से वात 
करने लगे । कालूगणी ने उलाहने की भाषा में कहा--“अश्रभी प्रतिक्रमण का समय है, बातों का नहीं।” जो व्यक्ति कर्तव्य 
के सामने अपने अभिन्‍न हृदय की अपेक्षा नहीं रखता, वह दूसरों के लिए कितना कठोर हो सकता है, यह स्वयं कल्पना- 
गम्य है। वे यदि धर्मप्राण नहीं होते तो उनकी कठोरता निर्ममता में वदल जाती। पर वे महान्‌ धर्मी थे। विस्मृति का 
वरदान उन्हें लब्ध था। भूल परिमार्जन पर वे इतने मृदु थे कि उनके साथ बत्रु-भाव रखने वाला भी उनका शअपूर्व प्यार 
पाता था। कठोरता और कोमलता का विचित्र संगम उस महान्‌ व्यक्तित्व में था। 

बट के बीज को देखकर उसके विस्तार की कल्पना नहीं की जा सकती है, पर वह बीज से वाह्य नहीं होता। 
तेरापंथ के विद्या-विस्तार के बीज कालूगणी थे। विद्यार्जंज के लिए काल की कोई मर्यादा नहीं होती । समूचा जोवन 
उसके लिए क्षेत्र है। कालूगणी ने इसे प्रमाणित कर दिखाया । आचार्य बने, तव आपकी अवस्था तेतीस वर्ष की थी। उस 
समय आपने ढाई महीनों में समग्र सिद्धान्त चन्द्रिका कण्ठस्थ की। आचार्य हेमचन्द्रकृत अभिधान चिन्तामणि शब्दकोष 
ग्रप पहले ही कण्ठस्थ कर चुके थे। आपने संकल्प किया--मैं और मेरा साधु-साध्वीगण संस्कृत व प्राकृत के पारगामी 
बनें । आपने अपने जीवनकाल में ही उसे फलित होते देखा था । तेरापंथ की अधिकांच प्रतिभाएं उन्हीं के चरणों में पलल- 
वित हुई हैं । 

उनमें स्पृह्ठा और निस्पृहता का विचित्र योग था। विद्या के प्रति उनकी जितनी स्पृह्या थी, उतनी ही बाह्य 
सम्बन्धों के प्रति उनकी निस्पृहता थी। दिए से दिया जलता है--इसमें बहुत वड़ी सच्चाई हैं। कालूगणी के आलोकित 
पथ से आचार्य श्री तुलसी अपना पथ श्रालोकित करते हैं। उन्हीं की भाषा में---/'मैं जब सुनता हूँ कि कुछ लोगों की श्रद्धा 
हिल उठी, तब मुझे वह वृत्त स्मरण हो भश्राता है, जब कालूगणी ने कुछ संतों के सामने अपने भाव व्यक्त किये थे। उस 
समय थली (बीकानेर राज्य) में देशी-विलायती' का संघर्ष चलता था। तब वहाँ दूसरी सम्प्रदाय के साधु आए। कुछ 
लोग उनके पास जाने लगे, उनकी ओर भुके । तव कुछ संतों ने कालूगणी के सामने निराशाजनक वातें कीं । उनके उत्तर 
में आचार्यवर ने कहा, कोई किधर ही चला जाये, मुझ इस वात की कोई चिन्ता नहीं। हमने दीक्षा किसी के ऊपर नहीं 
ली है, अपनी आत्मा का सुधार करने के लिए ली है। मेरे तो स्वप्न में भी यह नहीं आता कि अ्मुक श्वावक चेला जायेगा 
तो हम क्‍या करेंगे ? आखिर श्वावकों से हमें चहर के पैसे तो नहीं लेने हैं। श्रावक हमारे अनुयायी हैं, हम श्रावक्रों के 
नहीं। साधुओझो ! तुम्हें निश्चिन्त रहना चाहिए। मन में कोई भय नहीं लाना चाहिए।' न जाने कितनी वार ये बातें 
मुझे स्मरण हो झाती हैं और इससे अपार आत्मवल बढ़ता है। 

स्वावलम्वन उनके जीवन का ब्रत था । वे आदि से ही अपनी धुन में रहे । न पद की लालसा थी और न कोई 
वस्तुओं के प्रति आकर्षण था। छठे ग्राचाय माजकगणी दिवंगत हो गाए। वे अपना उत्तराधिकारी चुन नहीं पाये थे। 
तेरापंथ के सामने एक वहुत बड़ी समस्या खड़ी हो गई। प्रत्येक साधु इस स्थिति से चिन्तित था। जयचन्दजी नामक एक 
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साधु ने कालूगणी से पूछा, “आचाये कौन होगा ?” आपने उत्तर दिया, “तू और मैं तो नहीं होंगे। और कोई भी हो । 
उससे अपने को क्या ? ” उस समय आप वाईस वर्ष के थे। ढाई मास तक तेरापंथ में आचाये की अनुपस्थिति रही | उस 
समय सारा कार्ये-संचालन पूज्य कालूगणी और मन्त्री मुनिश्वी मगनलालजी स्वामी ने किया, फिर साधु-परिषद्‌ ने डालगणी 
को अपना आचार्य चुना। उन्होंने इस युगल की कार्यकृशलता की भूरि-भूरि प्रशंसा की । 

डालगणी मनुष्य के बहुत बड़े पारखी थे। उन्होंने मन्त्री मुनि से पुछा--यदि मैं आचार्य पद का दायित्व नहीं 
सेभालता तो तुम लोग किसे सौंपते ?” मन्त्री मुनि ने कहा, यह कैसे हो सकता है ? जो दायित्व आये उससे कोई भी गण- 
हित चाहने वाला कैसे दूर भाग सकता है ?” डालगणी ने कहा, 'फिर भी कल्पना करो, यदि मैं इस दायित्व को लेना 
स्वीकार नहीं करता तो तुम लोग वया करते ?' वे इस प्रइन को दोहराते ही गए, तव मन्‍्त्री मुनि ने कहा, कालूजी को 
सौंपते ।' डालगणी आशचर्यचकित रह गए। उन्होंने कहा, 'मैं सव ओर घूम गया, पर मगनजी ! यहाँ नहीं पहुँच पाया, 
जहाँ पहुँचना था, वहाँ नहीं पहुँच पाया ।' 

कालूगणी की आन्‍न्तरिक सम्पदा जितनी समृद्ध थी, उतनी बाह्य सम्पदा नहीं थी। उनकी आत्मा में जितना 
था उतना वाणी में नहीं था। वे जितने गण के थे उतने व्यक्ति के नहीं। उन्होंने एक प्रसंग में डालगणी से कहा था, 
मैं कोहनी तक हाथ जोड़ना नहीं जानता । फिर भी गण और गणी के प्रति मेरा अन्तरंग उनसे कहीं अ्रधिक निष्ठावान्‌ 
है, जो कोहनी तक हाथ जोड़ते हैं।' उनका स्व! वड़ा प्रवल था। वह यदि ग्रभिमानजनक होता तो परिणाम काल में 
निश्चित ही विकार उत्पन्न करता किन्तु वह निरपेक्ष भाव से प्रसृत था। इसीलिए उसने दायित्व भाव को सजग रखा 
और कृत्रिम व्यवहार को सुपुप्त । आचार्यश्री ने ठीक ही कहा है, “जो आ्रात्मभाव में जागृत होता है, वह व्यवहार से सुप्त 
होता है और जो व्यवहार में जागृत होता है, वह ग्रात्मभाव में सुप्त होता है।” कालूगणी की सतर्कता इतनी थी कि 
डालगणी जैसे कठोर अ्रनुशासन से कभी इन्हें उलाहना नहीं मिला । उनकी निरपेक्षता इतनी थी कि उन्हें कभी कोई 
विशेष अनुग्रह प्राप्त नहीं हुआ । डालगणी ने अपने उत्तराधिकारी का पत्र लिख दिया; फिर भी यह प्रइन था कि श्राचार्य 
कौन होगा ? उनका स्वर्गवास हो गया। फिर भी लोग इससे अ्रनजान थे कि हमारा भावी आचार्य कौन है ? कालू अब 
भी अपने स्वावलम्बन में थे। अपना काम, अपने हाथ-पैर, अपनी धुन और अपना जगत्‌। व्यक्तित्व छिपा नहीं था। 
कल्पना दौड़ती ही थी । कुछ व्यक्तियों ने कहा, “गुरुदेव का स्वर्गवास हो गया है। श्रब आप पाट पर विराजें ।' आपने निर- 
पेक्ष भाव से कहा, 'पहले देखो, आचायंवर ने अ्रपना उत्तराधिकारी किसे चुना है ? फिर वात करना ।! मन्‍्त्री मुनि ने 
डालगणी का पुठा खोला। पत्र निकाला। परिपद्‌ के बीच उसे पढ़ा, तब जनता ने आइचर्य के साथ सुना कि हमारे 
आचार्य श्री कालूगणी हैं। भ्रब आप पाट पर बैठ यह निरपेक्षता अन्तिम साँस तक बनी रही। रुचि का खाना वही था 
जो ग्रामीण लोग खाते हैं । ठाट-बाट का कोई श्राकर्षण नहीं था। बाहरी उपकरण उन्हें कभी नहीं लुभा पाये । एक ही 
धुन थी--गण का विकास, विकास और विकास । पहले ही वर्ष उन्होंने साथु-साध्वियों के सात सिंघाडे किये। अपने साथ 
सिर्फ सोलह साधु रखे। शेष साधुझों से कहा--जाभो, विचरो, उपकार करो। संकल्प अ्रवदय फल पाता है। चतुदिक 
बृद्धि होने लगी। शिप्य-शिष्याएं बढ़ीं, विद्या वढ़ी, बल बढ़ा, गौरव बढ़ा, यश वढ़ा । जो इष्ट था, वह सब-कुछ बढ़ा । 
उनका प्रयत्न फल लाने लगा। 'भिक्षुशब्दानुशासन! नामक संस्कृत महाव्याघरण बना। संस्कृत काव्य रचे जाने लगे । 
रचना के झनेक क्षेत्र खुल गए। उन्हें डिगल काव्य बड़े प्रिय थे। चारण लोग आते ही रहते । कविता-पाठ चलता ही 
रहता। स्वयं कवि थे। पर ऐसा ही कोई विश्वास बैठ गया, विशेष नहीं लिखते । शिष्यों को प्रेरित करते । उत्साह बढ़ाते । 
उनकी वाणी में कोई अपूर्व चमत्कार था। उनकी दृष्टि में कोई अथाह अमृत था। उनका स्पर्श पा एक वार तो मत भी 
जी उठता । ह 

विकास और विरोध दोनों साथ-साथ चलते हैं। तेरापंथ का यज्ञ बढ़ा, वैसे ही विरोध बढ़ा । जैसे विरोध बढ़ा, 
वैसे उनका सौम्यभाव वढ़ा । आचाय॑श्री तुलसी को विरोध को 'विनोद' मानने का मंत्र उन्हीं से तो मिला था। आचार्य- 
क्षी ने एक वार कहा था--बाधाओं और विरोध से मेरे दिल में घबराहट नहीं होती। मुझे याद आती है मालवा की 
वात । गरुदेव रतलाम पधारे। मैं भी उनके साथ था। वहाँ लोगों ने तीज्न विरोध किया । आज से दस गुना, पर गुरुदेव तो 
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अपने में ही लीन थे । एक, दो, तीन दिन बीत गए । चौथा दिन आया | एक पडितजी आये । गुरुदेव ने पूछा--यहीं के 
रहने वाले हैं ? पंडितजी ने कहा--यहीं रहता हूँ । यह सामने ही मेरा घर है ।” गुरुदेव ने फिर पुछा---आ्रज ही आये 
हैं ?' पंडितजी ने कहा---आया नहीं हूँ आना पड़ा है ।' 'तो कैसे ?  पंडितजी बोले---श्पका विरोध आपके आने से पहले 
ही शुरू हो चुका था । आप आ्ञाये उस दिन से आज तक आपकी ओर से प्रतिविरोध नहीं हुआ । मैंने सोचा आज आये हैं 
थके-मांदे होंगे, शायद कल करेंगे। दूसरा दिन थीता कोई विरोध नहीं किय। गया। मैंने सोचा--तैयारी करते होंगे, विरोध 
करने के लिए। तीसरे दिन भी कुछ नहीं हुआ मैंने सोचा--जहाँ एक व्यक्षित को के करते देख दूसरे व्यक्ति को उबाक थाने 
लगता है वहाँ ग्राज चौथा दिन है फिर भी कुछ नहीं हुग्ना, अवश्य ही इनकी पाचन-शक्ति सुदृढ़ है । इनमें सारे विरोध को 
पचाने की क्षमता है। मैं इस इक तरफे विरोध से खिंचा-खिचा आया हैं । 

बीकानेर का विरोध भी बड़ा प्रबल था। साधुओझों को प्रतिदिन पचासों गालियाँ सुनने को मिलती थीं। फिर 
भी मौन, सर्वथा मौन | वह दिन मुझे याद है जब गुरुदेव ने सव साधुओं को एकत्रित कर शिक्षा के स्वर में कहा था--मैं 
जानता हूँ तुम्हें गालियाँ सुनने को मिल रही हैं। मैं जानता हूँ तुम्हारे पर आक्रोश किया जा रहा है, व्यंग कसे जा रहे हैं 
फिर भी तुम साधु हो, इसलिए तुम्हें मौन ही रहना चाहिए। तुम्हारा धर्म है सब सुनो, वापस एक भी मत पूछो । यही 
मेरी आज्ञा है ।* 

कालूगणी विरोध को सदा बोध-पाठ मानते रहे । आचार्यश्री तुतसली का मानस भी उसी से प्रतिविम्वित है। 
कुछ लोग इस विरोध को ईश्वरीय कृपा वतलाते हैं। आचायंश्री तुलसी बाड़मेर में थे। वहाँ एक रेलवे गाई आया। वह 
बोला---कुछ लोग आपकी आलोचना क रते हैं, किन्तु मैं समभता हूँ उन्होंने अभी साधना का पथ नहीं पाया। गुरुजी ! 
आप पर ईइवर की बड़ी कृपा है।' 'सो कैसे ?” आपके साथ कोई न कोई विरोध वना रहता है। विना कृपा के ऐसा हो 
नहीं सकता । निर्मिति और निर्माता में जो अभेद होना चाहिए, वह बहुत ही प्रगाढ़ है। इसीलिए आचार्यश्री तुलसी को 
समभकने के लिए पृज्य गुरुदेव को समभना आवश्यक है। मनुप्य की यह असमर्थता है कि वह जितना होता है, उतना जान 
नहीं पाता। जितना जान पाता है, उतना कह नहीं पाता । इसीलिए एक महान्‌ को मैंने शब्दों की लघु सीमा में बाँध 
दिया । इस अ्रसमर्थता का भागी केवल मैं ही नहीं हँ, स्वयं आचार्यश्री भी हैं। उन्होंने अपने निर्माता को स्वल्प रेखातओ्रों में 
चित्रित किया है। मेरी असमर्थता को अवध्य ही थोड़ा आलम्बन मिलेगा। वे इस प्रकार है---'मैं कई बार सोचता हूँ 
मेरे जीवन पर किन-किन का प्रभाव पड़ा ! इस दिशा में सबसे पहले मुझे दीखते हैं पूज्य कालूगणी, उन्होंने मुझे सबसे 
अधिक प्रभावित किया है। दीक्षा के पहले दिन जो पहला ग्रास मिला, उससे लेकर उनके अ्रन्तिम इवास तक उनका 
अविरल प्रभाव मुझ पर पड़ता रहा । उनके जीवन की अ्विरल विशेषताएं आज भी मुभे, प्रेरित कर रही है । पूज्य गुरुदेव 
ब्रह्मचर्य के प्रतीक थे। उनका ललित ललाट तथा दिव्य ग्रात्म-बल इसका साक्षी था। नारी मात्र के प्रति उनमें सदा 
मानृवत्‌' की भावना मैंने साक्षात्‌ देखी । 

वे इसलिए महामानव थे कि उन्होंने जिसके सिर पर अपना वरद हाथ रख दिया, वह तब तक नहीं हटा जब तक 
वह उचित पथ से नहीं हटा, फिर भले ही उसके पास धन रहा या नहीं । और कुछ रहा या नहीं रहा | पवित्रता रही तो 
उनका हाथ वना का बना ही रहा । 

वे विचारों के स्वतन्त्र ग्रौर महान्‌ तटस्थ थे । मंत्री मुनि उनके अनन्य थे। पर कई विचार उनसे मेल नहीं खाते 
सो नहीं ही खाते। जिस पर भी कभी कोई मनोभेद नहीं हुआा। प्रेम अथाह ही रहा। सचमुच वे एक असाधारण 
व्यक्ति थे । 

विद्यानुराग उनके जैसा विरल ही मिलेगा। उन्होने अथक प्रयास व विभिन्‍न उपायों से विद्या का जो खोत वहाया, 

उससे आज हमारा समूचा संघ निष्णात है | एक दिन उन्होंने कहा था--'भिप्यो ! तुम नहीं जानते, हम विद्यार्थी थे तव 
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हमें विद्या प्राप्त करने में बड़ी कठिनाई होती थी। कुछ श्रल्पचेता लोग दिवानांप्रिया एते' कहकर हमारा तिरस्कार कर 
जाते, पर आज तुम्हारे सामने ऐसा करने का कोई साहस नहीं कर सकता । उन्हें अपने श्रम की फल-परिणति पर सनन्‍्तोष 
था। उनका जीवन कितना सादा था, यह तो प्रत्यक्षदर्शी ही जान सकता है। रात-भर दो चिलमिलियों पर लेटे रहते। 
महान आचारये होने पर खान-पान इतना साधारण कि देखने वाले पर वह प्रभाव डाले बिना नहीं रहता । श्रम में बड़ी 
निष्ठा थी। वे बहुत बार कहते थे कि श्रम के भ्रभाव में आज कल नए-नए रोग बढ़ रहे हैं। कोई साधु दुबंल होता तो बे 
उसे कहते दूर जंगल से कोली भर रेत लाओो, परिश्रम करो | शरीर का पसीना निकल जायेगा। ग्रधिक चिकना भोजन 
मत करो । इन दवाओं में क्या धरा है ? वे स्वयं बहुत श्रम-शील थे। उनका स्वास्थ्य बहुत ही अच्छा था । ओआऔषध पर 
उनकी आस्था जैसे थी ही नहीं । वे साधारण काष्ठादि औषध से ही काम चला लेते । ज्वर होने पर लंघन कराते । चाय 
से तो पटती ही नहीं थी । उनके सामने दूसरे साधु चाय का नाम लेते ही सकुचाते थे । 

आचार्यवर की इन विशेषताओं से मैं अत्यन्त प्रभावित हूँ । वे मेरे अ्रणु-अणु में रम रही हैं। उन्होंने मुझे सदा 
अपनी करुणाभरी दृष्टि से सींचा । इतना सींचा कि उसका वर्णन करने के लिए मेरे पास पर्याप्त शब्द नहीं हैं। मैंने कुछ 
भूलें भी की होंगी, पर वे उतका परिमार्जन करते गए। मुझे कभी दूर नहीं किया। यह कहना कठिन है कि मैं उनकी 
कितनी विशेषताओों का श्राकलन कर पाया हूँ। उनकी अनेक विशेषताओं का मेरे मन पर अ्रमिट प्रभाव है। उन्हीं के 
प्रसाद की खुराक पाकर मेरा जीवन बना है। यह कहते हुए मुझे सात्विक गये का अनुभव होता है ।* 


निर्माण लिये आये हो 


मुनिश्री बच्छराजजो 


कलाकार ! इस धरती पर निर्माण लिये आये हो। 
गूढ़ कला जीवन की तुम पहिचान लिये आये हो । 
लगता ऐसा बाहर से तुम, बाँध रहे जीवन को, 
पर भाँका भीतर तो पाया, खोल रहे बन्धन को, 
रश्मि-बन्ध से तुम जीवन के, स्थल को बाँध रहे हो, 
नियम-बन्ध से जग मानस को, जल को बाँध रहे हो, 
मुक्ति-दूत ! तुम बन्धन में परित्राण लिये आये हो । 
कलाकार ! इस धरती पर निर्माण लिये ग्राये हो । 
निष्क्रिय सुन्दरता को कृति में, स्थान दिया रुव तुमने, 
सक्रिय-जीवन-तत्त्वों पर ही, ध्यान दिया बस तुमने, 
आ जाता सौन्दर्य स्वयं जब, गौरव भर देते हो, 
वन की कली-कली में मधुमय, सौरभ भर देते हो, 
चित्रकार ! निज चित्रों में तुम प्राण लिये झाये हो । 
कलाकार ! इस धरती पर निर्माण लिये आये हो । 
भौतिक युग में आज मनुज, मनुजत्व गमा बैठा है, 
उठ पाये खुद क॑ंसे जब निज सत्व गमा बेठा है 
दक्ति-पुझ्ज ! अब युग तेरा आलम्वन माँग रहा है, 
धरणी का कण-कण तेरा पद-चुम्बन माँग रहा है, 
विश्व-प्राण ! तुम संयम का आज्चान लिये आये हो । 
कलाकार ! इस धरती पर निर्माण लिये आये हो । 


मानवता का नया मसीहा 


श्री एन० एम० भुतभुनवाला 


आज मानवता संकट में है। भौतिक उत्थान की इस उपग्रह-बेला में भी व्यक्ति-व्यक्ति त्रस्त है। विज्ञान के 
प्रखर प्रकाश में भी संसार विपथ हो गया है। शीत-युद्ध के रंगमंच पर शस्त्रीकरण का उच्छुंखल अभिनय काफी विक- 
राल हो उठा है। समर-देवता की भयानक जीभ विश्व को निगल जाने के लिए लपलपा रही है। तीन अरब कण्ठों की 
आत्त वाणी श्राज पल-पल चकित होती हुई-सी निकल रही है। मानवता संकटापन्न है। शान्ति को खतरा है । 

यह वैज्ञानिक युग का उपग्रह-काल है । बौद्धिकता की पराकाष्ठा है, मनुष्य के चरम विकास की भी पराकाष्ठा 
है । मानव-निर्मित उपग्रहों ने ईश्वर-निर्मित ग्रहों को विजित करने की चेष्टा की है। अन्तरिक्ष का विराट रहस्य आज 
यन्त्रों द्वारा मनुष्य की आँखों में उतारा जा रहा है। शून्यता का महावास मनुष्य के ज्ञान से चिह्नित हो रहा है । विज्ञान 
की इस महाबेला में भी कहीं से भनभनाहट सुनाई पड़ रही है--मानवता मर रही है, शान्ति रो रही है। 


मानवता और शान्ति की नीलामी 


मनुष्य की सर्वतोमुखी भौतिक जागृति में सदबुद्धि की रोशनी बुभती जा रही है। ज्ञान का मार्तण्ड भी अज्ञान 
से घिरा जा रहा है। प्रलय मचाने वाली शक्ति से लज्जित होकर भी मनुष्य को चैन नहीं। अपने अस्त्र-शस्त्र से अपना 
ही गला घोंटने को उद्धत विज्ञान-पुरुष मूढ़ता का महान्‌ नाटक खेल रहा है। मनुष्य की दोनों मुद्टियों में मानवता और 
शान्ति की मासूम बुलबुलें छटपटा रही हैं । हर ओर से आवाज झा रही है--मानवत्ता को बचाओ ! शान्ति को सँभालों ! 
और मानवता तथा शान्ति की रक्षा के लिए चेहरे पर नक़ाब डालकर अनेक खलनायक विश्व-मंच पर अभिनय कर गये 
हैं। शीतन-युद्ध के दुपट्टे में अ्रणु और उद्जन बम छिपाये प्राची और प्रतीची के दो अभिनेता मैत्री के लिए हाथ मिलाते 
हैं। शान्ति और मानवता की सहमी आँखों में थोड़ी खुशी राँकती है ; किन्तु अपने-अपने घर आकर फिर मानवता और 
शान्ति की नीलामी शुरू हो जाती है और दुबले-पतले मानवों का महासागर चिल्ला उठता है--मानवता को मत लूटों ! 
शान्ति को मत मारो ! बाण्डुंग से लेकर बेलग्रेड तक वेचारे टूटे हुए लोग दौड़-धूप करते हैं । प्रस्ताव पर प्रस्ताव रखे जाते 
हैं। किन्तु अणु-परीक्षण का एक ही विस्फोट तटस्थता के अ्रनुयायियों की धज्जी-धज्जी उड़ा डालता है । 

प्राची और प्रतीची के ये दो सूत्रधार तीन भ्ररब पुतलों के जीवन की सट्टेबाजी खुले ग्राम खेलते हैं । कहीं इस 
यूत-क्रीड़ा का नक़ाब फाड़ न डाला जाये, इसलिए ये चिल्ला-चिल्लाकर बोलते हैं--शात्ति'' सम्पूर्ण निरस्त्रीकरण''। 
किन्तु, कहाँ है वह प्रयास, जो सम्मान्य शान्ति का मार्ग प्रशस्त करे, जो सम्पूर्ण निरस्त्रीकरण की भावना को जगा सके ! 
मानवता की इस ददंसरी का मूल कहाँ है, कौन जाने ? 


नये चिकित्सक का अन्वेषण 


ह राजनीति के खिलाड़ी, चिकित्सा के नाम पर, कूटनीतिक सूचिका-रस-भरण अवध्य कर सकते है, किन्तु सही 
रोग-निदान और तदनुकूल चिकित्सा तो कोई अनुभवी जिकित्सक ही कर सकता है। कृष्ण, बुछ, ईसा, गांवी और मार्क्स 
की चिकित्सा वीमार मानवता का रोग पहचान सकती है, किन्तु आज उसी पद्धति का नवीन रूप लेकर किसी नये मसोहा 
की आवश्यकता है। महामारी के रूप में रोग की परिणति होने से पहले चिकित्सक का अन्वेषण आवश्यक लगता है, 
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नये चिकित्सक का । 

प्राची और प्रतीची के दो माँकियों के हाथों में मानवता की भाग्य तरी डगमगाती हुई तट की ओर नहीं, मँम- 
धार की ओर जा रही है। इन क्टनीतिक माँभियों से, बीमार मानवता की तरी, तट की ओर नहीं जा सकती। मान- 
बता की सुरक्षा भौतिक प्रगति नहीं कर सकती । तो, मानवता की अआात्त पुकार पर प्राची और प्रतीची के गगन में दो 
नक्षत्र ददित हो ही गए आखिर । हाँ, मानवता की सही चिकित्सा के लिए दो मसीहा प्राची और प्रतीची में झाविर्भत 
हुए---आचाय तलसी और बुकमन । 

इन दोनों चिकित्सकों ने मानवता की दुखती हुई नसों पर उँगुली रखी । इनका निदान यही हुआ--मानवता के 
विनाश का एक ही कारण है : नैतिकता; और इसकी उपयुक्त चिकित्सा है नैतिक जागृति । 

नैतिकता के ये दो उद्गाता अपने-अपने क्षितिज पर चमके, खूब चमके । प्रतीची का बुकमंन शारीरिक रूप से 
ग्रभी-अभी अस्त हो चुका है; किन्तु, संसार की अरबों झात्माओं में उस महापुरुष का जंखनाद प्रतिध्वनित हो रहा है और 
अरबों मस्तक आज भी उसकी स्मृति में श्रद्धावनत हैं । 

और आवचायंश्री तुलसी; प्राची नभ-तटी का यह सावंभौम तरुण भास्कर झाज भी उद्दीप्त है। मानवता का यह 
नया मसीहा उन्हीं नक्षत्रों में से एक है, जिनमें बुद्ध, महावी र, कबी र, सूर, तुलसी, नानक, चैतन्य, अरविन्द, गांधी, विवेका- 

ननन्‍्द और रवीन्द्र का अक्षत प्रकाश आज भी विश्व को परमानन्द का लक्ष्य-बिन्दु बतला रहा है। इस नये मसीहा ने निदान 

किया---मानवता क्‍यों पीड़ित है, शान्ति क्यों भयभीत है ? क्‍यों व्यक्ति विनाश की ओर वेग से दौड़ा जा रहा है ? इन 
सबों का एक ही निदान बतलाया है इसने--अनैतिकता और इससे उत्पन्न अचा रित्रिकता; भौतिकता की उच्छू खल प्रगति 
झौर इससे उत्पन्न अनाध्यात्मिकता, असंयम और इससे उत्पन्न महत्त्वाकांक्षा का व्यामोह तथा उद्वेग । 

चिकित्सा के लिए तीन औषधियाँ बतलाई, इस नैतिक भिषग्‌ शिरोमणि ने; नैतिकता, अध्यात्म और संयम । 
अहिसा, सत्य, अ्रपरियग्रह, अस्तेय और ब्रह्मच्य का सरल और सुपाच्य पंचामृत 'अणुन्नत' के नाम से पीड़ित विश्व के गले में 
डालते हुए इस मानवता के जय-घोषक ने उद्घोषणा की--अणुब्रत-ग्रान्दोलन एक नेतिक क्रान्ति है। इसका उद्देश्य है, 
मनुष्य का आध्यात्मिक सिचन । आध्यात्मिक प्रगति मनुष्य की सर्वोच्च प्रगति ही नहीं, सर्वागीण प्रगति है। इस प्रगति 
का मूल कार्य है--चरित्र की सुदृढ़ स्थापना तथा मंत्री द्वारा शान्ति की रक्षा। सभी प्रकार के स्वास्थ्य-लाभ के लिए 
संयम की अत्यधिक आवश्यकता है। इतना ही नहीं, संयम को उसने जीवन-साधना बतलाया और नेतिकता को जीवन 
कला । 

उसने संयम से रंचमात्र भी विलगाव को जीवन के लिए अभिशाप कहा और आदर्श उद्घोधित किया--संघमर : 
खलु जीवनम्‌ । 


युद्ध-देवता का तीसरा चरण 


इस यान्त्रिक युग में मानवता और शान्ति का गत्रु युद्ध है । बीसवीं गताब्दी में दो दक्ाब्दियों का अन्तर देकर 
दो विश्व-युद्ध हो चुके हैं। भयंकर नर-संहार हुए हैं। सैनिक, श्रसैनिक तथा अ्रवोध शिशु भी युद्ध-देवता की विकरान भट्ठी 
में फोंक दिये गए। हीरोशिमा और नागासाकी विश्व-युद्ध के द्वितीय परिच्छेद के वे अमर आ्ाकर्पण हैं, जहाँ मानवता की 
छाती एटम बम के प्रहारों से चाक-चाक करदी गई और जापान के ये दो मुनहले पंख पल-भर में जला कर खाक कर दिये 
गये । 

आज भी वही स्थिति है, वही रंग । युद्ध-देवता का तीसरा चरण उठ चुका है। मानवता की गर्दन पूर्व-पण्चिम 
के दो 'क' की उँगलियों के बीच में दबी पड़ी है। अ्रणु-परीक्षण, सामयिक चुनौतियाँ, अन्तरिक्ष-प्रतियोगिता, शस्त्रीकरण 
आ्रादि शीत-युद्ध को पराकाप्ठा की ओर ले जा रहे हैं। राष्ट्रससंघ-जेसा संघटन भी जीत-युद्ध की उप्ण-परिणति को रोक़ 
रखने में ग्रसमर्थ सिद्ध हो रहा है। संसार के सारे राजनीतिज्ञ मिलते हैं, शिखर-सम्मेलन करते हैं, गरम-गरम भाषण दे 
जाते हैं; किन्तु, ये दो 'क' भ्रपती एक ही घुड़की से मानवता की रही-सही आशा को धूल में मिला देते हैं । 
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निष्कर्षतः, यही सिद्ध होता है कि वैज्ञानिक प्रगति से शस्त्रीकरण को बल मिलता है और सैद्धान्तिक नेतृत्व या 
क्षेत्रविस्तार की भावना मनुष्य को रण-अचेना के लिए उद्धत करती है। मानवता तथा गान्ति की रक्षा के लिए एक ही 
उपाय है--निरस्त्रीकरण और वह सम्भव है, व्यक्ति व्यक्ति के नैतिकीकरण से । 


युद्ध का कारण 


मानवता के इस नये मसीहा आचार्य तुलसी ने युद्ध का एक ही कारण बतलाया है--अनैतिकता के प्रमाद से 
अ्रनियन्त्रित दुराचारिता की महत्त्वाकांक्षा, उन्‍्माद और व्यामोह में पड़ कर, एक-दूसरे की सीमा से टकरा जाना चाहती 
है तथा संसार में ज्ञान के साथ-साथ मूढृता भी विकसित हुई है। यदि शान्ति की सुरक्षा करनी है, तो प्रत्येक व्यक्ति को 
पहले शान्ति की श्रन्तर्मुखी ग्रचेना करनी होगी । यदि मानवता की रक्षा करनी है तो सभी मानवों को सच्चे अर्थ में मानव 
बनना होगा, आासुरी प्रकृतियों का परित्याग करना होगा। निरस्त्रीकरण से भी सुन्दर समस्या का समाधान हृदय-परिवर्तन 
द्वारा, पारस्परिक सद्भावना तथा मैत्री से हो सकता है। निरस्त्रीकरण सामयिक भावुकता द्वारा भले ही युद्ध की आशंका 
को टाल दे; किन्तु युद्ध की भावना का परित्याग तो पारस्परिक मँत्री द्वारा ही हो सकता है। सज्भावना विहीन निरस्त्री- 
करण हाथ-पैर से भी युद्ध करा सकता है, जबकि सजझ्भावना अ्रणुशक्ति को पकड़े हुए हाथों को भी एक-दूसरे के उत्कर्ष में 
सहयोगी बना कर मानवता की रक्षा कर सकती है । 

दूसरी ओर मानवता के इस प्रहरी ने मनुष्य-जीवन की सारी अनेतिक गतिविधियों का अध्ययन किया और 
मानवता की सही पीड़ा पहचानी । अप्रामाणिकता, मिलावट, अका रण हिसा, सामान्य असत्य, चारित्रिक निरबंलता, संग्रह 
एवं काम-पिपासा आदि को बढ़ावा देने वाली छोटी-छोटी अनैनिकताओं को भी खोज निकाला। इतना ही नहीं, इस 
मसीहा ने तो मनुप्य को कौन कहे, जानवरों तक की पीड़ा का भी अनुमान किया । अ्रणुत्रतों के छोटे-छोटे वम हमारे जीवन 
में अणु-परीक्षण करती हुई अ्नेतिकता को बड़े ही स्नेहपूर्ण ढंग से नैतिकता में परिवर्नन कर देते है। इस मसीहा के शब्द- 
कोष में कहीं भी 'विनाजश' का णब्द नहीं है । 


आधुनिक बुद्ध 


यह तरुण तपस्वी समूची दुःखी मानवता को पुकार-पुकार कर एकत्र कर रहा है। इसकी पुकार पर मनुष्यों का 
विशाल समूह दौड़ रहा है और इस आधुनिक बुद्ध के चारों ओर ललचाई दृष्टि से खड़ा हो रहा है । इसकी पुकार सागर 
की प्रत्येक लहर पर छहर रही है, पव॑ंतों की बर्फीली चोटियों पर मचल रही है । 

भौतिक प्रवाह से त्रस्त मनुष्यों के बीच उनका यह नया आराध्य बड़े ही प्यार से कहता है, “मुझे भीख दो, 
भाइयों ! मुझे अपने एक-एक दोष की भीख दो ! ” 

तुम व्यक्ति को मिटा नहीं सकते ! तुम्हें समाज बन जाना है--एक बूँद और बूंदों के अगणित अस्तित्वों का 
संग्रह-सागर । वह एक बूंद भी अमर है, किन्तु सिन्धु बन कर । 

ग्रण और विराट के मधुर सामंजस्य का यह महान्‌ प्रणेता झ्ाज लोगों में ग्रानन्द बाँट रहा है । 

अणु-परीक्षण का काल अभी भूत नहीं हो सका। सहारा की रेत के वाद अरब उसके क्र चरण वायुमण्डल और 
भू-गर्भ में विचरण कर रहे हैं। मानवता का परोक्ष विनाश प्रारम्भ है; चाहे युद्ध द्वारा प्रत्यक्ष विनाश अभी दूर हो। किन्तु 
अणव्रतों की आव्यात्मिक अणु-शक्तियों का परीक्षण अब समाप्त हो चुका है। वे जीवन के एक-एक दीप सिद्ध हो चके हैं । 

आज मानवता के इस मसीहा को प्रकाश फैलाते हुए पच्चीस वर्ष पूर्ण हुए । इसकी धवल-जयन्ती मनाई जा रही 
है। मैं साफ कह दँ--यह आचार्यश्री तुलसी की धवल-जयन्ती नहीं; मानवता के भविष्य का रजत-समारोह है। गगन- 
मण्डल के जय-घोष, आचाय॑े तुलसी के लिए नहीं, अहिसा और सत्य की विजय का झंखनाद है। आचार्यश्री तुलसी को 
देख वर संसार को फिर एक बार विश्वास हो चला है--- मानवता अमर है, शान्ति अमिट है, सत्य की विजय होती है, 
अहिसा परम धर्म है और मैँत्री तथा सदभावना का आधार ही सच्चा निरस्त्रीकरण है।* 


युगधर्म-उन्नायक आचार्यश्री तुलसी 


डा० ज्योतिप्रसाद जैन, एम० ए०, एल-एल० बी०, पी-एच ० डो ० 


श्रमण-परम्परा मे साधु और श्रावक का सयोग मणि-कंचण संयोग है । साधु की शोभा श्रावक से है और ध्रावक 
की साधु से । बिना श्रावक हुए कोई साधु नहीं बन सकता। दूसरी ओर श्रावक को धर्म-साधन में, अपने नैतिक एवं 
आ्रात्मिक विकास में साधु से ही निरल्तर प्रेरणा एवं पथ-प्रदर्गत मिलता है। साधु को लेकर ही श्लावक का अधिकांश 
व्यवहार और धर्म-साधन चलता है। साधुओं के समीप धर्मोपदेश श्रवण करने से ही गृहस्थ की श्रावक संज्ञा सार्थक होती 
है। दोनों ही एक-दूसरे के पूरक हैं, एक-दूसरे के लिए अनिवाय॑ हैं तथा श्रमण-संघ के अविभाज्य अंग हैं। भगवान्‌ महावीर 
ने साधु-साध्वी, श्रावक-श्राविका रूप जिस चतुविध श्रमण-संघ का संगठन किया था, उसके ये चारों ही अंग परस्पर में 
एक-दूसरे से सर्वथा स्वतन्त्र होते हुए भी एक दूसरे के पूरक एवं धर्म-साधन में सहयोगी होते हैं। गृहस्थ (श्रावक- 
श्राविका) जीवन में धर्म के साथ-साथ श्रर्थ और काम पुरुषार्थों के साधन की भी मुख्यता होती है, जबकि त्यागी (साधु- 
साध्वी) का जीवन धर्म और मोक्ष पुरुषार्थ ढय-साधन के लिए होता है। अस्तु, धर्म-पुरुषा्थ ही साधु और गृहस्थ के 
सम्बन्धों की प्रधान कड़ी है । साधुवर्ग की सेवा-भक्ति, करना गृहस्थ का मुख्य देनिक कतंव्य है; तो गृहस्थों को धर्मो- 
पदेश देना, उनका पथ-प्रदर्शन करना, उनमें धर्ममाव की वृद्धि करना और नेतिकता का संचार करना साथुवर्ग के धर्म 
का मुख्य अंग है । 

यों तो श्रमण-परम्परा के सभी साधु उपर्युक्त प्रकार से प्रवर्तन करते हैं, किन्तु वर्तमान में इवेताम्बर तेरापंथी 
साधु-संघ अपने नवम संघाचार्य श्री तुलसी गणी के नेतृत्व में जिस संगठन, व्यवस्था, उत्साह एवं लगन के साथ, श्रमण- 
आचार-विचारों की प्रभावना कर रहा है, वह इलाघनीय है | भारत की स्वाधीनता-प्राप्ति के दो वर्ष के भीतर ही जिस 
सूभ-बूक के साथ आचार्यश्री तुलसीगणी ने देश में नेतिकता की वृद्धि के लिए अपना अणुब्रत-आन्दोलन चलाया, उसकी 
प्रत्येक देश-प्रेमी एवं मानवता-प्रेमी व्यक्ति प्रशंसा करेगा । गत बारह वर्षों में इस अणुब्नत-आान्दोलन ने कुछ-न-कुछ प्रगति 
की ही है; किन्तु अपने उद्देश्य में वह कितना क्या सफल हुआ, यह कहना भ्रभी कठिन है। ऐसे नैतिक झ्ान्दोलनों का 
प्रभाव धीरे-धीरे और देर से होता है। वह तो एक वातावरण का निर्माण-मात्र कर देते हैं और जीवन के मूल्यों को नेति- 
कता के सिद्धान्तों पर आधारित करने में प्रेरणा देते हैं । यही ऐसे आान्दोलनों की सार्थकता है। श्रमणाचार्य तुलसी के संघ 
के सैकड़ों साधु-साध्वियों द्वारा अपने-अपने सम्पर्क में आने वाले अनगिनत गृहस्थ स्त्री-पुरुषों का नैतिक स्तर उठाने के 
लिए किये जाने वाले सतत प्रयत्न अवश्य ही युग की एक वड़ी माँग की पूर्ति करने में सहायक होंगे। अब से लगभग दो 
सौ वर्ष पूर्व आचार्य भीखणजी ने कुछ विवेकी श्रावकों की प्रेरणा से ही अपने सम्प्रदाय में एक सुधार-क्रान्ति की, जिसके 
फलस्वरूप प्रस्तुत ब्वेताम्बर तेरापंथी सम्प्रदाय का प्रादुर्भाव हुआ। यह संघ तव से शने:-श्न: विकसित होता एवं बल 
पकड़ता था रहा है। किन्तु इस सम्प्रदाय की सीमित क्षमताओं का व्यापक एवं लोक-हितकारी उद्देश्यों की सिद्धि के लिए 
जितना भरपूर एवं सफल उपयोग इसके वर्तमान आचार्य ने किया है और कर रहे हैं वेसा किसी पूर्ववर्तों ्राचार्य ने 
नहीं किया। देश की नैतिकता में वृद्धि और श्रमण-संस्क्ृति की प्रभावना के लिए किये गए सत्प्रत्नों के लिए युगधर्म- 
उन्‍नायक आचार्य तुलसी गणी को उनके आचार्यत्व के धवल-समारोह के अवसर पर जितना भी साधुवाद दिया जाये, 
थोड़ा है। 


संघीय प्रावारणा की दिशा में 
मुनिश्री सुमेरमलजी 'सुद्शन' 


जिस प्रकार श्राजकल डायरी का स्थान साहित्य जगत्‌ में महत्त्व पूर्ण बन गया है, उसी प्रकार पत्रों ने भी साहित्य 
क्षेत्र में ग्रपना एक विशिष्ट स्थान प्राप्त कर लिया है। इसीलिए आजकल लोग बड़े साहित्यकारों व महापुरुषों के पत्र बड़े 
चाव से पढ़ते हैं । 

पत्र स्वाभाविकता से भरा रहता है, भ्रत: उसमें अपनी विशेषता होती है। वह दूर बैठे व्यक्ति को सौहार्द के धागे 
में पिरोए रखता है। उसमें लेखक का निरछल हृदय और उनके दूसरों के प्रति विचार बड़ी स्पष्टता से निकलते हैं, जिससे 
पाठक पर अनायास ही असर पड़े बिना नहीं रहता । 

तेरापंथ के आचार्यों में भी पत्र देने की परम्परा रही है, परन्तु उनकी संख्या वहुत कम है। क्योंकि जैन साध 
गृहस्थों के साथ व डाक द्वारा पत्र व्यवहार नहीं करते । इस कारण पत्र बहुत कम दिये जाते हैं। जो ग्रत्यावश्यक पत्र संघ 
के साधु-साध्वियों को दिये जाते हैं, वे उसी स्थिति में दिय्रे जाते हैं जबकि कोई संघ का साधु-साध्वी वहाँ तक पहुँचा सके । 

आचार्य भिक्षु ने अपने संघ की साध्वियों को, अनुशासन के प्रश्न को लेकर पत्र दिये हैं, जिसमें हमें उस समय 
के संघ की स्थिति का कुछ इतिहास मिलता है। तृतीय आचार श्रीमद्‌ रायचन्दजी ने अपने भावी उत्तराधिकारी को पत्र 
दिया है जिसमें उनके (जयाचार्य के) प्रति बड़े मामिक उद्गार प्रगट हुए हैं। इस प्रकार ग्राचार्यों ने अपने संघ के साधु- 
साध्वियों को विभिन्‍न परिस्थितियों में पत्र दिये हैं जो आज हमारे लिए इतिहास के अंग बन गये हैं । 

तेरापंथ साधु समाज का विस्तार जितना आचायंश्री तुलसी के नेतृत्व में हुआ, उतना पिछले झ्रचायों के समय 
नहीं हुआ | इसलिए उनके दायित्वों का विस्तार भी हो गया। अनेक आन्तरिक कार्य उनको पत्रों द्वारा करने पड़ते हैं। 
इसलिए अन्य आचार्यों की अपेक्षा आचारयंश्री के पत्रों की संख्या अधिक है। उनके पत्रों में तेरापंथ की आन्तरिक स्थिति 
का चित्रण पाठकों को मिलेगा। इसके अलावा साधु-साध्वियों के प्रति उनकी वत्सलता का सजीव भाव। इससे भी 
महत्त्वपूर्ण बात है उनके हृदय की श्रावाज कि वे किस प्रकार आज के जमाने में संघ को फला-फूला देखना चाहते हैं। 
उनका भ्रदम्य उत्साह, कार्य करने की अ्रजस्र धुन, विरोधों को सहने की अट्ट शक्ति, देशाटन करने की प्रवल भावना, 
कतव्य-परायणता आदि अनेक हृदय को छूने वाली घटनाएं हैं । ेु 

आचार्यश्री को पदारूढ़ हुए पच्चीस वर्ष सम्पन्न हो गये हैं । इस दीर्ष अ्रवधि में उन्होंने साधु-साध्वियों को अनेक 
पत्र दिये हैं। उनमें सर्व प्रथम सती छोगांजी को दिया हुआ पत्र है, जो उन्होंने पदासीन होते हुए ही लिखा था। 

सती छोगांजी अष्टम आचार्य कालूगणी की संसार पक्षीय माता थीं। उसने अपने पुत्र कालू के साथ ही दीक्षा 
ली थी । वृद्धावस्था के कारण उनसे चला नहीं जाता इसलिए वे कई वर्षो से वीदासर में स्थिरवास किये हुए थीं। कालू- 
गणी का स्वर्गवास सं० १६६३ भाद्रव शुक्ला ६ को हुआ। भाद्वव शुक्ला ६ को बाईस वर्ष की अवस्था में झ्राचार्य श्री तुलसी 
पदासीन हुए। चातुर्मास के बाद साध्वियों के एक सिंघाड़े के साथ छोगांजी को आचायंश्री ने एक पत्र लिखकर भेजा ।* 

3 नमः ! 
छोगाँजी सूं घणी-घणी सुखसाता बंचे । थे चित्त में घणी-घणी समाधि राखज्यो और ग्रठै स॑ सत्याँ चानाँजी आदी 


१ आचायेशी ने श्रधिकांश पत्र मारवाड़ी में ही लिखे थे । 


२०६ ] श्राचार्य श्री तुलसी अभिननदन पग्रन्‍्य [ प्रथम 


ठाणा ५ बहै भेज्या छे सो वह सुखसाता का समाचार सारा ही कहसी और बड़ा म्हाराज साहिब महा भाग्यवान प्रवल 
प्रतापी देवलोक पधार गया सो निजोरी बात है। काल आगे कोई को जोर चाल॑ नहीं तोर्थकर देव ने पिण काल तो छोड़े 
नहीं इम विचार करी ने चित्त मैं समाधि विशेष राखणी चाही जे। बाकी जिम कालूगणी राज के आप माता छा तिम म्हाँरे 
पिण माता तुल्य छो जिण सूँ कोई बात को विचार करी ज्यो मती और म्हाँरा पिण दर्शन देवण रा भाव वेगा ही है। मेवाड़ 
देश मैं चोमासा दोय हुवा तो पिण गार्माँ मैं विशेष विचरणो हुवो नहिं तिण सूँ अठे विचरवा की अबार जरूरत है तो पिण 
बठे दर्शन देणा जरूरी समभकर द्रव्य, क्षेत्र काल-भाव देखकर दर्शन बेगा ही देवारा भाव है । पिण दूर को काम है। श्राणो 
बेत सूं होसी । तिण सूँ पहली सत्याँने मेल्या छे सो जाणीज्यो । और तपस्या शरीर की गक्ति देख-देख कर करीज्यो और 
चित्त समाधि में घणो राखज्यो । सं० १६६३ मृगशिर वदि २ सोमवार । 
मेवाड़ में तथा मारवाड़ मैं विहरमाण साधु सतियाँ सूँ यथायोग बंचे । भ्रबकी बार अठीने नहीं बोलाया तिण सूँ 
साधु सत्याँ के दिल में खासी आइ हुवेला। थाँरी काँइ बात म्हारे भी दिल में आवे है। पर जियाँ अवसर हुवे वियाँ ही 
करणो पड़े । बाकी वठे रहकर भी शासन को काम करो हो आही म्हारी ही सेवा है। अबकी बार साधु-सत्याँ म्हारी 
दृष्टि देखकर सार्वजनिक प्रचार में केइ जग्याँ आछी मिहनत करी, इं बात की मने प्रसन्‍नता है। साराँ ने ही चाहिजे कि 
आपणी ह॒द मैं रहता हुवां धर्म को व्यापक प्रचार हुवे । धर्म एक जाति विश्लेष मै बंध्यो नहीं रह सके है। मेवाड़ सावें- 
जनिक प्रचार को श्राद्धो क्षेत्र है सो पूरी मिहनत हुगी चाहिजे। श्रावका ने भी पूरी चेष्टा करनी चाहिजे। सारा ही संत 
सत्याँ आछी तरह सूँ आ्रानन्द मै रहीज्यो । अठे घणो आनन्द छ। शेष समाचार शिष्य मिठालाल केवेला। वि० संवत्‌ 
२००८ फा० व० १० सरदारशहर। 
तुलसी गणपति नवमाचार्य 


सौराष्ट्र मैं विहरमाण चन्दनमुनि सूं वंदना तथा सुखसाता बंचे । सौराष्ट्र में आ्राप आछो उपकार कर रह्या हो, 
प्रसन्‍नता की बात है। इधर मै आपको स्वास्थ्य कुछ कमजोर सुण्यो तथा रात मैं नींद कम आवे इसी सुणी तिण सूँ कुछ 
विचार हुयो । देशान्तर में विचरणे वाला साधुवाँ को शरीर ठीक रेणे सूँ म्हारे भी दिल में तसल्‍ली रेवे । काम भी आछो 
हुवे । बाकी आपके शरीर ने वो देश नहीं माने तो आप कह॒वा दीज्यो मै विचार लेवाँगा। शिष्य पूनम, शिष्य उगम ग्रादि 
सर्व संता सूं भी सुखसाता बंचे। सारा ही संत घणी चित्त समाधि सूं रहीज्यो | तन मन सूं घणे राजी हेत सूं काठियावाड़ 
में मिहनत करज्यो, उपकार हो तो लखाव॑ है। सारा ही संता की मिहनत पर म्हारो चित्त प्रसन्‍त है। अठे सूं कानमलजी 
स्वामी तथा रूँपाजी, गुलाबाँजी ने भेज्या है। श्रठे की सुखसाता का सारा ही समाचार कहसी । इधर मैं म्हारे त्रिवाधिक 
देशाटन से शासन को भ्रच्छो उद्योत हुयो है सो जाणसी | सं० २००८ पो० व० ८ भादरा। 
तुलसी गणपति नबमाचार्य 


जेष्ठ सहोदर चम्पालालजी स्वामी, वदरनाँजी तथा ला्डाँजी सूं यथायोग्य वंदनाँ सुखसाता बंचे। अ्रपरंच म्है 
आज पौणी दस वज्याँ आसरै घणी सुखसाता सहीत फूलासर पहुँच्या सवारे अठे सूं विहार कर के आग जावण रा भाव 
है और वदनाँजी के अब ठीक ही हुवेला। तरतर कमजोरी मिटकर शक्ति आवेला। आप तीना के इंयाँ लारे रेहण 
को सायत पहिलो ही मोको है, घणो झछो संजोग मिलयो है। माता ने संजम को स्हाज देवणो ओो एक पृत्र-पुत्री के वास्ते 
उऋण होने को मोको है। मने पिण इं बात को घणो हर्ष है। अबे वदनाँजी के जल्दी ठीक हुण सूँ विहार करके आइज्यो । 
घणी जल्दी करीज्यो मती, कारण रहणो तो हो ही गयो। घणी-घणी चित्त समाधि राखीज्यो | वदनाँजी के समाधि हुणै सूँ 
सघलाँ के चित्त मैं घणी समाधि हुवे । और स्व संत सत्याँ सूँ यथायोग्य वंदनाँ सुखसाता बचें। सं० २००२ फा० वदि 
१२ फूलासर। 
तुलसी गणपति 


श्रध्याय |] संघीय प्रावारणा की दिशा में [ २०७ 


मंत्री मुनि तेरापंथ संघ के सर्व सभ्मान्य व्यक्षित थे। उन्होंने पाँच आचायों का जीवनकाल देखा, वे सभी के 
कृपापात्र रहे । श्राचार्य श्री तुलसी ने इनको मंत्री की उपाधि से विभूषित किया । यह तेरापंथ संघ में पहला अवसर था कि 
किसी मुनि को मंत्री की उपाधि मिली हो। वे अपने जीवन में सदा ही आचार्यों के साथ रहे। पहली बार शारीरिक 
ग्रस्वस्थता के कारण उनको बीदासर में रहना पड़ा । तव लाइन में आचायंश्री ने उनको पहला पत्र संस्कृत में लिखकर 
दिया था, उसका हिन्दी अनुवाद इस प्रकार है: 

मंत्री मुने ! पुनः-पुनः वंदना और बार-बार सुख पृच्छा। इन समाचारों को सुनकर मुभे बड़ा खेद हुआ कि 
आपका शरीर पहले की तरह अस्वस्थ ही है। खेद ! जिस प्रकार आ्रापका शरीर जरा जीर्ण हो गया, क्या इस दुनिया की 
आषधियाँ भी जीर्ण हो गई ? क्या सभी प्रकार की चिकित्साएं संदिग्ध हो गई ? जिससे झ्रापका शरीर अ्रभी भी व्याधि- 
ग्रस्त हो रहा है। मैं मानता हूँ कि श्रापका शरीर जितना रोग से पीड़ित नहीं है उतना मभसे दूर रहने के कारण है। ऐसा 
मैं विश्वास करता हूँ । यह मेरी कल्पना सही है। किन्तु यह शरीर तो समय आने पर मुभसे मिलने पर स्वयमेव स्वस्थ 
हो जायेगा, ऐसा लगता है । 

आप इस अन्तराय काल में शान्त चित्त होकर रहें | क्‍योंकि यह मैं निश्चित मानता हूँ कि “आप मेरे से कोई 
दूर नहीं हैं और न मैं आपसे दूर हूँ । इन मेरे वाक्‍्यों को बार-बार स्मरण रखते हुए अपने ग्रन्त:करण को शान्त रखें। 
ग्रपना मिलन शी क्र ही होने की सम्भावना है। 

यहाँ समस्त संघ पूर्णतया कुशल है वैसे ही वहाँ होगा । मं० २००५ पौष कृष्णा ५, लाडनूँ। 

तुलसी गणपति नवमाचार्य 


तुम मानव ! 
मुनिश्री श्रीचन्दजी 'कमल' 


तुम मानव हो 

देवत्व तुम्हारे चरणों में लुटता है 

लोग तुम्हारे में देवत्व की कल्पना कर रहे हैं 

पर तुम मानव हो 

और 

मानव ही रहना चाहते हो 

क्योंकि 

देवत्व विलासिता का रूपक है और मानव पुरुषार्थ का। पुरुषार्थ में तुम्हारा विश्वास है, इसीलिए तुम मानव 
रहना चाहते हो । 


इस युग के प्रथम व्यक्ति 


श्रो गिल्लूमल बजाज 
श्रध्यक्ष, श्रणुत्रत सप्तिति, कानपुर 


यह कोई शाइवत तथ्य नहीं कि भौतिकता अनैतिकता का आश्रय लेकर ही चले, किन्तु जब मानव दृष्टि-पथ में 
निःश्रेयम हो ही नहीं और वह उसकी आवश्यकता भी स्वीकार न करना चाहे तो उस उपेक्षित आध्यात्मिकता में भौतिकता 
को अनैतिकता की भूमि पर खड़े होने से रोक देने की शक्ति ही कहाँ से आयेगी। यह एक नियम-सा है कि भौतिक 
उत्थान आध्यात्मिकता को उपेक्षा की दृष्टि से देखता है और इसीलिए यह स्वीकार किया जाता है कि भौतिकता अनै- 
तिकता की भूमि पर खड़ी होती है । 

जब हम अपने राष्ट्र पर दृष्टि डालते हैं और यह देखते हैं कि हमें भयंकर भ्रनेतिकता के वातावरण में से होकर 
चलना पड़ रहा है, तब हमें झ्राइचर्य होता है और हम यह सोचने के लिए बाध्य हो जाते हैं कि यह सम्भव कैसे हुआ; 
क्योंकि हमें स्वतन्त्र करने का श्रेय सत्य, अहिंसा और प्रेम पर आधारित हमारे नैतिक आन्दोलन को है। स्वतन्त्र हम हुए 
नेतिकता के बल पर और स्वतन्त्रता-जन्य सुखोपभोग के लिए हम आश्चय ले रहे हैं---अ्रनेतिकता का; यह आइचयं ही 
तो है! 

ऐसा विपरीत परिणाम क्यों ? और इस विपरीतावस्था में होने वाले राष्ट्रोत्थान का प्रयास क्या हमारी वास्त- 
विक सुख-समृद्धि की सृष्टि कर सकेगा; यह भी एक प्रदन है और जिसे हम राष्ट्र-निर्माण की संज्ञा दे रहे हैं क्या सच- 
मुच में इस प्रकार का राष्ट्र-निर्माण वस्तुतः हमारे लिए लाभप्रद है; इस पर भी हमें सोचना होगा । 


राष्ट्र निर्माण और नेतिकता 


राष्ट्र किसी विशेष स्थल के ग्रन्योन्याश्रित निवासियों के उस समूह को कहते हैं जो अपने सदस्यों की सांस्कृतिक, 
आरथिक, राजनंतिक विवारधाराओं को एक साथ, एक ही दिशा में प्रवाहित करता है और जो सम्बन्धित सदस्यों के 
वेयक्तिक स्वार्थों को सामूहिक स्वार्थ का प्रक बना देता है। इसीलिए राष्ट्र-निर्माण का वास्तविक अर्थ है, राष्ट्र के नाग- 
रिकों के चरित्र को उस साँचे में ढालना, जो सम्बन्धित समुदाय के स्वार्थ की पूति करने वाला हो। यदि ऐसा प्रयास 
नहीं हो रहा तो नामपट्ट चाहे जो लगा दिया जाये, किन्तु वास्तविकता तो यह है कि उस प्रयास को राष्ट्र-निर्माण का नाम 
देना, राष्ट्र को धोका देना है । 

निःसन्देह बड़े-वडे कारखानों की स्थापना हो रही है, बाँध और नहर अस्तित्व में आ रहे हैं, बिजली का प्रसार 
हो रहा है; किन्तु क्या इसीसे राष्ट्र-निर्माण हो जायेगा ? क्या इसीसे हमारे देश में घी और दूध की नदियाँ बहने लगेंगी ? 
सत्य तो यह है कि राष्ट्र-निर्माण की दिशा में सवसे पहले नागरिकों के चरित्र-निर्माण की आवश्यकता है। 

प्राप्य एवं संग्रह में एक अन्तर है, यह नागरिकों को मालूम होना चाहिए। अधिकार का ही ज्ञान पर्याप्त नहीं 
है, नागरिक को कतंव्य का ज्ञान भी होना चाहिए | यदि ऐसा नहीं होता तो राष्ट्र की चाहे जो भी इमारत खड़ी की जाये, 
वह स्थायी नहीं होती । जिस राष्ट्र का नागरिक अपने करतंव्य और अधिकार, अपने प्राप्य और देय के अन्तर को ईमान- 
दारी से स्वीकार नहों करता, वह राष्ट्र जियेगा कैसे ? 

राष्ट्रीयता का प्राण है, राष्ट्र के प्रति निष्ठा । राष्ट्र-निष्ठा का अर्थ है, उसके निवासियों के कल्याण की भावना । 


अ्रध्याय | इस यग के प्रथम व्यक्ति [ २०६ 


राष्ट्रहित-साधन नागरिकों की सुख-समृद्धि के लिए किये जाने वाले प्रयास का नाम है। हम वर्तमान काल को राष्ट्र- 
निर्माणकाल की संज्ञा देते हैं; अतः हमारे लिए यह आवश्यक है कि हम राष्ट्र-निर्माणात्मक अपने कार्यों पर एक दृष्टि डाल 
लें और यह देख लें कि हम कितने पानी में हैं। इस सम्बन्ध में हमें दो बातों की विवेचना करनी होगी। एक तो यह कि 
क्या हम सचमुच राष्ट्र-निर्माण कर रहे हैं और दूसरी यह कि क्या हमारा प्रयास स्थायी परिणाम का जनक होगा । 


नतिकता व अनेतिकता का सम्बन्ध 


हमारी पंचवर्षीय योजनाएं नि:सन्देह देश के आर्थिक स्तर को उठाने वाली हैं; किन्तु हम यह कसे समझें कि 
योजनाग्रों द्वारा राप्ट्र का उच्चीकृत स्तर देश में सुख-शान्ति की सृप्टि करेगा और यदि सुख-शान्ति के हमें दर्शन भी हुए 
तो इसका क्‍या भरोसा कि हम उसे पकड़ कर रख सकेंगे । 

समद्ध नागरिक का नैतिक स्तर उच्च ही होगा, यह कहना स्वयं अपने को भ्रम में डालना है। वास्तविकता तो 
यह है कि नेतिकता-अनैतिकता का सम्बन्ध धन अथवा दरिद्गवता से बिल्कुल नहीं । यदि अनेतिकता का प्रसार अवरुद्ध नहीं 
हग्ना तो वह बढ़ेगी और उसका बढ़ना क्या होगा, कहाँ तक होगा, इसका अनुमान नहीं लगाया जा सकता । हीन चरित्र 
के नागरिक से राष्ट्रोत्थान की आशा करना वृद्धि मानी की बात नहीं; क्योंकि वह अपने स्वार्थ के लिए कुछ भी कर सकता 
है। राष्ट्र को बेच सकता है, राष्ट्र की इज्जत को गिरवी रख सकता है। 

राप्ट्र-निर्माणार्थ आवध्यक है कि उसमें नैतिक बल उत्पन्त किया जाये। राष्ट्रोत्थान तभी सम्भव होगा, जब 
नागरिक का नैतिक उत्थान होगा, जब नागरिक अपना क्तंव्य समझता होगा और उसका पालन करता होगा। जब नाग- 
रिक अपने कर्तव्यों और दूसरे के अधिकारों की रक्षा को अपना धर्म मानता है, तभी राष्ट्र का वास्तविक उत्थान होता है 
और वह उत्थान उत्कर्पोन्मुख रहता है। 

गिरती हुई नैतिकता को रुकने की सुविधा मिलता कठिन हो जाता है। दूर न जाकर हमें अपने पर ही एक दृष्टि 
डालनी होगी । यह एक तथ्य है कि स्वतन्त्र होने के पश्चात्‌ आशिक दृष्टि से देश कुछ ऊपर उठा है, किन्तु साथ ही यह एक 
विचित्र-सी वात हुई कि हमारा राष्ट्रीय चरित्र हीन ही होता चला गया है। श्राखिर ऐसा क्‍यों ? 

हम ऊपर कह चुके है कि हम नैतिकतापूर्ण राजनेतिक आन्दोलन की सीढ़ी पर चढ़ कर स्वतन्त्रता के मन्दिर तक 
पहुँच सके हैं। तब हमारा चरित्र आज हीन क्यों है ? कारण केवल इतना है कि स्वतन्त्र होने के पश्चात्‌ स्वतन्त्रता को 
स्थायित्व प्रदान करने के लिए उसको नैतिकता का सिंहासन देना हम आवश्यक नहीं मान सके। हमने सुख-समृद्धि के 
लिए तो वास्तविक प्रयास जारी रखा, किन्तु मार्ग-श्रप्ट हो गये; भ्रतः फल विपरीत हुआ । सुख-समृद्धि का युग तो चलता 
ही रहा, किन्तु नैतिकता का युग समाप्त हो गया । परिणाम यह हुआ कि सुख-समृद्धि में न्‍्यूनता नहीं आई, किन्तु शक्ति 
नष्ट होना प्रारम्भ हो गई । हमको अपनी-अपनी पड़ गई। हमने कतेव्य का पल्‍ला तो छोड़ दिया, किन्तु अधिकारों की माँग 
करने में एक-दूसरे को पीछे धकेल कर आगे बढ़ने के प्रयास में जुट गए। विवेक को चालाकी ने पराजित कर दिया। 
करतेव्य-भावना को अवसरवादिता ने रौंद डाला । 

इस वातावरण में हम राष्ट्र-निर्माण कर रहे हैं। यह हम जानते हैं कि राष्ट्र-निर्माताओं की करतव्य-भावना सन्देह 
से परे है; किन्तु जिन ईटों से भवन खड़ा हो रहा है, वे कच्ची हैं, घटिया किस्म की हैं। तव पक्का और मजबूत भवन 
खड़ा कैसे होगा ? 

राष्ट्रपिता महात्मा गांधी नैतिकता की अपरिहायंता को ठीक-ठीक समभते थे, ग्रतः उसको उन्होंने अपने 
आन्दोलन का आधार बनाये रखा । महात्माजी के पश्चात्‌ उनके सिद्धान्त को यथावत्‌ समभने वाली और उनको कार्यान्वित 
करने वाली देश में केवल दो विभूतियाँ रह गईं : एक तो आचाये विनोवा भावे और दूसरे आचार तलसी । आचार्य तलसी 
की विज्ेषता यह है कि उन्होंने देश में नैतिकता की स्थापना को ही अपने जीवन का लक्ष्य घोषित किया और अपनी घोष णा 
को सत्य एवं फलवती सिद्ध करने के लिए उन्होंने अणुन्रत-आन्दोलन का प्रवर्तेन कया । 


२१० ] झ्राचार्य भी तुलसी प्रभिननन्‍दन प्रस्थ [ प्रथम 


श्रणन्नती के काम्य 


अणुव्रत-आन्दोलन चरित्र-निर्माण का आन्दोलन है, राष्ट्र-निर्माण का आन्दोलन है, मानव-मात्र के कल्याण- 
साधन का आन्दोलन है। इस आन्दोलन को देश, काल और पात्र की सीमाओं से परिवेष्टित नहीं किया जा सकता । 
यह मनुष्यमात्र के कल्याण का मार्ग-निर्माण करने वाला प्रयास है और कहा तो यह भी जा सकता है कि प्राणी-मात्र के 
सुख और शान्ति अणुब्रती के काम्य हैं। 

ग्राचार्य तुलसी जैन र्वेवाम्बर तेरापंथ के निर्देशक, नियामक व नवम आचार्य हैं और उनका स्थान अपने अनु- 
यायियों में इतना उच्च है कि शायद ही किसी ग्रन्य सम्प्रदाय के आचार्य का आसन उसकी समता कर सके, किन्तु फिर 
भी अणुब्रत-झ्रान्दो लन पर साम्प्रदायिकता की किसी प्रकार की छाप नहीं। अणुब्रत-आन्‍्दोलन का क्षेत्र सभी मनुष्यों का 
स्वागत करना है। वे चाहे किसी भी देश, समाज, जाति, वर्ण अथवा सम्प्रदाय के हों। अणक्रत-आ्रान्दोलन साम्प्र- 
दायिक मान्यताशों पर न तो आघात करता है और त उन्हें बढ़ावा देता है। किन्तु मानव-धर्म को प्रमुखता देने का 
प्रयास करता है और उमफो मान्यता दिलवाने का प्रयत्न करना ही अणुब्नत-प्रान्दो लत का एकमात्र उद्देब्य है। 

आचार्यश्री तुलसी तेरापंथ के नवम आचाय हैं; अतः जो तेरापंथ की मान्यताओं से परिचित नहीं और जिसको 
आ्ाचायंश्री के दर्शन नहीं मिले, वह यही सम्रकेगा कि इतने सामान्य व्यक्ति का वैभव स्पृहगीय होगा, उनकी सुविधाएं 
अमीम होंगी । किन्तु वात इसके सर्वथा विपरीत है। उनके परिवार नहीं, घर नहीं, सम्पत्ति नहीं, मठ नहीं, कोई स्थायी 
निवास नहीं, किसी सवारी पर बलते नहीं, किसी प्रकार की कोई सामग्री पास रखते नहीं; श्वेत परिधान, कुछ आवश्यक 
पुस्तकें और काप्ठपात्र को छोड़कर | भिक्षान्त पर जीवन-यापन और जीवन का लक्ष्य मनुष्यमात्र का कल्याण | आतिथ्य- 
सत्कार स्वीकार करना उनकी परम्परा के विपरीत है। आचार्यत्व के अतिरिक्त किसी पद को स्वीकार करना उनकी 
धामिक मान्यताओं के अनुकूल नहीं । वे इतने निःस्पृहठ और इतने निष्काम हैं। 

यदि ऐसे शुद्ध चरित्र का व्यक्ति हमसे शुद्ध चरित्र की आकांक्षा करता है, तो वह स्वाभाविक है और उसका 
प्रभाव पड़ना हमारे ऊपर अनिवाय॑ भी है। अणुब्रती से अणुब्र त-आन्‍्दो लन के प्रवर्तक न तो सम्मान चाहते हैं और न बदले 
में किसी कामना की पूर्ति की आकांक्षा ही रखते हैं। उनकी तो हमसे केवल इतनी ही माँग है कि हम अपने चरित्र को 
निष्कलंक रखें और व|स्तविक मनुप्य बनने का प्रयास करें। 

आचाय॑श्री श्रमण-संस्क्ृति के वर्तमान तपोधन प्रतिनिधि हैं । उनकी प्रवृत्ति जन्मना वैराग्यमूलक है। आचायं॑श्री 
का व्यक्तित्व इतना महान्‌ सिद्ध हुआ कि वह तेरापंथ के घेरे में न समा सका और आज भअणुक्रत-आ्रान्दोलन-प्र वर्तक के रूप 
में हम उन्हें युग-त्नरप्टा मनीषियों में प्रमुख स्थान अधिकृत किये पा रहे हैं। 

आध्यात्मिक वातावरण की सृष्टि ऐसे ही गृह॒त्यागी महात्माओों के द्वारा होती आई है। भगवान्‌ बुद्ध, महावीर 
स्वामी, शंकराचाये, ईसा इत्यादि जितने भी आ्ाध्यात्मिकता का सन्देश देने वाले विश्व में हुए हैं, सब इसी श्रेणी के थे । 
उनकी निःस्पृहता, उनकी अ्रकिचनता ही में वह शक्ति थी कि मनुष्य को उनकी बात सुनने के लिए बाध्य होना पड़ा है। 
आचार तुलसी उसी परम्परा के हैं। इसीलिए गअणुब्रत-आन्दोलन की सफलता असंदिग्ध है और सबसे बड़ी बात तो यह 
है कि मनुष्य को आज इसी सन्देश की सबसे अधिक आवश्यकता है । 

स्वर्ण तभी शुद्ध होता है, जब वह अग्नि में तपा लिया जाता है। जितना जल जाता है, वह विकार होता है और 
जो शेष रहता है, वही सोना है। गुणगान ही यथेष्ट नहीं होता, गुणों को कसौटी पर कसना भी जरूरी होता है। अणब्र त- 
आन्दोलन पर हम जितना विश्वास करते हैं, कहीं ऐसा तो नहीं कि वह आवश्यकता से अधिक हो ! 

सबसे पहले तो हमें यह देख लेना आवश्यक है कि आन्दोलन-प्रवर्तक अपने आन्दोलन के द्वारा किस उद्देश्य-प्राप्ति 
के इच्छुक हैं। कहीं ऐसा तो नहीं कि अपने वैयक्तिक, पारिवारिक अथवा अन्य किसी संकुचित स्वार्थ सिद्धि के लिए 
झ्रान्दोलन केवल सीढ़ी का काम दे रहा हो। यदि ऐसी परिस्थिति आन्दोलन को जन्म देने वाली होती है तो कर्णधार 
कर्णधार न सिद्ध होकर अपने ग्नुयायियों को बीच धार में डवाने वाला होता है। वह अपने अनुयायियों की निष्ठा का 


भ्रध्याय ] इस यूग के प्रथम व्यक्ति [ २११ 


दुरुपयोग करता है और जब वह देखता है कि उसकी आन्तरिक लिप्सा-पूर्ति की क्षमता अनुयायियों की तपस्या ने उसमें 
उत्पन्न कर दी है तो वह उन्हें ठीक उसी तरह पीछे छोड़ जाता है, जिस तरह किसी भवन की सीढ़ियों को एक-एक कर 
छोड़ता हुआ कोई व्यक्ति ऊपर चढ़ता है । 

आचार्यश्री की ओर जब हमारी दृष्टि जाती है तो हम उन्हें संसार-त्यागी के रूप में पाते हैं। जब वे अपना 
स्थायी निवास-स्थान नहीं बनाते, किसी पद को स्वीकार नहीं करते, धन को छूते भी नहीं, अपने पास कुछ भौतिक ऐडवर्ये 
रखते ही नहीं; तब उनकी कोई ऐसी भौतिक कामना हो ही कैसे सकती है जिसे वे आन्दोलन के वल पर पूरी करना 
चाहते हों। हाँ, उनकी कामना है और वह यही है कि मानव आध्यात्मिक बने। उसका चरित्र शुद्ध हो और उसका 
कल्याण हो । यह अवस्था ऐसी है जो हमें आरइवस्त करती है, विश्वास दिलाती है और भयमुक्‍त करती है। 

इस युग में राष्ट्र के प्रत्येक अंग में अनैतिकता घर कर गई है जिसे सभी देखते हैं, अनुभव करते हैं; किन्तु 
आचार्य श्री तुलसी इस युग के प्रथम व्यवित हैं जिन्होंने उन बुराइयों को दूर करने का निश्चय किया है और वह अणुब्रत- 
आन्दोलन के रूप में क्रियान्वित हुआ । 

यह आन्दोलन अपने ढंग का एकाकी है; क्योंकि इसमें न तो उपासना-पद्धति पर जोर दिया जाता है और न 
किसी प्रकार का कोई वचन ही लिया जाता है। वह तो केवल गआात्म-शुद्धि की माँग करता है । 

नारियों से, विद्यार्थियों से, सरकारी कमंचारियों से, व्यापारियों से और सभी अन्य नागरिकों से झ्रान्दोलन की 
माँग उनकी परिस्थितियों के अनुसार है। आचार्यश्री तुलसी चाहते हैं कि राष्ट्र का प्रत्येक वर्ग आदर्श हो, उच्च हो, 
कतंव्यपालक हो । यदि यह हो गया तो देश का कल्याण होगा, इसमें सन्देह नहीं । 


पा 
कह 


नहीं मकक्‍त मी, किन्तु विमक्त मी 
मुनिश्री मानमलजी (बीदासर) 
जन-जागृति के अ्रमर प्रणेता है तेरा शतशः अभिनन्दन, 
नहीं भक्त भी, किन्तु विभक्‍त भी करते हैं तेरा अभिनन्दन । 


म्ूूम रहे थे जग के चेतन जिन भौतिक शझवासों को पाने, 
उलभे थे सूने भावों में जग की चापों को अपनाने, 
भरा तुमने तब घोर अमा में जीवन की ज्योति दे डाली, 
मानव डग भरता है श्रब तो पाने क्षितिज पार की लाली, 
बीहड़ पथ सुषमा से पूरित, हुआ झराज सव टूटे वन्धन, 
जन-जागृति के अमर प्रणेता है तेरा शतश: अभिननन्‍्दन। 


अणु से हो आरम्भ पूर्ण तक है सबको ही बढ़ते जाना, 
इसीलिए तो अणुब्रतों का सुना रहा तू गीत सुहाना, 
पुलकित हो नैतिकता युग-युग मानवता की हो अगवानी, 
जीवन मधुरिम घड़ियाँ ले, गढ़ जाये अपनी मधुर कहानी, 
तुम तो स्थितप्रज्ञ तुम्हारे लिए एक है पावक-चन्दन, 
जन-जागृति के श्रमर प्रणेता है तेरा शतशः अभिनन्दन । 


व्यक्तित्व-दर्दान 
श्री नथमल कठौतिया 
उपमन्‍्त्री, जेन व्वेताम्बर तेरापंयी महासभा, कलकत्ता 


मूतिकार की कलाकृति में सजावता एवं लालित्य तभी आता है जबकि उसे उपयुक्त शिला-खण्ड प्राप्त हो। 
माली की कला-दक्षता का सही प्रस्फुटन तभी हो सकता है जवकि उसे उर्वेर भूमि उपलब्ध हो, साहित्यकार की लेखनी 
में रस-संचार तभी हो पाता है, जब कि उसे भावनानुकूल विषय सुलभ हो । यद्यपि मूर्ति की सद्य:सजीवता एवं सौन्दर्य- 
सुघड़ता का श्रेय मुतिकार को, वाटिका की सुरम्य रमणीयता का श्रेय माली को एवं साहित्य की रस स्निग्ध आनन्दमयी 
कृति का श्रेय साहित्यकार को मिलता है; यह स्वाभाविक है| परन्तु कलाकृति के पृष्ठाधार को परिप्कृत व परिमाजित 
करने वाले उस मूक सूत्रधार का एवं कलाकृति व कलाभिव्यक्ति के चरम-विकास में अन्य सभी सहयोगी माध्यमों का भी 
अपना विज्येप महत्त्व है, किन्तु उनका मुल्यांकन व उनके प्रति वास्तविक आभार-प्रदर्शन तो वह कलाकार ही कर पाता 
है, जिसको इन सबके सहयोग एवं बल पर वांछित सफलता का श्रेय मिला हो । 

सर्वेसाधारण जन तो उन मूक व मुखर सभी उपादानों के प्रति श्रद्धा-प्रदर्शन का केवल प्रयास मात्र ही कर 
पाते हैं। प्रस्तुत लेख भी एक ऐसा- ही प्रयास है । झाचारयश्री तुलसी वर्तमान युग की एक अनुपम कृति हैं और उसके कला- 
कार हैं महामानव अष्टमाचार्य श्री कालूगणीराज; जिनकी अनुपम व अनोखी सूक-बूक, कर्मठ कर्तंव्य-निप्ठा व बहुमुखी 
विकास प्रतिभा के फलस्वरूप विब्व को एक अमूल्य रत्न, एक ज्वलन्त प्रतिभा प्राप्त हुई। जिसके पुनीत प्रकाश में भ्रमित 
विश्व अपना पथ-प्रदर्गन पाता है। गौरव एवं गरिमामयी इस भेंट के लिए विद्व इस मूर्घन्य कलाकार का चिर ऋणी 
रहेगा, इसमें सन्देह नहीं। वर्चेस्वी कलाकार श्री काजू गगी के उपर्युक्त अश्नतिम करत त्व में उनके सेवाभावी शिष्य मुनिश्री 
चम्पालालजी (भाईजी महाराज) का भी उल्लेखनीय योगदान हुआ । वस्तुतः ऐसा सौभाग्य किसी विरले जन को ही 
मिलपाता है। मुनिश्री आचार्य प्रवर के वरद हस्त हैं, इस हेतु आचायश्री के क्रम-विकास में उनका पूरा-पूरा योगदान रह 
है, जो स्वाभाविक है। 

मुनिश्री की दीक्षा स्वर्गीय आचायंश्री कालूगणीराज के करकमलों द्वारा चूरूवि० सं० १६८१ में सम्पन्न 
हुई थी । उनकी अपनी दीक्षा हो जाने के लगभग डेढ़ वर्ष पश्चात्‌ आपका ध्यान अपने अनुज आचार्य श्री तुलसो की विशेष- 
ताझ्रों व विलक्षणताओं की ओर झाकषित हुआ। अनुज के अंक-विश्वेपों में उन्हें महापुरुषोचित लक्षण दृष्टिगोचर 
हुए | इस प्रकार आकृत-विश्ेष में प्रच्छन्‍्न किसी महान्‌ व्यक्तित्व का आभास पाकर मुनिश्री ने मन-ही-मन अनुज के लिए 
सर्वोत्तम आत्मार्थी मार्ग की कल्पना संयोजित की और इस हेतु प्रयासित हुए। समय-समय पर मृनिश्ी उन्हें प्रेमपूर्वक 
सरल शब्दों में भिन्‍न-भिन्‍न बालकोचित उपायों एवं उपदेशात्मक चित्रों द्वारा जीवन की सही दिश्वा का निर्देशन करते 
तथा उन्हें सांसारिकता से विरक्‍्त कर आध्यात्मिकता की ओर प्रेरित करते रहते । इस तरह कुछ तो मुनिश्री के अविरल 
प्रयास से एवं कुछ अपने संयोजित संस्कारों से वालक तुलसी की निर्मल झात्मा में ग्यारह वर्ष की आयु में ही एक दिन 
वेराग्य का अंकुर प्रस्फुटित हुआ एवं आज के झाचार्य प्रवर वालक तुलसी अपने भविष्य की ओर आकपित हुए। प्रयासित 
फल-प्राप्ति की सफलता पर मुनिश्री के हर्ष का पारावार न रहा, पर साथ-ही-साथ उन्होंने श्रव उसके विकास प्रकाश की 
आवश्यकता भी अनुभव की और उन्होंने विनम्र निवेदन के साथ यह प्रश्न अपने परमगुरु स्वर्गीय आचायंश्री कालूगणी- 
राज के समक्ष रखा तथा इस सहज अजित सफलता को उनके चरणों में समपित कर अनुज के लिए शुभाज्ञीर्वाद की 


कामना की । 
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आचार्यश्री तुलसी के जीवन-प्रसंग 
मुनिश्री पुष्पराजजो 


ग्राचायंश्री तलसी के जीवन को जिस किसी कोण से देखा जाये उसमे विविधताओं का संगम मिलता है। उनका 

बचपन, उनका मुनिजीवन व उनका आचार्यकाल जन-जन को गनिर्वचनीय प्रेरणा देने वाला है। प्रस्तुत उपक्रम में उनके 

वाल्य-जीवन व कुछ आचायकाल की घटनाओं का संकलन किया गया है, जिससे उनके जीवन का थोड़े में ही सर्वागीण 

ध्ययन किया जा सके। उनके बाल्य-जीवन की घटनाएं उनके अपने शब्दों में--संस्म रणों के रूप में दी गई हैं और 
आचारयंक्राल की घटनाओं को एक दर्शक के शब्दों में । 


होनहार विरवान के होत चीकने पात 


प्रातःकाल भाभी ने हाथ पर पैसे रखते हुए ग्राज्ञा के स्वर में कहा--मोती ! लोहे के कीले ले आओ। उस 
समय मेरी झ्रायु सात वर्ष के करीब होगी । मैंने नेमीचन्दजी कोठारी की दुकान से कीले ले लिए। उन्होंने पैसे नहीं लिए, 
चूँकि वे मेरे मामा होते थे। मैं घर की ओर चला आया । भाभी के हाथ में पैसे और कीले दोनों रख दिये। भाभी ने 
साइचये कहा--यह कैसे ? पैसे भी और कीले भी ? मैंने सहज भाव से कहा, मामा जो ठहरे । 

“तुलसी ! पैसे यदि तू रख लेता, तो मुझे क्या पता लगता ?” भाभी ने कहा । 

“पता नहीं लगता, पर मेरी आत्मा तो मुझे कचोटती ? ” मैंने बीच में ही वात काटते हुए कहा । 

“नुम्हारे हृदय में पैसे चुराने का चिन्तन तो हुआ होगा ? ” भाभी ने मुस्कराते हुए कहा। 

“मुझे अ्प्रामाणिकता से अत्यन्त घृणा है भाभी ! ” मैने स्वर को तेज करते हुए कहा । 

भाभी के मुख से सहज निकल पड़ा, “यह कोई होनहार बालक प्रतीत होता है।” 'होनहार विरवान के होत 
चीकने पात । 


इनके पीछे कौन ? 


मेरे बचपन की एक घटना है। उस समय मैं केवल सात वर्ष का था। माताजी मुझे नहला रही थीं। मैंने उस 
समय प्रइन किया--माँ ! मुझे पूजीमहाराज बहुत प्यारे लगते हैं । 

माँ--बेटा ! वे बड़े पुण्यवान्‌ पुरुष हैं । 

बेटा--माँ | उनके चरण फूल जैसे बड़े ही कोमल हैं और वे पैदल चलते हैं, तब इनके पैरों में काँटे नहीं लगते क्या ? 

मॉ--पुण्यवानों के पग-पग निधान होते हैं, बेटा ! 

“वेटा--माँ ! इनके पीछे पूजी महाराज कौन होंगे ? 

माँ--( लाल आँखें दिखाकर डाँटते हुए ) मूर्ख कहीं का, हमारे पूजीमहाराज युग-युगान्तर तक ग्रमर रहें । 

मां को लाल आ्राँखों ने मेरे हृदय में उठते हुए प्रश्नों को मौन में परिणत कर दिया। 


सजा तो माफ हो गई, पर'"' 


एक वार की घटना है, मैं जंगल (पंचमी) से पुन: लौटते समय वालू के टीले से नीचे उत्तर रहा था कि इतने में 


२१४ |] आ्राचायंथ्रो तुलसो झभिनन्दन ग्रन्थ [ प्रथम 


गुरुदेव ने फरमाया, तुलसी ! नीचे हरियाली है। मैंने सहसा उत्तर दे दिया, मैं व्यान रख लूंगा । पर चला उसी मार्ग पर । 
धीरे-धीरे व सावधानीपूर्वक चलने पर भी धूली कण हरियाली पर आर गये । गुरुदेव ने मीठा उलाहना देते हुए कहा, “देख, 
रेत हरियाली पर आ गई न ? मैंने कहा था न ? दो परठणे दण्ड'।” मेरा मुंह छोटा-सा हो गया । स्थान पर आने के पदचात्‌ 
मैंने विनम्न शब्दों में त्रुटि की क्षमा चाही । समुद्र के समान गम्भीर गुरुदेव ने सना माफ कर दी । सजा तो माफ हो गई, पर 
वह शिक्षा माफ नहीं हुई। आज भी स्मृति को सरस बना रही है। 


तारे गिन के आओ 


रात्रि का समय था। तारे भिलमिल-भिलमिल कर धरती पर भाँक रहे थे । उस समय मेरी अ्रवस्था सत्रह वर्ष 
की होगी । नींद अधिक आना स्वाभाविक ही था । कालूगणी शिवराजजी स्वामी को आदेश देते, जाओ तुलसी को उठा 
लाओ | वे मु्े उठा जाते। मैं कभी-कभी नींद में ही, हाँ आता हूँ, कहकर पुनः सो जाता । आप फिर कहते--तुलसी 
आया नहीं । जाओ, इस बार उसे साथ लेकर आओ | मैं साथ-साथ चला आता । फिर भी स्वाध्याय, चिन्तन करते-क रते 
मुझे नींद आ ही जाती। आप उस समय बड़ ही मीठे शब्दों में मनोवेज्ञानिक ढंग से नींद उड़ाने के लिए कहते--तुलसी, 
जाओ आकाश के तारे गिन कर आओ, तारे कितने हैं ? सजग होने पर पुनः ज्ञानामृत पिलाते। इस प्रकार गुरुदेव ने 
प्रशिक्षण देकर मेरे जैसे बिन्दु को सिन्धु बना दिया । गुरु हों तो वस्तुतः ऐसे ही हों । 


टूटे हृदयों का मिलन 


६ दिसम्बर, १६९६१ को अहिसा प्रतिष्ठायां तत्सन्निधो बेर त्याग: पातंजल योग सूत्र के इस वाक्य को प्रत्यक्ष 
होते हुए देखा जब कि आचार्येश्री तुलसी के एक स्वल्प कालीन प्रयास से इक्कीस वर्ष से पिता और पूत्र के टूटे 
हृदय का मधुर मिलन हुआ । घटना इस प्रकार थी। कानोडवासी श्री देवीलालजी बाबेल और उनके पूत्र वकील 
श्री राजमलजी बावेल में कुछ लेन-देन व बटवारे को लेकर इक्कीस वर्ष से बोल-चाल,खान-पान, मेल-जोल झादि पारस्परिक 
व्यवहार सर्वथा बन्द थे। इस बीच अनेकों अवांच्छतीय घटनाएं न चाहते हुए भी हो गई। सहसा संयोगवश आचार्य 
प्रवर का उनके घर पर पदार्पण हुआ । आचायंश्री उस परिस्थिति से परिचित थे, अत: दोनों को परस्पर वेमनस्थ का 
त्याग कर शान्ति से जीवन व्यतीत करने का सदुपदेश दिया। उस उपदेश से दोनों का हृदय बदल गया। एक-दूसरे ने 
परस्पर क्षमा याचना की | पुत्र ने पिता के चरण छुए और पिता ने पुत्र को हृदय से लगाया। जनता ने यह स्पष्ट देखा कि 
जिस समस्या को सुलभाने के लिए पंच, सरपंच, न्यायाधीश असफल रहे, वह समस्या क्षण में ही सुलक गई । 


निशचल मन और झात्म-दर्शन 


पाँच नदियों के संगम स्थल पंजाब की भूमि को नापते हुए आचायंश्री तुलसी ने एक दिन भाखड़ा-नांगल से 
निकलने वाली नहर पर विश्राम किया । शिष्य मंडली के साथ, जिसमें मैं भी उपस्थित था, आचार्य श्री तुलसी शान्त सुधारस 
की गीतिका का मधुर गायन करने में तललीन हो गए। नयन खुलते ही नहर के चलते हुए जल-प्रवाह की ओर ध्यान 
गया। चलते हुए जल में अपना प्रतिविम्व दिखाई नहीं देता था। तत्क्षण ग्रात्म-दर्शन की गहन चर्चा में निमज्जन करते 
हुए आाचार्यप्रवर ने कहा--जिस प्रकार चलते हुए मेले जल-प्रवाह में अपने तन का प्रतिबिम्ब नहीं दीखता, ठीक उसी 
प्रकार ही चलित मैले मन में भी आत्म-दर्शन नहीं होता | स्वरूप-दर्शन तो निश्चल और निर्मल मन से ही होता है । 


न हमारे जेब है श्रौर न मठ 


ग्रादिवासियों के बीच आचार्यप्रवर प्रवचन कर चुके थे। प्रवचन के बाद एक पन्द्रह वर्षीय भील बालक आया 
और कहने लगा--दारू-मांस का परित्याग करवा दीजिए। आचार्यश्री ने परित्याग करवा दिये। उसने वन्दन किया 
और चुपचाप एक चवन्नी आचार्यश्री की पलथी पर रख कर एक कोने में बैठ गया। आचायंश्री अ्रपनी साहित्य-साधना में 
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तललीन थे। थोड़ी देर बाद जब उस चवन्नी की ओर ध्यान गया तो पूछा--यह किसने रख दी । पास में बैठे भाइयों ने 
कहा--दर्शन करते समय किसी की जैव से गिर गई होगी । 

आचार्यश्री--यह गिरी हुई तो नहीं लगती, किसी-न-किसी ने भेंट रूप में रखी है, ऐसा लगता है। तत्रस्थ लोगों 
से पूछा गया तो सकुचाता हुआ वह वालक जिसका, नाम था 'उदा सामने आया और कहने लगा--महाराज ! यह तो 
इस सेवक की तुच्छ भट है । 

ग्राचार्यश्री अरे भाई ! हम इस भेंट को कहाँ रखेंगे । (अपने वस्त्रों की ओर इंगित करते हुए) हमारे न तो कहीं 
जेब है और न कोई अलमारी और न मठ है। 


बरगद में नया मोड़ 


सड़क के किनारे पर एक बरगद का पेड़ था। नीचे भुकी हुई जीर्ण जटाएं उसकी पुरानता की कथा स्पष्ट कह रही 
थीं, किन्तु उसके हरे-भरे और कोमल पत्ते इतने आकर्षक और नयनाभिराम थे कि आचार्येश्री के चरण वहीं पर रुक गये। 
ऊपर-नीचे देखा और पद यात्री मेवाड़ी भाइयों से कहने लगे---देखी आपने वरगद की चतुरता ? कितना समयज्ञ है यह ? 
वेशाख मास से पूर्व ही पुराने पत्तों को बिदाई दे दी और भ्रब नया मोड़ लेकर नया वेष धारण किये पथिकों को मोह रहा 
है। इस बरगद से प्रेरणा प्राप्त कर आप भी अपने जीवन को देखिये । पुरानता के मोह में कही पिछड़ तो नहीं रहे हैं ? 


सुदासा की भेंट 


१५ जून, १६६० को आचार्यश्री अंटालिया से पुनः रिछेड़ पधार रहे थे। रास्ते में एक 'उदोजी' नामक वयोवृद्ध 
किसान नौजवान की तरह हृदय में खुशियाँ लिये आचारय॑श्री के पैरों में लोट गया। उसके हाथ में गुड़ की डली (ढला) थी। 
उसने आचायंश्री के चरणों में उस गुड़ को भेंट कर दिया। उस भेंट को अस्वीकार करते हुए आचार्यश्री ने गुड़ सम्बन्धी 
अनेक प्रइन उससे पूछे । परन्तु उस वृद्ध पटेल का हृदय विश्वुद्ध प्रेम एवं भक्ति-विभोर था। आँखें आनन्द के आँसुओ्रों से 
डबडबाई प्रतीत हो रही थीं। उस समय भगवान्‌ महावीर और चन्दन बाला की घटना रह-रहकर हमें याद आा रही थी। 
उदोजी बोल नहीं सके । भक्ति ने कुछ करने के लिए वाध्य कर दिया। वृद्ध ने आचार्यश्री का जोर लगा कर हाथ पकड़ 
लिया गुड़ मुट्ठी में रखा और बन्द कर दिया । उधर से एक साथ में जयघोष सुनाई दिया आज के आनन्द की जय हो ।' मैने 
पीछे से जिज्ञासा भाव से पूछा--पटेल वासा ! यह क्या किया ? उसने हाजिर जवाबी को लज्जित करते हुए कहा--यह 
तो गरीब सुदामा के चावल की कृष्ण--तुलसी राम जी महाराज की भेंट थी । 


हनुमान का मूल्य 


आचायंश्री प्रात: शौचार्थ गाँव बाहर जा रहे थे। पादव॑ स्थित मन्दिर पर लगे लाउड स्पीकर से ग्रावाज आई-.... 
भगवान्‌ हनुमानजी री कीमत छब्बीस रुपया । कुछ कदम आगे चले कि फिर सुनाई दिया--भगवान्‌ हनुमानजी री 
कीमत सत्ताईस रुपया, तीस रुपया, अभ्ड़तीस रुपया बधे सो पावे ।/ 
आचार्य श्री ने अपने प्रवचन के बीच उक्त घटना का उल्लेख करते हुए कहा--कितना अन्धेर है । जिन देवता 
ओर भगवान्‌ को सर्व शक्तिमान मानते हैं, उन्हें भी बोलियाँ बोल कर बेचा जाता है। विवाह और स्नान करवाया 
जाता है। क्या भगवान्‌ भी मेले हो जाते हैं ? भगवान्‌ की कितनी विडम्बना कर रहे है, उनके ही भक्त | कवीर ने ठीक ही 
कहा है : 
कबीर कुबृद्धि श्ननाद को घट-घट मांहि बड़ी। 
किस-किस को समझाइये, कुए भाँग पड़ी ॥ 


९ 


अनुपम व्यक्तित्व 
श्री फतहचन्द शर्मा आराधक' 
मंत्री, दिल्ली राज्य हिन्दी पत्रकार संघ 


ग्राचार्य तुलसी किसी सीमित क्षेत्र के आचार्य अथवा साधुमात्र नहीं है और न वे तेरापंथ के केवल विश्ञिप्ट 
मुनि ही रह गये हैं। अपने पच्चीस वर्षों की आचाये काल की सतत साधना से उनका स्थान इतना व्यापक बन गया हें 
कि भव उनके सामने किसी एक छोटी इकाई-मात्र का कल्याण करने की कामना ही बहुत पीछे रह गई है। उनकी 
साधना ने मानव मात्र का हित-चिन्तन करना अपने जीवन का पुनीत उद्देश्य बना लिया है। जीवन में अनेक वर्ग के साधु- 
महात्माग्रों को मुझे देखने का अवसर मिला है । किन्तु आचाये तुलसी जैसा विलक्षण व्यक्तित्व मैं बहुत कन देख पाया । 
बहुत वर्ष पहले की बात है, जब आचार्य तुलसी पहली बार दिल्ली पधारे। दिल्‍ली के लिए श्ाचार्यजी बिल्कुल नये 
थे, किन्तु उन्होंने दिल्‍ली की चक्राचौंध के सामने अपना समर्पण न करके दिल्लीवासियों को कुछ सोचने और करने पर 
मजबूर किया । इसी भूमि पर उन्होंने अणुत्रत जैसे देशव्यापी झरान्दोलन की सृष्टि की। अणुब्रत दिल्‍ली ही से श्रणु का 
रूप लेकर देश व्यापी बना । आचार्यजी भारत की राजथानी में कई बार अपने पदार्पण से इस क्षेत्र के नागरिकों को एक 
विशेष प्रेरणा समय-समय पर देते रहे हैं। कुछ उद्वोधों से समाज के सभी वर्गों में चैतन्य आया है। अनेक बार आचार्य- 
जी के दिल्ली और दूसरे स्थानों पर दर्शन करने का सोभाग्य प्राप्त कर चुका हूँ । जब हजारों लोगों की भीड़ में उन्हें घिरा 
देखता हूँ, यह भ्रम भ्रपने आप हृदय से निकल जाता है कि वे किसी सम्प्रदाय विशेष के आचार्य हैं । 

जिस देश में मेरी जन्म-भूमि है, उस प्रदेश में आचार्यजी का जब आगमन हुआ्आा तब उन्हें अ्रणुब्रत-आन्दोलन के 
संचालन में केवल उनके सम्प्रदाय का अ्रथवा जैन समाज का ही सहयोग नहीं मिला, अपितु ईसाई और मुसलमानों का 
भी आन्दोलन को सक्रिय सहयोग मिला और उन सबने उससे प्रेरणा भी पाई। आचार्य॑जी ने उत्तरप्रदेश में ऐसा जादू कर 
डाला कि बहुत कम व्यक्ति ऐसे रहे हैं जिन्होंने अणुब्रत-प्रान्दोलन के प्रति अपना सोहार्द प्रदशित न किया हो | यह उनके 
प्रयत्न और प्रभाव का ही चमत्कार मानता हूँ कि उन्होंने उत्तरप्रदेश की नैतिक गतिविधियों को प्रोत्साहन देने वाली 
संस्थाओं में अणब्रत समिति को एक विशिष्ट स्थान प्राप्त करा दिया । अभी तक्र बड़ी-से-बड़ी दूसरी संस्थाग्रों के नैतिक 
आन्दोलन उत्तरप्रदेश में चले और पनपे, किन्तु उन्हें जनता और सरकार दोनों का सहयोग समान रूप से नही मिला । 
अणुब्रत समिति के सम्बन्ध में यह बात विल्द्ुल अयवाद मात्र है। इसना गहरा प्रभाव दूसरे व्यक्ति कम कर पाये हैं । इस 
सारी सफलता के पीछे जहाँ उनके सहयोगी कर्मठ कार्यकर्ताओं का योग है, वहाँ आचायंजी की साधना, उनके द्वारा किया 
गया निर्णय और उसे क्रियान्वित करने की तीक्षण बुद्धि है। इन सवका योग मिलाकर आचार्य तुलसी ने अपनी शान्तिप्रिय 
साधना से केवल राजस्थान ही में नहीं, सारे देश को वाँध लिया है। 


समान शुभ चिन्तक 


अनेक विश्विष्ट व्यक्ति जब अपने पास बड़ी-से-बड़ी दक्तियों को आते देखते हैं, तव उनके द्वार जनसाधारण के 
लिए बन्द हो जाते हैं। कित्तु आचार्यश्री तुलसी के सम्बन्ध में ऐसा नहीं कहा जा सकता । उनके यहाँ सभी को झाने का 
अवसर मिलता है। राष्ट्रपति और प्रधान मन्त्री से अणुव्नत-आ्रन्दोलन की बात करने के वाद आचार्यजी का क्षेत्र वहीं नहीं 
समाप्त हो जाता । जिस तरह की चर्चा श्राचार्यजी इस आन्दोलन को लोकोपयोगी बनाने के लिए राष्टू नायकों से करते 
हैं, उसी प्रकार अपने आन्दोलन के संचालन और संवर्धन करने के लिए वे सर्वसाधारण कार्यकर्ताओं से भी वातचीत करते 
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हैं। उनकी यह उदार वृत्ति अपने निकट दूसरे धर्मों के लोगों को भी खीच लाने में विशेष सहायक सिद्ध हुई है। उनके 
आन्दोलन में जहाँ जैन धर्म के उपासक जुटे हैं, वहाँ सनातन धर्मी और अन्य मतावलम्बी बड़े स्नेह से इस आन्दोलन को 
ग्रपना आन्दोलन मानते हैं । बड़े-से-बड़े कट्टर आरयंसमाजी जिन्होंने बहुत समय्र तक स्वामी दयानन्द के सिद्धान्तों के आधार 
पर जैन धर्म के सेवकों से अलग मार्ग रखा, वे भी बड़े चाव के साय आचार्यजी के अणुब्रत-आन्‍्दोलन के विशेष कार्यकर्ता 
बने हुए हैं। उनका यह सब प्रभाव देख कर आाइचर्य होता है कि राजस्थान के एक सामान्य परिवार में जन्म लेने वाला 
यह मनुष्य कितने विलक्षण व्यक्तित्व का स्वामी है जिसने वामन की तरह से अपने चरणों से भारत के कई राज्यों की 
भूमि नापी है। इस समय देश में एक-दो व्यक्तियों को छोड़ कर आचार्य तुलसी पहले व्यक्ति हैं, जिन्होंने आचार्य विनोबा 
से भी अधिक पदयात्रा करके देश की स्थिति को जाना है और उसकी नब्ज देख कर यह चेष्टा की है कि किस प्रकार के 
प्रयत्न करने पर द्ान्ति प्राप्ति की जा सकती है। उनके जीवन-दर्शन में कभी विराम और विश्राम देखने का भ्रवसर नहीं 
मिला । जव कभी भी उन्हें किसी अवसर पर अपना उपदेश करते देखा, तब उन्हें ऐसा देख पाया कि वे उस समारोह में 
बेंठे हुए उन हजारों व्यक्तियों की भावना को पढ़ रहे है। उन सबका एक व्यक्ति किस प्रकार समाधान कर सकता है, यह 
उनकी विलक्षणता है। समारोहों में सभी लोग पूरी तरह से सुलभे हुए नहीं होते । उनमें संकीर्ण विचारधारा के व्यक्ति 
भी होते हैं। उनमें कुछ ऐसे भी व्यक्ति होते हैं जो अपने सम्प्रदाय विशेष को ग्रन्य सभी मान्यताओं से विशेष मानते हैं। 
उन सब व्यक्तियों का इस प्रकार समाधान करना किसी साधारण व्यक्ति का काम नहीं है । ग्रामों और कस्यों की अज्ञान 
परिधि में रहने वाले लोगों को, जिन्हें पगडंडी पर चलने का ही अभ्यास है, एक प्रशस्त राजमार्ग से उन्हें किसी विशेष लक्ष्य 
पर पहुंचा देना आचार्य तुलसी जैसे ही सामथ्यंवान्‌ व्यक्तियों के वश की बात है। 


विरोधियों से नम्न व्यवहार 


उनके जीवन की विलक्षणता इस बात से प्रगट होती है कि वे अपने विरोधियों की शंकाओं का समाधान भी 
बड़ आदर और प्रेमपूर्ण व्यवहार से करते है । कई बार उनके उम्र और प्रचण्ड आलोचको को मैंने देखा है कि आचायंजी 
से मिलने के वाद उनका विरोध पानी की तरह से दुलक गया है। 

आचायजी के दिल्‍ली आने पर मैं यही समभता था कि वे जो कुछ कार्य कर रहे है, वह और साधु-महात्माओं 
की तरह से विज्येय प्रभाव का कार्य नहीं होगा । जिस तरह से सभा समाप्त होने पर, उस सभा की सभी कार्यवाही प्रायः 
सभा-स्थल पर ही समाप्त-सी हो जाती हैं, उसी तरह की धारणा मेरे मन में आचार्य जी के इस आन्दोलन के प्रति थी । 


कैसे निभाएंगे ? 


आजकल जहाँ नगर-निगम का कार्यालय है, उसके बिल्कुल ठीक सामने आचार्यजी की उपस्थिति में हजारों 
लोगों ने मर्यादित जीवन बनाने के लिए तरह-तरह की प्रेरणा व प्रतिज्ञाएं ली थीं। उस समय यह मुर्मे, नाटक-सा लगता 
था। मुझे ऐसी अनुभूति होती थी कि जैसे कोई कुशल अभिनेता इन मानवमात्र के लोगों को कठपुतली की तरह से नचा 
रहा है। मेरे मन में बराबर शंका बनी रही । इसका कारण प्रमुख रूप से यह था कि भारत की राजधानी दिल्‍ली में हर 
वर्ष इस तरह की बहुत-सी संस्थाओ्रों के निकट आने का मुझे अवसर मिला है । उन संस्थाओं में बहुत-सी संस्थाएं श्रसमय 
में ही काल-कवलित हो गई । जो कुछ बचीं, वे आपसी दलबन्दी के कारण स्थिर नहीं रह सकी । इसलिए मैं यह सोचता 
था कि आज जो कुछ चल रहा है, वह सब टिकाऊ नही है। यह आ्रान्दोलन आगे नही पनप पायेगा । तब से बरावर अब 
तक मैं इस आन्दोलन को केवल दिल्‍ली ही में नहीं, सारे देश में गतिशील देखता हुँ। मैं यह नहीं कह सकता कि यह 
आन्दोलन भ्रब किसी एक व्यक्ति का रह गया है। दिल्ली के देहातों तक में और यहाँ तक कि मुग्गी-कोपड़ियों तक इस 
आन्दोलन ने अपनी जड़ें जमा ली है। भव ऐसा कोई कारण नहीं दीखता कि जब यह मालूम दे कि यह आ्रान्दोलन किसी 
एक व्यक्ति पर सीमित रह जाये । इस आन्दोलन ने सारे समाज में एक ऐसा वातावरण उत्पन्न कर दिया है कि सभी 
वर्गों के लोग एक बार यह विचारने के लिए विवश हो उठते हैं कि आखिर इस समाज में रहने के लिए हर समय उन 
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बातों की ओर जाना ठीक नहीं होगा, जिनका कि मार्ग पतन की ओर जाता है । अन्ततोगत्वा सभी लोग यह विचार करने 
पर मजबूर दिखाई देते हैं कि सबको मिल-जुलकर एक ऐसा रास्ता जरूर खोजना चाहिए, जिससे सभी का हित हो सके । 
समाज में इस तरह की चेतनता प्रदान करने का श्रेय आचार तुलसी ही को दिया जा सकता है। उन्होंने बड़े स्नेह के साथ 
उन हजारों लोगों के हृदयों पर बरबस विजय प्राप्त कर ली है। जीवन को यही विशेष रूप से सफलता है, जिसे आचार्य 
तुलसी अपनी सतत साधना से प्राप्त कर सके हैं। अणुव्रत-आ्रान्दोलन अरब मनुष्य के जीवन की इतनो निकटता प्राप्त कर 
चुका है कि वह कुछ मामलों में एक सच्चे मित्र की तरह से समाज का मार्म-दर्शन करता है। नहीं तो उसे दिल्‍ली और देश 
के दूसरे स्थानों में कैसे बढ़ावा मिलता और क्‍यों विद्यार्थी, महिलाएं और दूसरे श्रमिक एवं धनिक वर्ग उसे अपनाते ? इस 
से यह प्रकट होता है कि आन्दोलन में कुछ-न-कुछ प्रभाव अवश्य है। बिना प्रभाव के यह आन्दोलन देशव्यापी नहीं बन 
सकता । 


सतत साधना 


अनेक बार आचायंजी के पास बैठने पर ऐसा जान पड़ा कि वे जीवन दर्शन के कितने बड़े पण्डित हैं, जो केवल 
किसी भी आन्दोलन को अपने तक ही सीमित रहने देना नहीं चाहते । ग्रभी पिछले दिनों को वात है कि उन्होंने सुझाव 
दिया कि अपुब्रत-आन्‍न्दोलन के वाषिक अधिवेशन का मेरी उपस्थिति में होता या न होना कोई विज्ञेप महत्त्व की बात 
नहीं है। इस तरह से समाज के लोगों को ग्रपने जीवन सुधारने की दिशा में आचार्य जी ने बहुत बार प्रयत्न किया है। इस 
सम्बन्ध में उनका यह कहना कितना स्पष्ट है कि भविध्य में कोई व्यक्ति यह नहीं कहे कि यह कार्य आचार्य जी की प्रेरणा 
अथवा प्रभाव के कारण ही हो रहा है। वे चाहते हैं कि व्यक्तियों को किसी के साथ बँधकर आत्म-प्रभ्युदय का मार्ग नहीं 
खोजना चाहिए । जीवन की प्रत्येक प्रवृत्ति से प्रेरणा लेनी चाहिए। जीवन जिस झोर उन्हें प्रेरण। दे, वह काम उन्हें करना 
चाहिए। यह सव देख कर आचार्यजी को समभने में सहायता मिल सकती है। वे उन हजारों साधुओं की तरह अपने 
सिद्धान्तों को ही पालन कराने के लिए दुराग्रही नही हैं, जेसा कि बहुत से लोगों को देखा गया है, जो अपने अनुयायियों 
को अपने निर्दिष्ट मार्ग पर चलने के लिए ही विवश किया करते हैं। आचार्यजी के अनुयायियों में कांग्रेस, जनसंघ, कम्यु- 
निस्ट, समाजवादी और यहाँ तक कि जो ईश्वरीय सत्ता में विश्वास नहीं करते, ऐसे भी व्यकित हैं। आचार्यजी मानते हैं 
कि जो लोग अपने को नास्तिक कहते हैं, वे वास्तव में नास्तिक नहीं हैं। इसलिए आचायंजी के निकट जाने में सभी वर्गों 
के व्यक्तियों को पूरी छूट रहती है। यह मैं अपने अनुभव की बात कर रहा हूँ । 


प्ररक व्यक्तित्व 


उन्होंने आत्म-साधना से अपने जीवन को इतना प्रेरणामय बना लिया है कि उनके पास जाने से यह नहीं लगता 
कि यहाँ आकर समय व्यर्थ ही नष्ट हुआ । जितनी देर कोई भी व्यक्ति उनके निकट बैठता है, उसे विशेष प्रेरणा मिलती 
है । उनकी यह एक और बड़ी विशेषता है जिसे कि मैं और कम व्यक्तियों में देख पाया हूँ । वे जिस किसी व्यक्ति को भी 
एक बार मिल चुके हैं, दूसरी बार मिलने पर उन्हें कभी यह कहते हुए नहीं सुना गया कि आप कौन हैं ? अपने समय में 
से कुछ-न-कुछ समय निकाल कर वे उन सभी व्यक्तितयों को अपना शुभ परामर्श दिया करते हैं, जो उनके निकट किसी 
जिज्ञासा अथवा मार्ग-दर्शन की प्रेरणा लेने के लिए जाते है। अनेक ऐसे व्यक्ति भी देखे है कि जो उनके आन्दोलन 
में उनके साथ दिखाई दिये और बाद में वे नहीं दीख पाये । तव भी आचार्यजी उनके सम्बन्ध में उनकी जीवन गतिविधि 
का किसी-न-किसी प्रकार से स्मरण रखते हैं। यह उनका विराट व्यक्तित्व है, जिसकी परिधि में बहुत कम लोग आ पाते 
हैं । ऐसा जीवन वनाने वाले व्यक्ति भी कम होते हैं, जो संसार से विरक्त रह कर भी प्राणी-मात्र के हित-चिन्तन के लिए 
कुछ-न-कुछ समय इस काम पर लगाते हैं और यह सोचते हैं कि उनके प्रति स्नेह रखने वाले व्यक्ति अपने मार्ग से विछड़ 
तो नहीं गये हैं ? हु 
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विश्येषता 


कभी-कभी उनके कार्य को देख कर बड़ा आइञझ्चय होता है कि यह सब आचार्यजी किस तरह कर पाते हैं । कई 
वर्ष पहले की बात है कि दिल्‍ली के एक सार्वजनिक समारोह में जो आचार्यजी के सान्निध्य में सम्पन्न हो रहा था, 
देश के एक प्रसिद्ध धनिक ने भाषण दिया । उन्होंने जीवन और घन के प्रति अपनी निस्मारता दिखाई । एक युवक उस 
धनिक की उस बात से प्रभावित नहीं हुआ । उसने भरी सभा में उस धनिक का विरोध किया। उस समय पास में बैठा 
हुआ मैं यह सोच रहा था कि यह युवक जिस तरह से उस धनिक के विरोध में भाषण कर रहा है, इसका क्या परिणाम 
निकलेगा, जब कि उस धनिक के ही निवास स्थान पर आचार्यजी उन दिनों ठहरे हुए थे और उस धनिक की ओर से ही 
ग्रायोजित सभा की अध्यक्षता श्राचायंजी कर रहे थे। पहले तो मुझे यह लगा कि आचायंजी इस व्यक्ति को आगे नहीं 
बोलने देंगे; क्योंकि सभा में कुछ ऐसा वातावरण उस घधनिक के विशेष कर्मचारियों ने उत्पन्न कर दिया था, जिससे ऐसा 
लगता था कि आचायेंजी को सभा की कार्यवाही स्थगित कर देनी पड़ेगी । किन्तु जब आचायंजी ने उस व्यक्तित को सभा 
में विरोध होने पर भी बोलने का अ्रवसर दिया तो मुझे यह आशंका बनी रही कि सभा जिस गति से जिस ओर जा रही 
है, उससे यह कम आशा थी कि तनाव दूर होगा । अपने मालिक का एक भरी सभा में निरादर देख कर कई जिम्मेदार 
कर्मचारियों के नथुने फूलने लगे थे। किन्तु आचार्यजी ने बड़ी युक्ति के साथ उस स्थिति को सम्भाला और जो सबसे बड़ी 
विशेषता मुझे उस समय दिखाई दी, वह यह थी कि उन्होंने उस नवयुवक को हतोत्साह नहीं किया, बल्कि उसका समर्थन 
कर उस नवयुवक की बात के औचित्य का सभा पर प्रदर्शन किया । यदि कहीं उस नवयुवक की इतनी कदु आलोचना 
होती तो वह समाप्त हो गया होता और राजनैतिक जीवन में कभी थ्रागे बढ़ने का नाम ही नहीं लेता। किन्तु 
आचार्यजी की कुशलता से वह व्यक्ति भी आचार्यजी के सेवकों में वना रहा और उस धनिक का भी सहयोग आचार्यजी 
के आन्दोलन को किसी-न-किसी रूप में प्राप्त होता रहा | ऐसे बहुत-से श्रवसर उनके पास बैठ कर देखने का मुझे अवसर 
मिला है, जब उन्होंने अपनी तीद्षण वुद्धि के द्वारा बड़े से वड़े संघर्ष को चुटकी वजा कर टाल दिया । आजकल आचार्यजी 
जिस सुधारक पग को उठा कर समाज में नव जागृति का सन्देश देना चाह रहे हैं, वह भी विरोध के बावजूद भी उनके 
प्रेमपूर्ण व्यवहार के कारण संकीर्णता की सीमा को छिन्न-भिन्‍न करके आगे बढ़ रहा है। आचार्यजी की साधना के ये 
पच्चीस वर्ष कम महत्त्व के नहीं हैं । राजस्थान की मरुभूमि में आचार्य जी ने ज्ञान और निर्माण की अन्तःसलिला सरस्वती 
का नये सिरे से अवतरण कराया है, जिससे वह ज्ञान राजस्थान की सीमा को छु कर निकट के तीर्थों में भी अपना विशेष 
उपकार कर रहा है । 


विद्येष आवश्यकता 


उत्तरप्रदेश के एक गाँव में जन्म लेने वाला मुभ-जैंसा व्यक्ति आज यह अवदय विचार करता है कि आचार्य 
तुलसी-ज॑ंसे अनुपम व्यक्तित्व की हजारों वर्ष तक के लिए देश को आवश्यकता है। देश के जागरण में उनके प्रयत्न से 
जो प्रेरणा मिलेगी, उससे देश का वहुत-कुछ हित होगा । यह केवल मेरी अपनी ही धारणा नहीं है, हजारों व्यक्तियों का 
मुक जसा ही विश्वास आचार्यश्री तुलसी के प्रति है। समाज के लिए यदि भगवान्‌ महावीर की झ्रावश्यकता थी तो वुद्ध के 
ग्रवतरण से भी देश ने प्रेरणा पाई थी । उसी प्रकार समथ-समय पर इस पुण्य भू पर अवतरित होने वाले महापुरुषों ने अपने 
प्रेरणास्पद कार्य से इस देश का हित-विन्तन किया । उस हित-चिन्तन की झाणा और सम्भावना से आचार्यश्री तुलसी हमारे 
समाज की उस सीमा के प्रहरी सिद्ध हुए हैं, जिससे समाज का बहुत हित हो सकता है। मेरी दृष्टि में उनके आचार्य-काल 
के ये पच्चीस वर्ष कई कल्प के वरावर हैं। हजारों व्यक्ति इस भूमि पर जन्म लेते और मरते है । जीवन के सुख-दुःख 
और स्वार्थ में रह कर कोई यह भी नही जानता था कि उन्होंने स्वप्न में भी समाज पर कोई हित किया। इस प्रकार के 
क्षुद्र जीवन से आगे बढ़ कर जो हमारे देश में महामनस्वी बन कर प्रेरणा प्रदान कर सके हैं, ऐसे व्यक्तियों में आचार्य 
तुलसी है। इनकी देश को युगों तक आवश्यकता है। 
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प्रमुख शिष्य 

आचार तुलसी के जितने भी शिष्य हैं; वे सब यथाशक्ति इस बात में लगे रहते हैं कि झ्राचार्यजी ने जो मार्ग 
संसार के हित के लिए खोजा है, उसे घर-घर तक पहुँचाया जाये। इस कल्पना को साकार बनाने के लिए मुनिश्री 
नगराजजी, मुनिश्री बुद्धमल्‍्लजी, मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी आदि अनेक उनके प्रमुख शिष्यों ने विशेष यत्न किया है। ऐसा 
लगता है कि जो दीप आचार्यजी ने जला दिया है, वह जीवन को संयमी बनाने की प्रक्रिया में सदैव सफल सिद्ध होगा । 
यही मेरी इस अवसर पर हादिक कामना है कि आचार्य तुलसी का अनुपम व्यक्तित्व सारे देश का मार्ग-दर्शन करता 
हुआ चिर स्थायी श्ञान्ति की स्थापना में सफल हो । 
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मगवान्‌ नया आया 


श्री उमाशंकर पाण्डेय 'उमेश' 


उर में हुलास 
अन्तर प्रकाश ले 
कौन ! यहाँ आया ? 
मन में उमंग, ये नया रंग, 
मेहमान नया आया ! 
यह गगन मगन, 
सुदु मंद पवन 
मधुतान सुनाते हैं-- 
है, कीति धवल ! 
तव स्वागत में-- 
हम नयन बिदाते हैं, 
अनुभूति जगाती जाग-जाग, 
भगवान्‌ यहाँ आया, मेहमान नया आया। 


लहर मचल, 
सरिता बदले, 
सागर न बदलता है, 
आदर्श धवल, 
सम्मान प्रवल, 
पवेत न मचलता है। 
शुभ कर्म, अहिसा मृदुता का, 
वरदान नया लाया, भगवान्‌ यहाँ आया। 


एक रूप में अनेक दर्दान 


मुनिश्री शुभकरणजी 


गति की भिन्‍नता कोई भिन्‍नत्व पैदा नहीं करती । उसमें श्रपना चुनाव होता है। झ्राखिर चलने वाले नियत 
चौराहे पर मिल जाते हैं । उनका जीवन आदर्शमय होता है। वे भुकना जानते भी हैं और नहीं भी । कुकाना उनका कोई 
साध्य नहीं होता । लोक झ्राद्षों पर भुक जाते हैं । वे बन्धनों से परे होते हैं और बँघे हुए भी । उनका दर्शन बन्धन-विहीन 
है, लेकिन फिर भी वे दूसरों को बाँध देते हैं। वे बंधे हुए भी मुक्ति का अनुभव करते हैं। बन्धन में यह मुक्ति का दर्शन 
अवश्य कुछ अटपटा-सा है । अ्रटपटा इसलिए है कि हम उसके तल में नहीं बैठ सकते हैं। किनारे पर रहने से यह वन्धन 
बन जाता है और तल में जाने पर बन्धन-विहीन | यहाँ श्रागम बोलता है--कुशले पुण नो बद्धे नो मुक्‍्के कुगल न बद्ध 
है और न मुक्त, वह मुक्त भी है और वद्ध भी । 
यह सब प्रतिस्रोत का दर्शन है। अनुख्रोतगामी का दर्शन भिन्‍न होता है। उसे मुक्ति प्रिय नहीं लगती | वह 
खुला हुआ भी बँधा रहता है। प्रतिख्रोत का घोष है अपने श्रापको कसों' । जबकि अनुख्रोत का इससे उलटा । वह दूसरों 
को कसने की बात कहता है। यहीं से आस्तिक, नास्तिक, आध्यात्मिक, भौतिक, लौकिक या पारलौकिक जैसे प्रतिपश्षी 
गब्द जन्म लेते हैं । दोनों की दो दिशाएं हो जाती हैं । 
आचार्यश्री तुलसी का दर्शन प्रतिख्ोत का है। वे अनुख्रोत से प्रतिस्रोत में आये और उसी ने उन्हें महान्‌ 
बनाया। महानता प्रतिस्नोत के विना नहीं जन्मती। वे जन्म से महान्‌ थे, फिर भी उनकी महानता पुरुपार्थ से चमजी। 
भाग्य लँगड़ा होता है पुरुषार्थ के बिना और पुरुपार्थ उसके विना अन्धा । अनच्धे और लगड़े दोनों का संगम ही एक नई 
सृष्टि को जन्म देता है। महानता के क्रमिक विकास से वे विश्वव्यापी बने । 
वसुधेव कुद्म्बकम्‌ में संकीर्णता कैसे रहे । उनका जीवन सूत्र यही है। आत्म तुला के वे प्रतीक हैं। एक दिन 
उन्होंने कहा---“जब मैं प्रत्येक वर्ग और कौम के व्यक्तियों को अपने सामने देखता हूँ, तब मुझे बड़ी प्रसन्नता होती है।'” यह 
उदार और आत्मस्पर्शी वाणी किसके अन्तःकरण को नहीं छूती । 
महान्‌ पुरुष अक्षत्रिम होते हैं। वह सहजता में ही झ्ानन्द मानते हैं। कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन से 
परे उन्हें कुछ दृष्टिगत नहीं होता । वे सहज करते हैं, सहज चलते हैं और सहज ही बोलते हैं। उनकी सहज वाणी स्वतः 
जनता को अपनी शोर खींच लेती है। इसका कारण है उसमें उनकी ग्रात्मा है। झ्रात्मघुन्य विचार सजे दुए और सरल भी, 
जनता के अन्त:करण को छ नहीं सकते। वे श्रगर छू भी जायें, तो अपना स्थायित्व प्रतिष्ठापित नहीं कर सकते । आत्मानु- 
स्यूत विचार भाषा से अलंकृत न होने पर भी जनता के हृत्पट पर छा जाते हैं। 
ग्राचार्यश्री को जिस ओर से देखा जाये वे महान्‌ ही नजर आते हैं। एक रूप में अ्रनेक रूप का दर्शन है। व्यष्टि- 
वाद की रेखा समष्टिवाद में विलीन हो गई है। वे क्या हैं ? और क्या नहीं ? शब्दों का प्रवेश यहाँ असम्भव है। वे कुछ हैं 
भी और नहीं भी । हैं इसलिए कि दृश्यमान हैं श्रौर नहीं इसलिए कि उनका अपना कुछ भी नहीं है। सब कुछ परापंण है। 
पराप॑ण में ही उनका साध्य स्वयं सध जाता है। कुछ व्यक्ति पहले अपना साधते हैं और फिर दूसरों का। कुछ दूसरों को 
ही साधते हैं, भपना नहीं | कुछ अपना और दूसरों दोनों का साधते हैं । आचार्य श्री अपना और दूसरों दोनों का साधने वाले 
हैं, लेकिन विश्वेषता यह है कि वे दूसरों में में अपना साधते हैं। यह देखने में विचित्र-सा लगता है, लेकिन साधन के प्रकर्ष 
में नहीं। ऐसा भी कहा जाये कि दूसरों के बनाने में वे खुद बने हैं तो कोई बड़ी बात नहीं। रस की अनुभूति से गंध कभौ 
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परे नहीं रहता है ? बनाने का यह क्रम बचपन से ही उनके साथ चिपटा हुआ है। वे इससे मुक्त नहीं हुए, कितने उन्होंने 
बनाये, बनाते हैं और बनाते रहेंगे यह ग्राकलन से परे है । 

व्यक्ति विचार और आचार दो प्रकार से बनता है। आचार ग्रात्म-सपेक्ष है। विचार मन और विद्या से अपेक्षित 
है । सामान्यतया विचार मानव का धर्म है। वह आचार के साथ भी रहता है और स्वतन्त्र भी । आचारवान्‌ आत्मवान्‌ 
होता है। इसमें कोई दो मत नहीं | विचारवान्‌ आचारवान्‌ ही हों, ऐसा नियम नहीं । आचार में आत्मा बोलती है और 
विचारों में मत | मन और आत्मा का योग हो तो विचारक भी आचारक हो सकता है। विद्या विचारों को विकसित और 
जनभोग्य बनाती है। विकसित विचार मनुष्य की आत्मा को आान्दोलित कर देते हैं। वह स्फूरतिवान्‌ हो उठता है। 

आचार्यश्री को प्रिय है आचारवान्‌ । विचारक उन्हें प्रिय नहीं है, ऐसी वात नहीं। लेकिन वह आचारवान्‌ 
होना चाहिए | आचार-श्ुन्य व्यक्ति की प्रियता अ्रस्थिर होती है। वह स्वयं एक दिन लड़खड़ा उठती है। उसमें स्वार्थ रहता 
है, पवित्रता नहीं। वे श्राचारवान्‌ को विचारक और विचारक को आचारवान्‌ बनाते हैं। सभी विचारक बनें, यह 
ग्रसम्भव होता है। क्योंकि वह विशिष्ट क्षयोपशम सापेक्ष है, लेकिन आचारशील तो होना ही चाहिए। श्राचार: प्रथमो 
घर: यह पहली सीढ़ी है। 

क्षयोपशम का बीज अनुकूल स्थिति में स्वतः पललवित हो जाता है और कहीं-कहीं उसके लिए भूमि तैयार करनी 
पड़ती है। स्वतः पल्‍लवन होने वालों के लिए कम श्रम की अपेक्षा है और दूसरों के लिए अधिक । 

भूमि का बीज वपन के योग्य बनाना असाध्य है, उतना फल पाना नहीं। आचायंश्री इस कार्य में योग साधना 
की तरह अविरल जुटे रहे और हैं भी । 

उनके बनाने का अपना तरीका है । वे ताड़न और तर्जन में विश्वास नहीं रखते। उनका तज्जन, गर्जन, वर्षण 
और अ्रमृत सब आँखों में रहता है। आँखों में जहाँ समता और ममता रहती है, वहाँ विषमता भी । वे कोमल हैं, कठोर भी, 
मीठे भी हैं, कड़वे भी, विनम्र और स्तब्ध भी हैं। ऐसा होना उनके लिए अनावश्यक नहीं है। इनके विना दूसरों की प्रगति 
नहीं सधती । ये सव परस्पर विरोधी लगने वाले धर्म अविरोध के उपासक हैं। वे आगम वाणी की तरह थोड़े से विद्या- 
थियों को सब कुछ दे देते हैं। उनके विवेक-जागरण की अपनी पद्धति है। वे कहते हैं--“देखो, यह समय तुम्हारे समूचे 
जीवन निर्माण का है। भ्रभी का दुःख भविष्य के लिए अक्षय सुख का स्थान बनेगा। समय का प्रमाद मत करो। पढ़ने के 
बाद में फिर खूब वातें करना । मैं तुम्हें कुछ भी नहीं कहँँगा | इन शब्दों में कितनी आत्मीयता है और है बनाने की तड़फ । 


काटना सहज है, पर जोड़ना नहीं 


बनना सहज है, पर बनाना नहीं । काटने और जोड़ने की क्रिया में कितना अन्तर रहता है। अंकुर की उत्पत्ति 
इतनी दुरूह नहीं, जितनी कि उसकी वृक्ष के रूप में परिणति है । 
बच्चे को वचपन से जवानी में लाना जितना कठिन है, उससे भी अ्रधिक कठिन शिष्यों को अपने पैरों पर खड़ा 
करना है। साधना का जीवन एक रूप से पुनर्जेन्म है। साधक द्विजन्मा है। शिष्य को चलने, बेठने, खाने, पीने, रहने, सोने 
आदि का सारा प्रशिक्षण उन्हें देना होता है। इन क्रियाओ्रों में कमी का अर्थ है--साधना में कमी । साधना का पहला 
चरण है: 
कहूं चरे कहं चिठे, कहं मासे, कहं सए। 
कह भृंजंतो भासंतो, पावकस्मं न बंधइ । 
मैं कैसे चलूँ, कैसे ठहरूँ, कैसे सोऊ, कैसे भोजन करू और कैसे बोलूँ जिससे कि पाप-कर्म का बन्धन न हो । 
साधना की कुशलता इन्हीं में है । 
आचार्यश्री शिष्यों का सर्वस्व लेते हैं और वे सब देते हैं । देने की उनकी क्रिया इतने में परिसमाप्त नहीं होती । वह 
तो अजखस्र जीवन की समाप्ति तक चलती ही रहती है। वे सर्वेस्व लेकर भी हलके रहते हैं श्रार शिष्य सब कुछ देकर भी 
भारी रहता है। पहले चरण को परिपुष्ट करने के लिए श्राचायं शिष्यों को ज्ञान-विज्ञान की ओर मोडते हैं। ज्ञान का क्षेत्र 
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कितना अगाघ है ? इसे समभने वाले ही समभ सकते हैं । पहले-पहले उसमें कोई रस नहीं टपकता है। वह नमक बिना 
के भोजन जैसा है। उसका आनन्द परिपक्व अवस्था में आता है। शिक्षण के अन्त तक धैर्य को टिकाये रखना बहुत भारी 
पड़ता है। कुछ व्यक्ति शैशव में हताश हो जाते है और कुछ मध्य में । जिनकी धृति अचल होती है, वही उसके अ्रन्तिम 
चरण तक पहुँच कर इसकी अनुभूति कर सकता है। 

दुर्बलता मानव का स्वभाव नहीं, विभाव है। मनुष्य उसे स्वभाव मान लेता है, यह भ्रान्ति है। इसका कारण 
है मोह और अज्ञान । आचाय मोह और अज्ञान को मिटाने के लिए सतत जागृत रहते हैं। वे मनोवैज्ञानिक ढंग से विष्य 
की अभिरुचि का अध्ययन करते हैं और उसके धैर्य को टिकाये रखने का ग्रायास भी । 

सबके सब इसमें उत्तीर्ण हों, यह असम्भव है, लेकिन कुछ हताश व्यक्ति फिर से प्रोत्साहित हो जाते हैं । जो न 
होते हैं उनके लिए शेष अनुताप रहता है । 

आचार और विचार दोनों गतिमान रहें, अत: विविध प्रयोग नई चेतना को जागृत करते रहते हैं । विचार और 
आचार का अपना क्षेत्र अलग है। ये अभिन्‍न भी हो सकते हैं। आचार्य श्री दोनों का प्रकर्ष चाहते हैं। झ्राचार स्वयं के लिए 
है जबकि विचार दोनों के लिए। जनता पर विचारों का प्रभाव होता है। उसके लिए विचारवान्‌ और विद्वान्‌ होना भी 
आवश्यक है। दोनों की सह-प्रगति एक चामत्कारिक योग है । 

आचार्यश्री का उत्तरदायित्व और तपस्या दोनों सफल हैं। वे इससे संतुप्ट भी हैं और नहीं भी । संतुष्टि का 
कारण है--जिन सफलताओं के दर्शन पहले नहीं हुए, उनके दर्शन आपके शासनकाल में हुए, होते हैं और होते रहेंगे । अ्रसंतोष 
अपूर्णता का है। पूर्णता के बिना संतुष्टि कैसे आये ? उनकी आन्तरिक अभिलाषा पूर्णता के शिखर पर पहुँचने की है। 
प्रगति का द्वार पूर्णता के भ्रभाव में सदा खुला रहता है। अपूर्ण को पूर्ण मानने का अर्थ है, प्रगति के पथ को रोक देना | 
प्रगति शिखर पर चढ़ती जाये' यह जिन का उद्घोष है। संघ और संघपति पूर्णता के लिए कटिबद्ध हैं। दोनों का तादा- 
तम्य सम्बन्ध है। वे उसमें प्राण फूंकते हैं और संघ विकास के पथ में प्रतिक्षण श्रग्रसर होता रहता है। शासक की कुशलता 
संघ को सकुशल बनाने में है। उसकी सक्रियता और निष्क्रियता उन पर अवलम्बित रहती है। झ्राचायंश्री का संघ आचार 
और विचार के क्षेत्र में आज प्रमुख है। यह आपकी कुशल शासकता का सुफल है। हम चाहते हैं कि आचार्य प्रवर ग्रपनी 
अमाप्य शक्ति के द्वारा आचार और विचार की कड़ी को सदा अक्षण्ण बनाते रहें । 
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अमरों का संसार 
मुनिश्री गुलाबचन्दजी 


देव ! सृष्टि के व्याधि-हलाहल की घूंठे पी। 
दूर क्षितिज तक अमरों का संसार बसादों। 


छलना की संसूति व्यवहृति में पलती प्रतिदिन, 
स्वप्निल कलना स्पष्ट नहीं विश्लिष्ट कहीं है, 
पग-पग पर है भ्रान्ति भीरुता व्यवहित मानस, 
इतरेतर आक्ृष्ट किन्तु संश्लिष्ट नहीं है। 
अब व्यवधान समाहित हो सब सहज वृत्ति से, 
ऐसा थुभ सौहाद भरा संसार बसा दो। 


यठास्वी परम्परा के यदास्वी आचार्य 


मुनिश्री राकेशकुमारजी 


तेजसां हि न वयःसमीक्ष्यते तेज-सम्पन्न महापुरुषों का अंकन गणित-प्रयोगों के आ्राधार पर नहीं होता | उनका 
तेज-प्रधान जीवन विश्व के सामान्य नियमों का अपवाद होता है। उनका अभ्युदय स्थिति-सापेक्ष नहीं होता । उनका गति- 
शील व्यक्तित्व बाहर की सीमाओं से मुक्त रहता है। 

केवल बाईस वर्ष की अवस्था, यौवन की उदय बेला में आचार्यपद का यह गुरुतर दायित्व इति- 
हास के पृष्ठों की एक महान आश्वर्यकारी घटता है। श्री कालूगगी के स्वर्गवास के समय अनेकों वृद्ध साधु विद्यमान 
थे, किन्तु उनके भावा उत्तराधिकारी के रूप में नाम घोषित हुआ एक नौजवान साथु का, जिसे हम आज आचार्य श्री तुलसी 
के रूप में पहचानते हैं । 


प्रवहमान निर्भर 


गगन में चमकते हुए चाँद और सितारे भ्रपनी गति से सदा बढ़ते रहते हैं। पवन की गतिशीलता किसी से छिपी 
हुई नहीं है । विभिन्‍न रूपों में बहती हुई जलवारा संसार के लिए वरदान है। निरलस प्रकृति के अ्रणु-अणु में समाया हुआ 
गति और कर्म का सन्देश संसार के महापुरुषों का जीवन मंत्र होता है। गति जीवन है और स्थिति मृत्यु: इसी अन्त:प्रेरणा 
के साथ उनके चरण आगे से आगे बढ़ते जाते हैं। जब हम झआञाचार्यश्री के व्यक्तित्व पर विचार करते हैं तो वह प्रवहमान 
निर्भर के रूप में हमारे सामने आता है। उनका लक्ष्य सदा जिकासोन्‍्मुख रहता है। बड़ी-से-बड़ी वाधाएं उन्हें रोक नहीं 
सकतीं । बढ़ें चलें हम रुके न क्षण भी हो यह दृढ़ संकल्प हमारा इस स्वर लहरी में उनकी आरात्मा का संगीत मुखरित हो 
रहा है। उनके पारिपाश्विक वातावरण में अभिनव झ्रालोक की रश्मियाँ छाई हुई दिखाई देती हैं। निराशा के कुहरे में 
दिग्मूढ़ बना मानव वहाँ सहज रूप से नया जीवन पाता है। 


झभिनव प्रयोगों के आविष्कर्ता 


संघ के सर्वतोमुखी विकास के लिए आाचार्यश्री के उर्वेर मस्तिष्क से विभिन्‍न प्रयोगों का आविष्कार होता 
रहता है। उन्होंने समयानुकूल नया-वया कार्य क्रम दिया, प्रगति की नई-नई दिशाएं दीं । प्रतिक्षणं यन्‍्नवतामुपैति तदेव रूप॑ 
रमणीयताया: इस परिभाषा के अनुसार साधना, शिक्षा और स्वास्थ्य के सम्बल में होने वाले उनके प्रयोग बहुन प्रेरणा- 
दायी हैं। तेरापंथ की वर्तमान प्रगति के पीछे छिपी हुई आचार्य श्री की विभिन्‍न दृष्टियाँ इतिहास के पृष्ठों से ओमिल नहीं 
हो सकतीं । 

सारे संघ में संस्कृत भाषा का विकास झ्राज बहुत ही सुव्यवस्थित और सुदृढ़ रूप से देखा जाता है। जहाँ एक 
युग में इस सुरभारती का सितारा विल्कुल मंद-मंद-सा दिखाई दे रहा था, लोग मृत भाषा कह कर उसकी घोर उपेक्षा कर 
रहे थे, प्रगति के कोई नये आ्रासार सामने नहीं थे, वहाँ तेरापंथ साधु समाज में इसका स्रोत अजम्र गति से प्रवाहित होता 
दिखाई दिया । जिसके निकट परिचय से बड़े-बड़े विद्वानों का मानस भोज युग की स्मृतियों में डबने लगा । इसका श्रेय 
आचार्यश्री द्वारा अपनाये गये नथे-नये प्रयोगों और प्रणालियों को है । 

साधना की दिदा में होने वाली प्रेरणाश्रों में खाद्य-संयम, स्वाध्याय व ध्यान के प्रयोग विश्येष महत्त्व रखते हैं। 
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किसी भी प्रयोग का प्रारम्भ वे अपने-आप से करना चाहते हैं। उनका विश्वास है, अपने को अपवाद मानकर किया जाने 
वाला प्रयोग कभी सफल नहीं हो सकता । आगे की विन्दयों का महत्त्व पहले के अंक के पीछे होता है । 


सत्यं, शिवं, सुन्दरम्‌ के संगम 


सत्यं, शिवं और सुन्दरम्‌ की उपसाना का त्रिवेणी संगम आचाय॑श्री के जीवन का एक विलक्षण पहलू है। वे 
जितने तत्त्वद्रष्ठा हैं, उससे अधिक्र एक साधक और कलाकार भी। उनके विचारों के अनुसार इन तीनों के समन्वय के 
बिना पूर्णता के दर्शन नहीं हो सकते । जीवन का समग्र रूप निखार नहीं पा सकता । 

सामान्यत॒या साधना और कला में अन्तर समभा जाता है । पूर्व और पश्चिम की तरह दोनों का समन्वय सम्भव 
नहीं माना जाता । किन्तु आचार्य श्री ने कला के लक्ष्य को बहुत ऊंचा प्रतिष्ठित कर उसे साधना में बाधक नहीं, प्रत्युत महान्‌ 
साधक के रूप में स्वीकार किया है। उनका मस्तिष्क चिन्तन की उ्वेरस्थली है, उनके हृदय में साधना की पवित्र गंगा 
बहती है और उनके हाथ और पैर कला के विविध रूपों की उपासना में निरन्तर संलग्न रहते हैं । 


प्राचीनता और नवीनता के मध्य 


आज के संक्रमण काल में गुजरते हुए प्राचीनता और नवीनता का प्रइन भी आचाय॑ंश्री के जीवन का एक विषय 
बन गया । यद्यपि उन्होंने इसको महत्त्व नहीं दिया। किन्तु एक संघ-विशेष का नेतृत्व करने के कारण लोगों की दृष्टि में 
वह महत्त्वपूर्ण अवश्य बन गया । इस सम्बन्ध में अपने विचार स्पष्ट करते हुए उन्होंने कहा---सत्य के प्रकाश में नवीनता 
और प्राचीनता की रेखाएं बिल्कुल गौण हैं। पुराना होने से कोई श्रेष्ठ नहीं नया होने से कोई त्याज्य नहीं। सत्य की 
व्यावहारिक अभिव्यक्तियाँ समय-सापेक्ष होती हैं। उसका अन्तरात्मा में कोई परिवर्तन नहीं होता । परम्पराएं बनती हैं 
और मिटती हैं । व्यक्ति का व्यक्तित्व उनसे ऊँचा होता है। किन्तु जीवन की शाश्वत रेखाएं कभी नहीं बदलतीं । उनको 
ग्राधार मानकर ही व्यक्ति अपने मार्ग पर आगे बढ़ सकता है।” इस चिन्तन को वृक्ष की कल्पना के आधार पर आचार्य श्री 
ने बड़े सुन्दर ढंग से रखा--जो वृक्ष अपने अ्रस्तित्व को सुरक्षित रखना चाहता है, संसार में अपने सौन्दर्य का विकास 
करना चाहता है उसे मौसम के अनुसार सर्दी और गर्मी दोनों की हवाओं को समान रूप से स्वीकार करना होगा। उसका 
एक तरफ का श्राग्रह चल नहीं सकता । किन्तु उसका मूल सुदृढ़ चाहिए। मूल के हिल जाने पर बाहर की हवाओं से कोई 
पोषण नहों मिल सकता।' 


साम्य योग को राह में 


प्रगति की धारा समर्थन और विरोध इन दोनों तटों के बीच से गुजरती है। प्रगतिशील व्यक्तित्व इन दोनों को 
अपना सहचारी सूत्र मातकर चलते हैं । संसार गतिशील है, वह प्रगति का अभिनन्दन किए बिना नहीं रह सकता। ज्यों- 
ज्यों पथिक के चरण आगे बढ़ते हैं, जनता उन पर स्वागत के फूल चढ़ाती है । किन्तु साथ ही लक्ष्य की रेखाओं को सुस्पष्ट 
बनाने के लिए छोटे-मोटे विरोधों के प्रवाह भी विश्व के व्यापक नियम में बिल्कुल स्वाभाविक माने गए हैं | 

आचाय॑श्री तुलसी को बहुत बड़ा समर्थन मिला, सृथ में विरोध और समालोचनाएं भी । किन्तु उनका समता- 
परायण जीवन इन दोनों स्थितियों में काफो ऊँचा रहा है। अ्रनुकूल और प्रतिकूल दोनों प्रकार की स्थितियों में साम्ययोग 
का निर्वाह करना, उनकी क्रियाशील साधना को सबसे अधिक प्रिय है। 


महान्‌ धर्माचार्ये 


आचायेश्री की जीवनधारा ऊपर-ऊपर से विभिन्‍न रूपों में बहती हुई हमारे सामने आती है। इससे किसी 
अपरिचित व्यक्ति को कभी-कभी विरोधाभास का अनुभव हो सकता है। किन्तु गहराई में पंठने से वस्तुस्थिति का दर्शन 
अपने-आप हो जाता है। अ्रश्यात्म की सुदृढ़ साधना के साथ-साथ शिक्षा, साहित्य, संस्कृति के सम्बन्ध में भी उनकी अपनी 
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अनूठी देन है। नैतिक आन्दोलन के व्यापक प्रसार के लिए जन-सम्पर्क भी उनकी दैनिक चर्या का सुख्य भ्रंग रहता है। 
इन विविधमखी धाराश्रों को एक रस बनाने में व इनमें संगति बिठाने में एकमात्र कारण उनका सन्तुलित व्यक्तित्व है। 


यशस्वी परम्परा के यशस्वी आाचाये 


तेरापंथ की आचायं-परम्परा बहुत यशस्वी रही है। आचायंश्री ने उसमें अनेकों महत्त्वपूर्ण कड़ियाँ जोड़ी हैं । 
गत दो दशकों में धर्म का क्षेत्र अनेकों संक्रान्तियों से भरा हुआ रहा है। एक ओर जहाँ विज्ञान, मनोविज्ञान व पादचात्य 
नीतिशास्त्र ने धर्म की दाशंनिक व नैतिक पूर्वमान्यताओं पर प्रभाव डाला, वहाँ दूसरी ओर धर्म के क्षेत्र में छाई हुई अनेकों 
विक्लृत परिस्थितियों ने उसके तेज को धूमिल बना डाला। धर्म के मौलिक आधारों पर जहाँ आचार्यश्री के संस्कार बड़े 
दृढ़ रहे हैं. वहाँ उससे सम्बन्धित विक्ृतियों पर उनका प्रह्मर भी बड़ा कठोर रहा है। उनके स्वरों में होने वाले धर्म के 
विश्लेषण ने बड़े-से-बड़े मास्तिकों को भी बहुत प्रभावित किया है। अपने सुव्यवस्थित साधु-समाज को देश के नैतिक पुन- 
रुत्थान में संलग्न कर धर्माचार्यों के सम्मुख एक बहुत बड़ा उदाहरण प्रस्तुत किया है। हमें विदवास है कि आचार्यश्री के 
मार्ग-द्शन में यह धर्म-संघ अपनी अ्रभीष्ट प्रगति की दिशा में अ्धिक-से-प्रधिक पल्‍लवित और पुष्पित होगा । 
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समी विरोचों से अजेय है 


मुनिश्री मनोहरलालजी 


तुम अविचल बन 

अपनी धुन में ही चलते हो 
चाहे कोई उसको आाँके 

या अनदेखा उसे छोड़ दे 
फिर भी अपने निद्िचत पथ से 
नहीं तनिक भी डिगते'हो तुम 
बाधाओं से सम्बल लेकर 
आगे बढ़ने का साहस यह 
सभी विरोधों से अजेय है 
सभी दृष्टियों से अजेय है 
और तुम्हारा सत्य चिरन्तन 
जिसके इन पावन चरणों में 
सिर असत्य का 

युग युगान्त से 

हार-हार कर 

बार-बार भुकता आया है। 


तो क्‍यों? 
श्री प्रक्षयकुमार जन 
सम्पादक, नवभारत टाइम्स, दिल्‍ली 


बड़े-बड़े आ्राकर्षक नेत्र, उन्नत ललाट, इवेत चादर से लिपटे एक स्वस्थ और पवित्र मूर्ति के रूप में जिस साधु के 
दर्शन दिल्ली में ही दस-बारह वर्ष पहले मुझे हुए, उन्हें भूलना सहज नहीं है। उनके व्यक्तित्व में कुछ ऐसा तेज और प्राचीन 
सांधुता है। भारत में साधु संन्यासी सदा से समादूत रहे हैं; बिना इस भेदभाव के कि कौन साधु किस धर्म अथवा सम्प्रदाय 
का है। हमारे देश में त्यागियों के प्रति एक विशेष श्रद्धा रही दै। ऐसे बहुत कम भारतीय द्वोंगे जो इस भाव से बचे 
हुए हों । 

श्रद्धानन्द बाजार में आचार्य तुलसी के प्रथम दर्शन करने का सौभाग्य मुझे प्राप्त हुआ। उस समय मन में यह 
प्रदन उठ रहा था कि उम्र में बहुत भ्रधिक बड़े न होकर भी आचाय॑ पद प्राप्त करने वाले तुलसीगणी जहां जा रहे हैं, वहाँ 
पर एक विश्ेष जागृति उत्पन्न होती है तो क्‍यों ? 

भक्तों की बड़ी भारी भीड़ थी। फिर भी मु्भे आाचायंश्री के पास जाकर कुछ मिनट बातचीत करने का 
सुअवसर मिला । जो सुना था कि आचार्य तुलसी अन्य साधुओं से कुछ भिन्‍न हैं, वह बात सच दिखाई दी । तेरापंथ सम्प्रदाय 
के छोटे-बड़े सभी लोग उनके भक्त हैं, उनसे बंधे हैं, किन्तु मेरी धारणा है कि आचाये तुलसी सम्प्रदाय से ऊपर हैं। सच्चे 
साधु की तरह वे किसी धर्म विशेष से बँघे नहीं हैं। उनका अणुब्रत आन्दोलन शायद इसीलिए तेरापंथ अथवा जैन 
समाज में सीमित न रहकर भारतीय समाज तक पहुँच रहा है। 

गत कुछ वर्षों में श्राचायेश्री तुलसी के विचार और उनका ग्राशीर्वाद-प्राप्त समाजोत्यान का आन्दोलन धीरे-धीरे 
राष्ट्रपति भवन से लेकर छोटे-छोटे गाँव तक चलता जा रहा है। 

अभी कुछ समय पहले जब वे पूर्व भारत के दोरे से दिल्‍ली लौटे थे, तब दिल्ली में सभी वर्गों की ओर से एक 
अभिनन्दन समारोह हुआ था । तब मैं सोच रहा था कि अपने आपको आस्तिक समभते हुए भी धर्म निरपेक्ष देश में मुभे 
अपने ही समाज के एक साधु के अ्रभिनन्दन में मंच पर सम्मिलित होना चाहिए या अधिक-से-अ्धिक मैं श्रोताओं में बैठने 
का अधिकारी हूँ । किन्तु तभी मेरे मत को समाधान प्राप्त हुआ कि साधु किसी समाज विशेष के नहीं होते। विशेष कर 
आ्राचार्य तुलसी बाह्य रूप से भले ही तेरापंथ के साधु लगते हों, पर उनके उपदेश और उनकी प्रेरणा से चलाये जा रहे 
आन्दोलन में सम्प्रदाय की गन्ध नहीं है। इसलिए मैं ग्रभिनन्दन के समय वक्‍ताओं में शामिल हो गया । 

आचायंश्री भारतीय साधुओं की भाँति यात्रा पंदल ही करते हैं। इसलिए छोटे-छोटे गाँवों तक वे जाते हैं। उन 
गाँवों में नयी चेतना शुरू हो जाती है । यदि इस स्थिति का लाभ बाद में कार्यकर्ता लोग उठाएँ तो बहुत बड़ा काम हो 
सकता है । 
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तीर्थंकरों के समय का वर्तन 


डा० होरालाल चोपड़ा, एम० ए०, डी० लिट 
लेक्चरार, कलकत्ताविश्वविद्यालय 


आज से ढाई हजार वर्ष पूर्व से, भगवान्‌ महावीर और भगवान्‌ बुद्ध के समय से अहिंसा के सिद्धान्त का निरन्तर 
प्रचार किया जा रहा है, किन्तु आचायेश्री तुलसी ने अहिसा की भावना को जिस रूप में हमारे सामने रखा है, वह अरभूत- 
पूर्व ही है। अहिसा का अर्थ केवल इतना ही नहीं है कि हम मनुष्यों अथवा पशुओं की भावना को आघात न पहुँचाएं, 
अपितु जीवन का वह एक विधायक मूल्य है। वह मन, वचन व कर्म में सब प्रकार की हिंसा का निषेध करता है और समस्त 
चेतन और अचेतन प्राणियों पर लागू होता है। आचाय॑श्री तुलसी ने अपने आचायंत्व काल में अहिसा की सच्ची भावना 
को, केवल उसके शब्द को ही नहीं, अपितु क्रियात्मक रूप से अपनाने पर वल दिया है । 

अहिसा जीवन का नकारात्मक मूल्य नहीं है । गांधीजी और आचार्यश्री तुलसी ने बीसवीं शताब्दी में उसको 
विधायक और नियमित रूप दिया है और उसमें गहरा दशेन भर दिया है। यह आज की दुनिया की सभी बुराइयों की 
रामबाण औषधि है । 

दुनिया आज विज्ञान के क्षेत्र में तीत्र प्रगति कर रही है गौर सम्यता की कसौटी यह है कि मनुष्य ग्राकाञ में ग्रथवा 
ब्रह्माण्ड में उड़ सके, चन्द्रमा तक पहुँच सके अथवा समुद्र के नीचे यात्रा कर सके, किन्तु दयनीय बात यह है कि मनुष्य ने 
अपने वास्तविक जीवन का आशय भुला दिया । उसे इस पृथ्वी तल पर रहना है और अपने सहवासी मानवों के साथ मिल- 
जुलकर और समरस होकर रहना है। गांधी जी ने जीवन का यही ठोस गुण सिखाया था और आचायंश्री तुलसी ने भी 
जीवन के प्रति धामिक दृष्टिकोण से इसी प्रकार क्रान्ति ला दी है। पुरातन जैन परम्परा में लालन होने पर भी उन्होंने 
जैन धर्म को आधुनिक, उदार और क्रान्तिकारी रूप दिया है जिससे कि हमारी आज की आवश्यकताओं की पूर्ति हो सके 
अथवा यों कह सकते हैं कि उन्होंने जैन धर्म के असली स्वर्ण से सब मैल हटा दिया है और उसे अपने उज्ज्वल रूप में प्रस्तुत 
किया है जैसा कि वह तीर्थंकरों के समय में था । 

प्रेम, सत्य और अहिसा में हमको उस समय विरोधाभास दिखाई देता है, जब हम उनके एक साथ ग्रस्तित्व की 
कल्पना करते हैं; किन्तु वे वास्तविक जीवन में विद्यमान हैं और जीवन के उस दर्शन में भी हैं, जिसका प्रतिपादन आचार्य श्री 
तुलसी ने किया है। यद्यपि यह असंगत प्रतीत होगा, किन्तु यह एक तथ्य है कि विज्ञान और सम्यता के जो भी दावे हों, 
मनुष्य तभी प्रगति कर सकता है, जब वह आध्यात्मिकता को अपनायेगा और अपने जीवन को प्रेम, सत्य और अहिंसा की 
त्रिवेगी में प्लावित करेगा । 

जब इस प्रकार के जीवन को बदल डालने वाले व्यावहारिक दर्शन का न केवल प्रतिपादन किया जाता है, प्रत्यत 
उसे दैनिक जीवन में कार्याल्वित किया जाता है तो बाहर और भीतर से विरोव होगा ही । अ्रणुत्रत ऐसा ही दर्शन है, किन्तु 
उसके सिद्धास्तों में दृढ़ निष्ठा इस पथ पर चलने वाले व्यक्ति को बदल देगी । 

अणुब्रत आत्म-शुद्धि और आत्म-उन्नति की प्रक्रिया है। उसके द्वारा व्यक्ति की समस्त विसंगतियाँ लप्त हो 
जाती हैं और वह उस पाथित्र उयन-पुयज में से अधिक छुद्ध, श्रेष्ठ और शान्‍्त्र वर कर निकलता है और जीवन के पथ का 
सच्चा यात्री बनता है। 

आचायंश्री तुलसी अपने उद्देश्य में सफल हों जिन्होंने भ्रणुत्रत के रूप में व्यवहारिक जीवन का मार्ग बतलाया 
है। उनकी धवल जयन्तियाँ बार-बार आयें, यही मेरी कामना है। 


कै 
रु 


इस युग के महान्‌ अशोक 


श्री के० एस० धरणन्द्रय्या 
निर्देशक, साहित्यिक व सांस्कृतिक संस्थान, मंस्र राज्य 


आचायंश्री तुलसी एक महान्‌ पंडित तथा बहुमुखी प्रतिभा वाले व्यक्ति हैं। लौकिक बुद्धि के साथ-साथ उनमें 
महान्‌ आध्यात्मिक गुणों का समावेश है। आध्यात्मिक शक्ति से वे सम्पन्न हैं, जिसका न केवल आत्म-शुद्धि के लिए, वल्कि 
मानव जाति की सेवा के लिए भी वह पूरा उपयोग करते हैं । 

मानव जाति की आवश्यकताओं का उन्हें भान है। लोगों के अ्ज्ञान और उनकी शिक्षा-हीनता को दूर करने में _ 
वे विश्वास करते हैं। झपने भ्नुयायियों में, जिनमें साधु और साध्वियाँ दोनों हैं, शिक्षा-प्रचार को वे खूब श्रोत्साहन देते रहे 
हैं । वे एक जन्मजात शिक्षक हैं और ज्ञान की खोज में आने वाले सभी की शिक्षा में वे बहुत रुचि लेते हैं । 

उनका दृष्टिकोण आधुनिक है। पौर्वात्य और पार्चात्य दोनों ही दर्शनों का उन्होंने अध्ययन किया है। यही नहीं 
बल्कि आधुनिक विज्ञान, राजनीति तथा समाजशास्त्र में भी उनकी बड़ी दिलचस्पी है। 

लोगों में व्यापक नेतिक अधःपतन को देख कर उन्होंने सारे राष्ट्र में पुनीत भ्रणुब्रत-आान्दोलन शुरू किया है । जीवन 
के ग्राध्यात्मिक मूल्यों के प्रतिपादन में उनका उत्साह सराहनीय है। महान्‌ अशोक से उनकी तुलना की जा सकती है, 
जिसने अहिसा के सिद्धान्त की शिक्षा और उसके प्रसार के लिए अपने दूतों को सुदूर देशों में भेजा था। सर्वोदय नेता के 
रूप में महात्मा गांधी से भी उनकी तुलना की जा सकती है। 

उनका व्यक्तित्व आकपषेक है और उससे आध्यात्मिक प्रकाश तथा अन्‍्तर्ज्ञान का तेज प्रस्फुटित होता है। लोग 
उन्हें पसन्द करते हैं और उन्हें शान्ति प्राप्त करने के लिए उसी तरह उनके पास झाते है जैसे ईसामसीह के पास जाते थे। 

भगवान्‌ बुद्ध की तरह उन्होंने ऐसे निःस्वार्थ और उत्साही ग्रनुयायियों का दल तैयार किया है जो मनुप्य जाति 
की सेवा के लिए अपने जीवन अपित करने के लिए कटिवद्ध हैं। वे सभी विभिष्ट विद्वान्‌ और निष्कलंक चरित्र वाले 
व्यवित हैं । 

आचाय॑ंश्री तुलसी अ्रभी संतालीस वर्ष के ही हैं, किन्तु उन्होंने सेवा और आत्म-त्याग के द्वारा त्याग और वलि- 
दान का अनुपम उदाहरण उपस्थित कर दिया है। 

आचार्यश्री तुलसी के प्रति मैं बड़ी विनम्रता से अपनी श्रद्धांजलि अपित करता हूँ 





सूझ-बूझ ओर उठाक्ति के धनी 


पं० कृष्णचद्धाचार्य 
अधिष्ठाता, श्रो पाइ्वंनाथ विद्याश्रम, हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसो 


आचार्य तुलसी में सूक-बूक, शक्ति और सामथ्यं कितना है, यह किसी से छिपा नहीं रहा । श्राज से पच्चीस 
वर्ष पहले साधु-शिक्षण का कार प्रारम्भ करना और बाद में अणुव्रत-आ्रान्दोलन उठाना, उनकी समय को पहचानने की 
शक्ति तथा समाज को अपने विचारों के साँचे में ढालने के सामथ्यं की परिचायक हैं । तेरापंथ सम्प्रदाय के दो सौ वर्षो के 
इतिहास में इनका अपना विशिष्ट स्थान है। इन्होंने एक ऐसे रूढ़िचुस्त सम्प्रदाय एवं समाज को समय की गति पहचानने 
की दृष्टि दी है, जो दूसरों के लिए सहज नहीं । श्राधुनिक ज्ञान-विज्ञान की दृष्टि से सर्वेथा पिछड़े हुए अपने साधु-साध्वी 
संघ को युगानुरूप शिक्षित करने में इन्हें स्वयं कितना परिश्रम करना पड़ा, अध्यवसाय से काम लेना पड़ा, यह सब बड़ा 
कष्ट साध्य था। वर्षों पहले यदि वे अपने साधु-साध्वी संघ को शिक्षित करने में न जुटते तो बाद में अरणुत्रत-आन्दोलन को 
भी नहीं उठा सकते थे और न युगानुरूप दूसरी प्रवृत्तियों को ही शुरू कर सकते थे। निःसन्देह उनका शिक्षित त्यागी संघ 
ही आज स्वयं उनको आगे बढ़ने में बल दे रहा है और प्रेरक बना हुआ है। श्राचायं तुलसी की विलक्षण कतुत्व शक्ति पर 
दूसरे जैन सम्प्रदाय वाले भी चकित हैं । 

आचार्यश्री तुलसी की शक्ति और प्रभाव इन सबको देख-सुनकर अच्छे-अच्छे विचारशीलों के मन में श्रब ये भाव 
आने लगे हैं कि आचार्यश्री तुलसी कुछ और आगे बढ़ें, तो कितना अच्छा हो। वे अपने प्रभाव और कार्यशीलता का कुछ और 
विस्तार कर सकें, तो इससे समूचे जैन समाज को आगे लाने व बढ़ाने में विशेष सहायता मिल सकेगी | समग्र जेन समाज 
की क्रियाशीलता और संगठन भी बढ़ सकेंगे । जो चीज भ्रभी केवल तेरापंथ सम्प्रदाय तक सीमित है, वह सारे जैन समाज 
में जा सकेगी । उनका यह भी विचार है कि आचार तुलसीजी जेसे युगदर्शी और प्रभावशाली व्यक्तित्व के लिए रब 
यह काम विशेष दुरूह या दुःसाध्य नहीं है। प्रश्न है, विचारों को और भी उदात्त एवं विशाल बनाने का। आचार्य तुलसी 
सारे जैन समाज को एक मंच पर लाने का कोई विशिष्ट कार्यक्रम रख सकंगे, तो उनकी क्रान्तिकारिता सूर्य के प्रकाश की 
तरह चमक उठेगी। भ्रब हम उनसे एक यह अपेक्षा भी रख रहे हैं । 





कमण्येवाधिकारस्ते 


रायसाहब गिरधारीलाल 


श्रीमस्भू गवद्गीता में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने मानव को निष्काम कर्म करने का आदेश दिया है। फल की इच्छा 
कम को पंग बना देती है । भौतिक सुखों की लालसा मनुष्य को मृगतृष्णा के अन्धकप में ढकेल देती है। विधि की कैसी 
विडम्बना है कि आज का वैज्ञानिक ग्रह-नक्षत्रों की थाह लेने के लिए तो उतावला हो रहा है, परन्तु जिस जन्म भू की रज में 
लोट-लोटकर बड़ा हुआ है, जिसकी गोद में घुटनों के बल रेंग-रंग कर उसने खड़ा होना सीखा है, उसके प्रति उसका कतेव्य 
क्या है और कितना है; इस पर सम्भवतः वह शान्त चित्त से सोचने का प्रयास ही नहीं करना चाहता । नित नये आवि- 
एकारों के इस धूमिल वातावरण में भी विश्व-हित-चिन्तन करने वाले, वसुधा-भर को परिवार की संज्ञा देने वाले, अपने को 
अणु-भ्रण गलाकर भी पर-हित-चिन्तन करने वाले जीव मात्र में प्रभु की मूर्ति के दर्शन करने वाले, सत्य, अ्रहिसा के समर्थक, 
मानवता के पूजक भारतीय महात्माओं के पुण्य-प्रताप का डंका आज भी पृथ्वी पर बज रहा है। अणुव्रत-आन्दोलन के 
प्रवतक महामहिम झ्राचाय श्री तुलसी ऐसे ही गण्यमान्य महापुरुषों में से हैं, जिन्होंने साधु-संघ को समयानुकूल राष्ट्रीय 
चरित्र के पुनरुत्थान में लगाकर मानव जगत्‌ के समक्ष एक नवीन दिशा को जन्म दिया है । आपने चारों दिशाओं में जन- 
मानस में जो एक नेतिक-जागरण की पताका फहराई है, वह अनुकरणीय है। सहस्रों मीलों की पदयात्रा करके राष्ट्रीय 
जागृति का आपने जनगण मन में दिव्य सन्देश पहुँचाया है। 

हमारी सरकार जहाँ पंचवर्षीय योजनाओं द्वारा देश को समुद्धिशाली बनाने के लिए प्रयत्नशील है, वहाँ झ्राचार्य श्री 
तुलसो का ध्यान देश के नैतिक पुनरत्थान की ओर जाना और तुरन्त उस ओर कदम बढ़ाना, देश के आबाल वृद्ध के 
हृदयाकाश में नेतिकता की चन्द्रिका का प्रकाश भरना, मानव धर्म की व्याख्या करना आदि सत्काये ऐसे हैं जिनके कारण 
आचार्यजी के चरणों में हमारा मस्तक श्रद्धा से कुक जाता है। आपने भारतीय संस्कृति और दर्शन के सत्य, भरहिसा आदि 
सिद्धान्तों के आधार पर नंतिक ब्रतों की एक सर्वमान्य आचार-संहिता प्रस्तुत करके जनता की अपरिप्कृत मनोवृत्ति का 
परिष्कार करने के लिए स्तुत्य प्रयत्न किया है । 

काल की सहस्रों परतों के नीचे दबे हुए नेतिकता के रत्न को जनता जनाद॑न के समक्ष सही रूप में प्रस्तुत करके 
उसके माहात्म्य को समझाया है। आपके अणुब्रत अनुष्ठान में संलग्न लाखों छात्र और नागरिक अपने जीवन को धन्य 
बना रहे हैं । 

आचार्य तुलसी की विद्वत्ता सवंविदित है। श्राप प्रथम आचाय॑ हैं जो अपने अनुगामी साधु-संघ के साथ सर्व जन 
हिताय अणुब्रत का प्रचार करने के लिए व्यापक क्षेत्र में उतरे हैं। २६ सितम्बर, १६३६ को आप वाईस वर्ष की अ्रवस्था 
में ही आचारये बने। प्रथम द्वादश वर्षों में आप तेरापंथ साधु सम्प्रदाय में शैक्षणिक और साहित्यिक क्षेत्र में प्रयत्तशील 
रहे । संस्क्रृत, हिन्दी, राजस्थानी भाषाओं की श्रीवृद्धि में आपका व्यापक योग रहा है। आपके परिश्रम के फलस्वरूप ही 
संघ में हिन्दी का अधिकाधिक प्रचार हुआ । 

कर्मवीर, स्वनामधन्य आचार्य श्री तुलसी का अभिनन्दन निःसन्देह सत्य, अहिसा और अणुब्रत का अभिननन्‍दन है। 
आपके प्रभावशाली आचाये काल के पच्चीस वर्प पूरे हो रहे हैं। इसी उपलक्ष में मैं भी कुछ श्रद्धा-सुमन आपकी सेवा में 
समपित करना चाहता हूँ । आप जैसे पथ-प्रदर्शकों की देश को महती आवश्यकता है । परम पिता परमात्मा आपको दी र्वायु 
करे, जिससे देश में फैली श्रनैतिकता का समूलोन्मूलन होकर भारत रामराज्य का आनन्द ले सके । 


विद्वान्‌ सवंत्र पूज्यते 


श्री ए० वी० श्राचार्य 
मंत्री, पुना कननड़ संघ 


आज के स्पूतनिक युग में मनुष्य ने निसर्ग पर भ्रपने अखण्ड परिश्रम द्वारा विजय प्राप्त कर ली है। मनुष्य 
प्रगतिशील तो है ही, लेकिन वह आज निराशा और भय के अन्धकार में पूरा फँस गया है | उन्‍नति का मार्ग टटोलते हुए 
वह अधोगति के गढ़े में क्यों गिर रहा है ? इसका कारण है--उसकी राक्षसी महत्त्वाकांक्षा । वह चाहता है कि वह इतना 
बलवान्‌ बन जाये कि दुनिया की सारी शक्ति का निर्मूलत वह अकेला कर सके । लेकिन वह भूल जाता है कि इस संसार 
में एक से दूसरा अधिक बनने का प्रयत्न हमेशा ही करता रहता है और परिणाम निकलता है---सब का ही सर्वताश । 

आज मनुष्य मनुष्य का विरोधी बनने में व्यस्त हो रहा है। जाति, धर्म, भाषा, पंथ, रंग, राज्य, प्रान्त, देश झ्रादि 
जो केवल भौगोलिक और व्यावसायिक उपयुक्तता पर निर्भर रहे हैं, वे ही आज एक-दूसरे को शत्रुत्व पैदा करने के साधन 
बन कर नानाशाही को निमंत्रण दे रहे हैं। इस अ्राजक स्थिति में (0॥05) मनुष्य जाति, मैत्री का विकास करने में कभी 
सफलता नहीं पायेगी, श्रपितु नष्ट जरूर हो जायेगी । 

यदा यदा हि धर्मस्य स्लानिर्भवति भारतः । 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने उपर्युक्त शब्दावली में यही बताया है कि जब भारत में ऐसी ग्लानि, ऐसा घनघो र अंधकार, 
ऐसी जटिल समस्या पैदा हो जायेगी, तब उस ग्लानि को हटाने के लिए, उस अंधकारमय जीवन को उजाला देने के लिए 
और उस जटिल समस्या को हल करने के लिए इस महान्‌ देश में कोई-न-कोई श्रेष्ठ विभूति जरूर पैदा हो जायेगी और 
वह महान्‌ विभूति है--आचाय॑ंश्री तुलसी । 

मनुष्य जाति का विकास और उन्नति उसके सत्‌-चरित्र, उसकी एकता आदि पर निर्भर है। इन महान्‌ तत्त्वों 
की उपासना के लिए आचायंश्री ने जन्म लिया है। आचायं॑श्री जो उपदेश देते हैं, वह होता है अणब्रतों का श्रौर पद- 
यात्रा करके इस देश के कोने-कोने में सर्दी और गर्मी से संघर्ष करते हुए पालन करते हैं--महाव्रतों का । मराठी भाषा 
में एक मुहावरा है जिसके दब्द हैं : 

क्रिये वीण वाचालता व्यथं श्राहे । 

स्वतः बिना कुछ किये दूसरों को कोरा उपदेश करना विफल है | आ्राचरणहीन उपदेश वास्तव में आत्मवंचना है | 

श्रम आचाय॑श्री के जीवन का क्रम है। भाग्यवाद का समर्थन करने वालों की अकर्मण्यता पर झ्ाचारयंश्री हँसते 
हैं और अत्यन्त कठोर कष्ट उठाने वालों को आशा भरी दृष्टि से देखते हैं। उनकी दृष्टि से पुरुष का काम है सतत 
सदुद्योग । 

कोटि-कोटि जनता को ज्ञानामृत देने के लिए जो वाणी का वेभव होना चाहिए, वह आपकी वाणी में है। इसलिए 
आप विद्वत्‌-सभा में तथा साधारण जनता में अ्रपना प्रभाव डालने में सदा सफल हुए हैं । राजा की महानता होती है उसके 
राज्य में, परन्तु विद्वान्‌ की सारे विश्व में । इसीलिए कहा गया है--स्वदेशे पुज्यते राजा विद्वान्‌ सबंत्र पुज्यते । 
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दतायु हों 
सेठ नेमचन्द गधया 


उत्त रोत्तर वर्धभान एवं विकासशील तेरापंथ संघ के नव आचार्यों में से उत्त रवर्ती पाँच आचार्य एवं मन्त्री मुनि 
आदि तपोनिष्ठ चरित्रात्माओं के घनिष्ठ सम्पर्क में आने का, यतकिचित्‌ सेवा करने का एवं उनके शुद्ध, सात्विक स्नेह 
प्राप्त करने का जिस परिवार को अविछिन्न आनन्ददायक अवसर प्राप्त होता आ रहा है, उस परिवार का एक सदस्य 
नवम अधिशास्ता के धवल समारोह के अवसर पर उनके प्रति श्रद्धा सुमन भेंट करे, यह उसके लिए परम आल्हाद का 
विषय है। इस पच्चीस वर्ष की अ्रवधि में तेरापंथ संघ की जी सवंतोमुखी वृद्धि हुई है, ज्ञान, दर्शन, चारित्र व तप का जो 
विकास हुआ है, वह किसी से अविदित नहीं । झ्राज राजस्थान में ही नहीं, भारत के प्रत्येक प्रान्त में तिरापंथ/ का नाम 
सर्वविदित हो रहा है | इसके मूल में आचायंश्री तुलसी है जिनकी शुद्ध सनातन सिद्धान्तों पर दृढ़ निष्ठा है और जो आत्म 
प्रत्यय के मूतिमान अवतार हैं। यह श्राप ही की दूरदर्शिता का फल है कि आपने धर्म को सम्प्रदाय के घेरे से ऊँचा उठाकर 
उसे व्यापक और बहुजन हिताय बनाया है; उसे जाति, वर्ण, लिंग निरपेक्ष बनाया है । 

आज न केवल तेरापंथ समाज अपितु समग्र जैन समाज धन्य है कि आप जैसा एक महान्‌ आचार्य उसे मिला है। 
धर्म सम्प्रदायों में एकता स्थापित करने के लिए आपके सफल प्रयास चिर स्मरणीय रहेंगे। जो इसे ग्रफीम समभते थे, वे 
ही अब धर्म की आवश्यकता और उपादेयता समभने लगे हैं । यह आप ही के कठिन प्रयास क। फल है। धर्म को आप पुनः 
समाज व राष्ट्र के शिखर स्थान में स्थापित करने में समर्य हुए हैं, यह कितने हर्ष का विषय है। 

आप शतायु हों, मानव को सच्चे अर्थ में मानव बनाने का आपका अभियान सफल हो, अणुत्रत का विस्तार 
कोने-कोने में हो, देश का नेतिक धरातल शुद्ध बनाने में आप सफल हों, अहिसा और संयम को साधारण व्यक्ति भी 
आपके मार्ग-दर्शन से जीवन में उतार पायें, यही हमारी कामना है। 


गुरुता पाकर तुलसी न लसे 
गुरुता लसी पा तुलसी की कृपा 


--गोपान्प्रसाद व्यास 


6 
अच्तना 

श्री जबरमल भण्डारी 

श्रध्यक्ष, श्री जे० इवे० ते० महासभा, कलकत्ता 


श्रद्धा व्यक्ति के कार्यो के प्रति होती है और भक्ति उसके व्यक्तित्व के प्रति । जिस व्यक्ति में दोनों का समावेश 
होता हो, वह उसका आराध्य बन जाता है | कोई भी अपने आ्राराध्य के प्रति अपने भावों को शब्दों में बाँधघना चाहे तो 
वह महान्‌ दुष्कर कार्य होगा। जँसे कहा भी गया है : 

भाषा क्या है भावों का लंगड़ाता सा श्रन॒वाद 

बिल्कुल सत्य है। परन्तु यह भी सत्य है कि भाषा के माध्यम से ही भाव व्यक्त किये जा सकते हैं । 

“तेरा चित्र (व्यक्तित्व) और तेरे आदेश व विचार (काये) सदा मेरे हृदय में रहते हैं, जिन्हें देख अक्सर लोग 
पूछ बंठते हैं मैं तेरा कौन ? ” 

“मैं यह जानते हुए भी, मैं तेरा कौन हूँ, लोगों के समक्ष स्पष्टीकरण नहीं कर पाता ।” 

“तब क्या इस रहस्य का उद्घाटन तू ही न कर सकेगा।” 

उपरोक्त पंकितयाँ मैंने आचायेश्री तुलसी के प्रति कुछ वर्षों पूर्व लिखी थीं, परन्तु मैंने सोचा, गंभी रता पूर्वक सोचा, 
और इस नतीजे पर पहुँचा कि आदेशों और विचारों को हृदय में केवल रखने से ही काम नहीं चलेगा, उन्हें तो जीवन में 
लक्ष्य बना कर उतारना होगा । 

तूने तेरे शक्ति-ख्रोत से थोड़ी-सी सुधा पिलाई, जिसके बल से मैं निर्भय होकर अ्रवाध गति से अपने लक्ष्य की 
ओर बढ़ने लगा। 

तेरे आदेशानुसार सम्प्रदायवाद का रंगीन चश्मा हटाकर दृष्टि का शोधन किया तो यथार्थता के दर्शन होने लगे । 

दूसरों के दोष देखने की आदत जो मेरे में थी, तेरी प्रेरणा से छूटने लगी; अपने दोषों को देखने में प्रवृत्त होने 
लगा । सम्यग्‌ दृष्टि बना । 

जब मैंने मेरे प्रति व्यंग्य सुने, घबराया, लड़खड़ाया, तेरे चरणों में श्रा पड़ा, बात रखी, तुझसे जीवन का सम्बल 
मिला | तूने मुझे अक्षरों को सूत्र में बाँधने के लिए प्रेरित किया । जीवन में नवीन प्रकाश दिया कि पत्थर के वदले कभी 
ईट न फंको । लक्ष्य-च्युत होने के अवसर भी मेरे जीवन में आये, पर तूने शिक्षा द्वारा ऊँचा उठाया । 

इस पावन बेला में मेरी श्रद्धा-कुसुमाञ्जलि जो मेरे अन्तर हृदय से उमड़ रही है, स्वीकार करो। यही मेरी 
अचेना है । 

तुम दीघे-जीवी बनो, मेरा व तेरापंथी समाज का ही नहीं, सारे संसार का पथ प्रदर्शन करते रहो । 


का विध करहु तव रूप बखानी 
श्री शुभकरण दसाणी 


गिरा ग्रनयन नयन बिनु बानी । 
काविध करहू तव रूप बखानी॥ 
श्री राम के भ्रनन्‍्य भक्त कवि श्रेष्ठ तुलसीदासजी का यह पद आज पुनः-पुनः मुझे स्मरण हो रहा है, श्रतः अनेक 
अनिवंचनीय अनुभूतियों के साथ-साथ मानवता के उज्ज्वल प्रतीक आचायें श्री तुलसी के प्रति इस शुभ झवसर पर अपने 
हृदय की समस्त मंगल कामनाएं, विनम्र श्रभिनन्दन और अटूट श्रद्धा की अञज्जलि समधित करता हूँ। 
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युग प्रवर्तक आचार्यश्री तुलसी 


डा० रघुवीरसहाय माथुर, एम० एस-सी, पी-एच० डी० (यू० एस० ए०) 
वनस्पति निदान शास्त्रों, उत्तरप्रदेश सरकार, कानपुर 


हमारे देश में समय-समय पर ऋषि, मुनि और संतों ने चरित्र-निर्माण और आध्यात्मिक विकास को प्रबल 
बनाने का प्रयास किया है। इस प्रयास में जितनी सफलता भारत को मिली है, उतनी सम्भवतः भ्रन्य किसी देश को नहीं 
मिली । इसीलिए हमारे देश की कुछ विभूतियाँ अमर हैं--जैसे राम, कृष्ण, बुद्ध, महावीर श्रादि, जिनको हम अवतार 
मानते हैं । इनके गुणगान से मनुष्य जाति के हजारों दुःख शताब्दियों से मिटते रहे हैं और धर्म-पथ पर आगे बढ़ने की 
प्रेरणा मिलती रही है। भगवद्‌गीता में स्वयं भगवान्‌ कृष्ण की अ्रमर वाणी है : 

यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत: । 
अ्रभ्युत्यानमधमंस्थ तदात्मानं सुजाम्यहम्‌ ॥॥ 

साक्षात्‌ भगवान्‌ के प्रतीक इन अवतारों के अतिरिक्त संत, महात्मा तथा आचार्यों की भी हमारे देश में कोई 
कमी नहीं रही । जब-जब हमारी जनता चरित्र भ्रष्ट हुई, तब-तव कोई-न-कोई महान्‌ संत हमारे सामने अपने विमल 
चरित्र का दिग्दर्शन कराता रहा | परन्तु धर्म-अधर्म तथा सात्विक एवं तामस भावनाओं का समागम सदा से रहा है और 
रहेगा। केवल हम में यह शक्ति होनी चाहिए कि हम अधोगति के मार्ग में गिरने से बच सक॑ और काम, क्रोध, मद, लोभ 
के माया-जाल में उतना ही उलभें, जिससे आधुनिक ओऔद्योगिक काल के सुखों से वंचित न होकर भी आध्यात्मिक पथ से 
विपथ न हो सके । इस प्रकार के भौतिक सुख-प्रधान युग में रहते हुए आध्यात्मिक सुख को पूर्णतः प्राप्त करने का उदा- 
हरण हमारे समक्ष राजा जनक का है; परन्तु आज के प्रजातान्त्रिक युग में राजा जनक जैसे लोगों का होना तो सम्भव 
नहीं है, अतः भौतिकवाद के सुखों को भोगते हुए भी कम-से-कम ग्राचायंश्री तुलसी के बताये हुए अ्रणृत्रतों का पालन तो 
अवश्य ही कुछ कर सकते हैं । 

समाज के प्रति तथा सभी धर्मानुयायियों के प्रति आचाय॑श्री का कठोर तप:पूत जीवन एक जीता-जागता उदा- 
हरण है। स्वतन्त्रता के बाद जो चरित्रहीनता आज देश में देखी जा रही है, उसके अन्धकार को मिटाने के लिए आचार्यश्री 
देदीप्यमान सूर्य के सदृश हैं। हम शत-शत कामना करे कि वे चिरायु हों और समाज में वह साहस भरें कि बताये हुए 
सदाचार के पथ पर वह चल सके । 


विदिष्ट व्यक्तियों में अग्रणी 
श्री कन्हैयालाल दूगड़ 
संस्थापक, गांधी विद्यामन्दिर, सरदारशहर 


आचायंश्री तुलसीरामजी महाराज जैन समाज के उन इने-गिने विशिष्टि व्यक्तियों में अग्रणी हैं, जिन्होंने समाज 
को उन्नत करने में अथक परिश्रम किया है। अ्रणुत्रत और नई मोड़ के नाम से जो साधना की नई दिशा मानव समाज को 
दा है, उसका सारा श्रेय आचार्यश्री को ही है। धवल समारोह के उपलक्ष पर मंगल कामना के रूप में मेरी प्रभु से यही 
प्रार्थना है कि वह इनसे भविष्य में भी इसी प्रकार की आध्यात्मिक, नैतिक और सामाजिक अनेक सेवाएं ले । 


॥ 
ध्ईु ९ (4४ ह। 


उज्ज्वल सन्त 


श्री चिरंजीलाल बड़जाते 


महापुरुषों का जीवन अनेक विशेषताएं लिए हुए रहता है। उनके जीवन में भ्रनौकिक प्रतिभा और सहनशीलता 
की भावना पूर्णरूपेण समाई हुई रहती है। 

ग्राचार्य तुलसीजी ऐसे ही महापुरुषों में अनोखे हैं । उनकी तेजोमय मुखमुद्रा से मैं बहुत ही प्रभावित हुमा हूँ । 

आज पन्‍्द्रह वर्षों से मैं उनके सान्निध्य का लाभ उठा रहा हूँ। सबसे पहले मैंने उनके दर्शन जयपुर में किये। 
नाम वैसे सुन रखा था । देखने की लालसा थी। भ्राखिर संयोग मिल ही गया । जब देखा, तब उनके तेज और प्रभावकारी 
मुखमण्डल ने मुझे उनकी ओर खिंचने को वाध्य कर दिया और मैं निरन्तर उनकी ओर खिचता गया। उनसे 
प्रभावित होता रहा । उनके उपदेशों को अपने जीवन में उतारने की भरसक कोशिश करता रहा। फिर तो जोधपुर, 
कानपुर, सरदारशहर, बम्बई ग्रादि कई स्थानों पर उनके दर्शन करने गया। उनके पास जाकर अमृतवाणी सुनकर एक 
अनिर्वचनीय झान्ति का आभास होता है। 

भारतीय सांस्कृतिक परम्परा ऐसी ही शान्ति की इच्छुक रही है और इसी में उसके जीवन का रूप मिलता रहा 
है और तुलसीजी जैसे त्याग और संयमधन संतों के सान्निध्य का लाभ जिसे मिल जाये, उस मनुप्य के नो अहोभाग्य ही 
समभिये। - 

उन्हीं की वजह से मैंने अणुत्रत पालन किया। उनके पास जाकर मैंने परिग्रह परिमाण ब्रत लिया। सच कहूँ तो 
ऐसा मार्ग उनके पास से मुभे; मिला है कि जिसके कारण मेरा जीवन धन्य हो गया है, सफल हो गया है। एक बड़े संघ के 
आचार्य होते हुए भी अभिमान एवं मोह की भावना का लेश मात्र भी उस मानव देहधारी आचार्य में नहीं और यही 
कारण है कि तुलसीजी विरोधियों द्वारा भी पूजित होते रहे हैं। वे भी जब उनका स्मरण करते हैं तो इस निष्कलंक 
व्यक्तित्व के समक्ष अपना सिर भुका लेते हैं । 

आज यह अभिनन्दन उनका नहीं, उनके तपःशील जीवन का है। आाचाय॑त्व का है और संस्कृति के उत्थापक एवं 
जलकमलवत्‌ निरपेक्षी स्वयं प्रभु संत का है जिसने जीवन ज्योति जगा कर पीड़ित मानवता को प्रकाश दिया, उसे चलने 
का मार्ग बताया | जीवन के जीने का मन्त्र सिखाया । 

उनके इस अभिननन्‍्दन के अवसर पर मेरी हादिक शुभकामनाएं स्वीकार करे। 


तुमने क्‍या नहीं किया ? 


श्री मोहनलाल कठौतिया 


अपनी विशाल विचारधारा द्वारा इस धर्म-परायण भारत में अनेकों साम्प्रदायिक भेद मिटाये । 

अपने असीम आत्म-बल के प्रयोग से इस स्वतन्त्र राष्ट्र की जनता का हृदय-परिवर्तित कर जाति-पाँति व ऊँच- 
नीच के बन्धन तोड़े । 

अपने अद्वितीय व्यक्तित्व की प्रभा से सामाजिक अन्ध-विश्वासों व कुरूढ़ियों की जड़ें उखाड़ीं । 

अपनी अनव रत पद-यात्रा द्वारा भारत के गिरते हुए जनमानस में नैतिक और आध्यात्मिक चेतना जागृत की । 

अपने गुरुओं के अटल अनुगामी रहते हुए मान व अपमान पर समदृष्टि रखकर संघर्षों का सफल सामना किया; 
विरोध को विनोद मानकर उसे अ्रहिसा से जीता । 

सच्चे धर्माचार्य के रूप में तथाकथित धर्म के प्रति फैलती हुई ग्लानि को मिटा, जन-जन को सत्य और अहिसा 

का सच्चा मार्ग दिखाया, अनेकों अ्रभिमानी व विलासी जीवन बदले । 

अपने स्वाभाविक वात्सल्यपूर्ण हृदयोद्गारों से संसार को विश्व मेत्री का पाठ पढ़ाया । 

तेरापंथ के चलते-फिरते आध्यात्मिक विश्वविद्यालय को विस्तृत बनाकर ज्ञान-वृद्धि का सर्वोत्तम साधन 
बनाया ! 

मानव कल्याण के लिए तुमने क्‍या नहीं किया ? 


पुं/ ैं/ ४ 


७४ 


अहिसा व प्रेम का व्यवहार 


रा० सा० गुरुप्रसाद कपूर 


हमारे देश की धामिक व सांस्कृतिक परम्पराएं विश्व में सब से प्राचीन हैं। समय के साथ-साथ अनेक उतार- 
चढ़ाव आये और भारतवर्ष पर भी उनका प्रभाव पड़ा । परन्तु फिर भी हमारा मूल धर्म और हमारी संस्कृति इन तूफानों 
को सहन करती हुई झ्रागे बढ़ती गई और समय-समय पर हमारे समाज में ऐसे संत, महात्मा, ऋषि आते रहे, जिन्होंने 
हमें प्रेरणा दी और भटकने से बचाया । जब कभी भी हमारे देश का नैतिक पतन हुआ है, अ्रथवा धर्म की ग्लानि हुई है; 
तब-तब ईश्वर की प्रेरणा से आचार्य तुलसी जैसे महापुरुष और संतों ने जन्म लेकर हमें मार्ग दिखाया है। आज हमारे 
देश की जो हालत है, समाज में जो अनेतिकता, व्यभिचार, भ्रष्टाचार का बोलबाला हो रहा है, वह हमें कहाँ ले जायेगा 
और हमारा जिस कदर नंतिक पतन हो रहा है, इसका क्या परिणाम होगा, इसकी कल्पना भी भयावह है। ऐसे समय में 
आचारयंश्री तुलसी ने देश के कोने-कोने में भ्रमण करके अपने उपदेश के, द्वारा जो जन जागृति की है, वह हमारा सही 
मार्ग प्रदशेन करती है। आचायेजी ने जो रास्ता दिखाया है, उससे मानव जाति का कल्याण होगा, इसमें मुझे तनिक भी 
सन्देह नहीं है । मैं उनके महान्‌ व्यक्तित्व और उपदेशों से अत्यन्त प्रभावित हुआ हूँ और मुझे आज्ञा है कि उनके उपदेशों 
के फलस्वरूप जनता सत्य, अभ्रहिसा व प्रेम के व्यवहार को अ्धिकाधिक अपनायेगी तथा समाज का नैतिक स्तर ऊँचा 
उठगा। मैं आचायजी के चरण कमलों में अपनी श्रद्धांजलि श्रपित करता हूँ. 


धरा के हे चिर गोरव 


साध्वीश्री जयश्रीजी 


जि्नो हजारों साल धरा के हे महामानव ! 
ग्रागत और अनागत की संकुल रेखा में 
तुम कब सिमटे धरती के हे नित नव उज्ज्वल ! 
तुमने अपनी अमर सूक से वतंमान को समझा 
पर कब समझ सका युग तुमको परिमल। 
जिश्नो हजारों साल धरा के है चिर वैभव। 
तुमने ही प्राणों के मिष था स्वर उंडेला 
पीड़ित सांसों से आहत जीवन-सरगम में 
अंकुर बनकर तुम आये; इस नभ-धरती 
के उच्छवासों-निःशवासों के भिलमिल संगम में 
जिश्नो हजारों साल धरा के हे चिर गौरव । 


लघु महान्‌ की खाई 


साध्वीश्री कनकप्रभाजी 


सत्य साधना के बल से आलोक अनोखा पाया 
तमः पुञ्ज परिव्याप्त पंथ में उसको है फैलाया 
चाह तुम्हारी यह वसुधा अब स्वर्ग तुल्य बन जाये 
नेतिकता के गान घरा का कण-कण फिर से गाये 
पाठ चुके तुम साम्य भाव से लघु महान्‌ की खाई। 


तपःपूत 
मुनिश्री मणिलालजी 


तप:पूत ! 
तुमने ही युग को 
नव प्रकाश दे 
अन्धकार में 
भूले भटके 
पड़ते-गिरते 
हर राही को 
मंजिल का विश्वास दिखाया 
खोई-सोई मानवता को 
आशा का आलोक दिखाया | 


पाप सब हरते रहेंगे 
मुनिश्री मोहनलालजी 
विश्व के इतिहास में तेरा अमर गअभिधान होगा, 
विव्व के हर इवास में तेरा चिरन्तन ज्ञान होगा। 
विशद तेरी साधना ही विश्व को सन्देश देगी, 
समन्वय की भावना शक्ति-युत आदेश देगी। 
सत्यशोधक दार्शनिकता उच्च पद आसीन होगी, 
आग्रहहीन अभिव्यक्तियाँ कभी नहीं प्राचीन होंगी । 
पदचिह्न तेरे पंथ बन दर्शन सदा करते रहेंगे, 
प्रस्फुटित वे शब्द तेरे पाप सब हरते रहेंगे। 
झुम अर्चना 
मुनिश्री बसन्‍्तीलालजी 


क्षितिज के इस थाल विश्ञाल में 
उदित स्वणिम-सूर्य सुदीप ले 
प्रवर-पांशझु पसारित श्रक्ष से 
प्रकृति यों करती तव अचेना। 
ललित घोलित लाल गुलाल से 
विहग-कूजित सुन्दर गीत गा 
पवन डोलित चामर चारु से 
प्रकृति यों करती शुभ अचेना। 


तुम कौन ? 
साध्वीक्री मंजुलाजी 
तुम कौन ? गगन के हसित चाँद ! 
अथवा धरती की चिनगारी! 
पीकर नित विष की कड़ी घूंट 
प्राणों का अंकुर अकुलाया 
साँसों का पंछी नीड़ छोड़ 
है तड़प रहा वह घबराया 
है हर मुरभा-सा प्राण तुम्हारे सुधा-सेक का झ्राभारी । 
गीत 
साध्वीश्री सूमनश्रीजो 
नयन गवाक्षों से मानस क्‍यों धीमे-धीमे राँक रहा है ? 
शुशत्र प्राता की मधुर-मधुर 
स्मृतियों के आँचल में छिप-छिप कर, 
चिर परिचित से इस अतीत झ 
भावी में अनुराग बिछाकर, 
बतंमान के नील गगन में, आशा के रथ हाँक रहा है। 
 नयन गबाक्षों से मानस क्‍यों धीमे-धीमे झाँक रहा है ? 


असाधारण नेतृत्व 


श्री कृष्णदत्त, सदस्य राज्यसभा 


मैं आचारय॑श्री तुलसी के महान्‌ व्यक्तित्व के आगे नतमस्तक होता हूँ। बचपन से और उसके बाद का उनका 
असाधारण जीवन यह सिद्ध करता है कि विधाता ने उनको मानवता के एक सच्चे नेता के रूप में गढ़ा है। 

उनकी शिक्षाओं का सौन्दर्य और प्रभाव इस बात में निहित है कि वे जो कहते हैं, उस पर स्वयं आचरण करते 
हैं। अपने अनुयायियों और दूसरों पर उनके असाधारण प्रभाव का यही रहस्य है। मानव जाति के इतिहास में यह नाजुक 
समय है और इस समय केवल भारत को ही नहीं, समस्त संसार को ऐसे नेतृत्व की आवश्यकता है। 

आज की परिस्थितियों में ग्राचायेश्री द्वारा संचालित अणुब्रत-आरन्दोलन बहुत ही उपयुक्त है। व्यक्तियों के 
जीवन को सुधारने के लिए भी वह आवश्यक है और तीसरा विश्व-युद्ध छिड़ी पर आणविक अस्त्रों के कारण सम्पूर्ण 
विनाश के खतरे से मानव जाति को बचाने के लिए अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों को नैतिक आधार देने के लिए भी वह 
आवद्यक है। 

मानव-जाति की कल्याण की कामना करने वाले सभी व्यक्तियों को आचायंश्री के इस आन्दोलन का समर्थन 
करना चाहिए । 


5. “2 
जहर 


पूज्य आचार्य तुलसीजी 


श्री तनसुखराय जन 
मंत्री, भारत वेजीदेरियन सोसाइटी 


आचायेश्री तुलसी जी महाराज के मुझे पहले पहल सरदार शहर में दशेन हुए थे। उनका तेज व विशाल 
व्यक्तित्व देखकर मुझे बहुत प्रसन्‍नता हुई। कुछ देर बातें करने के बाद उनकी योग्यता की गहरी छाप पड़ी। मैं वहाँ दो दिन 
ठहरा और तमाम व्यवस्था देखकर बहुत सन्‍्तोष हुआ । साधओं के इतने वड़े समूह पर एक आचार्य का नियन्त्रण बड़े 
कमाल की बात है जोकि और सम्प्रदायों में बहुत कम देखने में ग्राता है। साधुओं के काम करने की शैली और उनके 
कार्यों की रिपोर्ट श्राचार्यजी तक पहुँचाना और नियन्त्रण में रहना यह एक श्रति उत्तम व्यवस्था है। आचार्यजी महाराज 
जहाँ भी विराजते हैं, वहाँ की व्यवस्था भी ठीक ढंग से होती है । 

उसके बाद आचार्य तुलसी जी महाराज तथा अन्य तेरापंथी साधु-मुनियों से मेरा बहुत सम्पक रहा और अभी 
भी समय-समय पर उनके दर्शन करता रहता हूँ । इस समय अणुक्रत-श्रान्दोलन जोकि पूज्य आचायंजी ने आरम्भ किया है 
समय की चीज है। देश में घूसखोरी, बेईमानी, ब्लैक मार्केट तथा श्रन्य व्यसन बहुत ज्यादा जोर पकड़ गये हैं। मुझे पूरी 
आशा है कि अणुब्रत-आन्दोलन द्वारा बहुत सुधार होगा । 

पूज्य आचाय॑ तुलसीजी महाराज ने अणुब्रत-आन्‍्दोलन का प्रवर्तन कर जैन समाज का सिर ऊँचा किया है । 


आचार्यश्री तुलसी की जन्म कुण्डली पर एक निर्णायक प्रयोग 


मुनिश्री नगराजजी 


व्यक्ति जन्म से महान्‌ नहीं, अपने कर्तृत्व से महान्‌ बनता है। आाचार्यश्री तुलसी के सम्बन्ध में भी यही बात है। 
जिस दिन आपका जन्म हुआ, वह परिवार के लोगों के लिए कोई अनहोनी बात नहीं थी । अपने भाइयों में आपका क्रम 
पाँचवाँ था। उस समय किसने पहचाना था कि कोई महान्‌ व्यक्तित्व हमारे घर में आया है। स्यात्‌ यही कारण हो कि 
घरवालों ने आपके जन्म ग्रहों का भी अंकन नहीं करवाया । आज आपका कतुत्व देश के कण-कण में व्याप्त हो रहा है। 
देश के अनेकानेक ज्योतिविद आपके जन्म ग्रहों की निश्चितता करने में लगे हैं। इसी बात को ध्यान में रखते हुए मैंने किसी 
प्रसंग पर निम्न इलोक कहा था : 
अतृषुपंचमों जन्मप्रहाः केना5पि नांकिताः 
अच्य ज्योतिविदों भूयो यतन्ते लग्नशोधने। 
आचारय॑श्री तुलसी का जन्म विक्रम सं० १६७१ कार्तिक शुक्ला ट्वितीया मंगलवार की रात का है। मातृश्री वदनांजी 
को इतना और याद है कि आपका जन्म पिछली रात का हुआ था । क्योंकि उस समय झ्राटठा पीसने की चक्िक्रियाँ चल 
पड़ी थीं। इससे श्रापकी जन्म कुण्डली का कोई निश्चित लग्न नहीं पकड़ा जा सकता । अनेकानेक ज्योतिषियों ने कके लग्न 
से लेकर तुला लग्न तक आपकी विभिन्‍न कुण्डलियाँ निर्वारित की हैं। कुछेक ज्योतिषियों ने आपका जन्म लग्न कर्क 
माना है तो किसी ने सिह, किसी ने कन्या, तो किसी ने तुला । भूगु संहिताओं से भी लग्न-शुद्धि पर विचार किया गया, 
परन्तु स्थिति एक निर्णायकता पर नहीं पहुंची । 
आचायंवर की कलकत्ता यात्रा में किसी एक भाई ने मुझे बताया कि यहाँ पर एक ऐसे रेखा शास्त्री हैं जो केवल 
हाथ की रेखाओं से यथार्थ जन्म कुण्डली बना देते हैं। उन्हीं दिनों और भी लोग मिले जो इस बात की पुष्टि करते थे। 
उन्होंने बताया हमारी जन्म कुण्डलियाँ जन्मकाल से ही हमारे घरों में बनी हुई थीं। प्रयोग मात्र के लिए हमने रेखानुगत 
कुण्डलियाँ भी वनवाई थीं। मिलाने पर वे दोनों प्रकार की कुण्डलियाँ एक प्रकार की निकलीं । 
मैं बहुत दिनों से सोचता था, आचार्यवर के जन्म लग्न को पकड़ने में हस्तरेखा का सिद्धान्त एकमात्र आधार बन 
सकता है। ज्योतिष और हस्तरेखा इन दो विषयों में गति रखने वाले यह भली-भाँति जानते हैं कि हस्त-रेखाओं और जन्म 
ग्रहों के पारस्परिक सम्बन्ध क्या हैं ? मेरे सामने इससे पूर्व ही कुछ ऐसे प्रयोग ञ्रा चुके थे । मन में आया आचार्यवर के जन्म 
लग्न पर भी हमें यह प्रयोग अपनाना चाहिए। 
अगले दिन आचायंवर से आ्राज्ञा लेकर हम देवज्ञभूषण पं० लक्ष्मणप्रसाद त्रिपाठी रेखाशास्त्री के घर पहुँचे । 
उनसे इस सम्बन्ध में बातें कीं । मन में सन्‍्तोष हुआ । उन्होंने कहा--आप आचायंवर के दोनों हाथों के छापे तैयार कर 
लीजिये। जिन्हें सामने रखकर मैं उनके संवत्‌ व्‌ तिथि से लेकर लग्न तक विचार कर सकूँ। इससे ग्राचार्यवर को अधिक 
समय इस प्रयोजन के लिए नहीं देना होगा। 
अगले दिन त्रिपाठीजी ने भी आचायंवर के दर्शन किये। मुनि महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' ने उनके कथनानुसार 
मुद्रणमसि से आचायंवर के दोनों हाथों के छापे उतारे। उन्हें लेकर हम लोग मध्याद्वल में फिर उनके यहाँ गये । छापा उनके 
सामने रखा । उन्होंने उसका अध्ययन किया और हमें कुण्डली लिखने को कहा। हमें सन्‍्तोप हुआ । यह सोचकर कि 
इन्होंने रेखा के आधार से संवत्‌, तिथि बार, आदि ठीक बतलाये हैं तो लग्न के ठीक न होने का कोई कारण नहीं रह 
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जाता । दूसरीबात लग्न भी उन्होंने वही बतलाया है जो झ्ाचायंश्रो के प्रचलित लग्नों में मध्य का है। आचायंवर की 
कन्या लग्न की कुण्डली विशेष रूप से प्रचलित थी । उससे केवल सत्रह मिनट पूर्व का लग्न इन्होंने पकड़ा है। वह लग्न मत: 
कल्पित था और यह रेखाओं से प्रमाणित । 

वे यथाक्रम संवत्‌, मास, तिथि, बार, नक्षत्र आदि बोल गये । एक-एक कर भावानुगत ग्रह भी बोल दिये । लग्न 
के विषय में कहा--इस जातक का जन्म असंदिग्ध रूप से सिंह लग्न में हुआ है। 

कुछ दिनों बाद एक अन्य रेखाशास्त्री सम्पकं में आये । उनके भी सामने आचायंश्री के हाथों के वही छापे रखे 
गये । उन्होंने भी अपनी गगना से जो लग्त निकाला वह ठीक वही था जो दैवज्ञभूषण पं० लक्ष्मगत्नसाद त्रिपाठी ने 
निकाला था। इस प्रकार द्विबंद्धं सुबद्धं भवति की उक्ति चरितार्थ हुई। आचार्यवर ने यह सब सुनकर कहा--आगे 
ज्योतिषियों को यही लग्न बताना चाहिए । यह है आचार्यश्री के जन्म ग्रहों के निर्णय का संक्षिप्त विवरण । 

आचार्यवर की निर्धारित जन्म कुण्डली समग्र रूप में इस प्रकार है--विक्रम संवत्‌ १६९७१ मंगलवार कार्तिक 
शुक्ला द्वितीय दृष्ट-१२/५१ लग्न सिह ४/२४ 





पदमभूषण श्री सूर्यनारायण व्यास ने भी उक्त कुंडली की मान्यता देकर ग्राचार्यवर के ग्रहों पर श्रपने लेख में 
विचार किया है । 


श्री तुलसीजी की जन्म कुण्डली का विषगावलोकन 


पद्मभूषण पं० सुर्यंनारायण व्यास 


श्रीयुत्‌ तुलसीजी की जन्म कुण्डली का विवरण इस प्रकार है :-- 
श्री संवत्‌ १६७१ श० श० ३६ कार्तिक शुक्ल १ भौमे, परं द्वितीयायाम्‌ । 
विशाखा २ चरणे दृष्टं ५२।५१ | तदा जन्म । ल० ४२४ 
सू० चं० मं० बु० भु० शु० श० रा० 
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रे २४ २१ २४५ २१ १० १० १० 
जन्म चक्रम्‌ चलितम्‌ नवांशम्‌ 








श्री तुलसीजी के जन्म समय के ग्रह योगों पर से विचार करते हुए विदित होता है कि जिन परिस्थितियों और 
विशिष्ट भ्रह-प्रभाव काल में उन्होंने जन्म लिया, वह वास्तव में महत्त्वपूर्ण घा। आरम्भ ही से तुलसीजी ने विशिष्ट एवं 
परस्पर-विरोधी वातावरण में उत्पन्न होकर, जीवन के प्रस्तुत काल परय्येन्त ऐसे ही वातावरण में कार्य किया है। एक 
साधारण-सुखी व्यवस्थित परिवार में जन्म लेकर अपने परिवार की परम्परा और काय॑ के विरुद्ध वैराग्य मार्ग का वरण 
किया है। इतना ही नहीं, अपने मार्ग की ओर परिवार को भी प्रेरित और प्रभावित करने में वे सफल हुए हैं । असाधारण 
शिक्षा-दीक्षा लेकर वे अपने पथ में सफलतापूर्वक भ्रग्सर हुए और जीवन के अल्पावधि काल में ही वे नेतृत्व का पद प्राप्त 
करने में सफल हुए हैं। इसमें भी उन्हें स्पर्धा का प्रसंग आया है, किन्तु यह स्पर्धा उन के पथ में एवं उत्थान में सहायक हुई 
है। नीच राशि का होकर षष्ठ स्थान में भ्रष्टमेश एवं पंचमेश गुरु है। इसलिए संघर्ष और वह भी उच्च स्थानीय बना रहे, 
इसमें विस्मय का कारण नहीं रहता । इस पर भी लग्नेश सूर्य भिन्‍न क्षेत्र में नीच राशि का होकर स्थित है। इसलिए मित्रों, 
स्वजनों, सहकारियों एवं ग्रनुयायियों से भी सतत संघर्ष सजग रहता है । किन्तु उसी भिन्न क्षेत्र में भौम और एकादश में 
शनि इतना सबल है कि संघर्षों में भी इनका बल बढ़ता और बना रहता है । एक प्रकार से इनके ग्रधिनायकत्व को पोषित 
करता रहता है । 

गुरु और सूर्य की नीच राशि के कारण सहसा इनका भावना-प्रधान मन विचलित हो जाये और विचारों में भी 
विक्वति का अवसर प्रदान करे, किन्तु गुरु और सूर्य नीच राशि के होकर भी नीचांद में नहीं हैं। इस कारण वे विकृतियों 
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को नियन्त्रित करने में समर्थ बन जाते हैं और झपना गौरव स्थिर रख सकते हैं। विकारी-विचारों पर उनके कोमल मन 
की तात्कालिक प्रतिक्रिया होना स्वाभाविक है तथापि नीच राशि के गुरु के उच्चांश में नवम स्थान में स्थित होने के 
कारण उनकी व्यावहारिक बुद्धि उस पर प्रभृत्व पा लेती है। यही गुर, जो सहज विरोध जागृत करता है, वही उनके 
व्यक्तित्व में प्रभाव प्रेरित करने वाला अंश बली होकर बन गया है। उनका जान यद्यपि शिक्षालक्षेत्र में सीमित रहे, परन्तु 
उच्चांश में गए हुए नवमस्थ गुरु की पंचम पूर्ण दृष्टि होने के कारण उनकी अन्त: प्रज्ञा का प्रेरक वन गया है और व्यापक 
योग्यता के साथ उनमें मौलिकता को विकसित करने में सहायक बन जाता है। इसी नीच राशि (एवं उच्चांश ) के गुरु ने 
तथा शनि ने इन्हें परिवार से विरक्‍्त बनाया, किन्तु विरक्ित में भी परिवार की निकटता प्रदान की है। बुध-चन्द्र युति 
परस्पर विरोधी मिलन है। किन्तु यह मिलन जन्म में ही नहीं, ठेठ नवांश तक अपना सह-अस्तित्व रखती है। इसलिए 
अपनों से, सहवर्गियों से और अन्यजनों से भी जीवन-भर परस्पर-विरोध की स्थिति में से गुजरना होगा और सतत 
जागरूक रहने को बाध्य बनना पड़ता है। किन्तु चन्द्र भी अपने उच्चांश में स्थित है। इसलिए जितना उच्च विरोध हो, 
उतना ही उच्च वर्ग मित्र भी बनता है। बुध-चन्द्र की श्रांशिक युति भी पारस्परिक विरोध के सहग्नस्तित्व की जनक बन 
गई है। साथ ही विरोध में प्रभावोत्पादक बन रही है। 

शुक्र बुध-चन्द्र की स्थिति जहाँ संयमित, गम्भीर और प्रभावशाली व्यक्तित्व की निर्मात्री है, वहाँ रस-विलास, 
साहित्य, कला, काव्य रस में प्रावीण्य प्रदान करती है। कला और सौन्दर्य में ग्रभिरुचि बढ़ाती है। 

नवांश में बुध-चन्द्र योग सप्तम स्थान में हो जाने तथा सूर्य-इष्ट-प्रभावित होने के कारण गाहंस्थ्यहीन होना 
साहजिक होता है। परन्तु बुध-चन्द्र संयोग में उच्चांश स्थित चन्द्र क्लीव बुध के सहवास के कारण विलासी प्रवृत्ति को 
विकसित नहीं होने देता, संयमित, सीमित, मर्यादित वना देता है। शुक्र के कारण व्यवहार नंपुण्य, योग्य शिष्यों का व्यव- 
स्थित सहयोग प्राप्त होता है तथा कठिन स्थितियों में से भी ऊपर उठने में सहायता मिलतो है, अवश्य ही कुछ निकठ- 
वर्तियों के व्यवहार और कार्यों से वातावरण में निष्कारण शंका का प्रसार होता हो, पतनोन्‍्मुख परिस्थितियों में गुरु के 
द्वारा गौरव-रक्षा होती है| गुरु के कारण ही आध्यात्मिक नेतृत्व उपलब्ध होता है। 

इस समय सं० २०१६ से तुलसीजी को केतु-दशा आरम्भ हुई है। केतु लग्न में है। यह दशा संवत्‌ २०२३ तक 
रहेगी। इसमें प्रारम्भिक काल संतोषप्रद नहीं कहा जा सकता । २०१७ से २०१८ का शुक्रान्तर-काल प्रतिष्ठा, यश, ख्याति 
और उत्थान में सहायक बनता है। १४ जनवरी, ६२ से ७ मास का काल कला-रस-विलास और साहित्य-अ्रवृत्तियों के 
साथ प्रतिष्ठा का रहेगा। संवत्‌ २०१६ के भाद्धपद से एक वर्ष शारीरिक चिन्ता और मानसिक चिन्ता का कारण हो 
सकता है तथा संवत्‌ २०२० के माघ से ११ मास का समय संघर्ष एवं कसौटी का रहेगा, अपने ही जनों से अ्रसंतोष व 
अशान्ति का अवसर आयेगा । आगे २०२३ तक की यह दशा उपयोगी रहेगी। 

१८ फरवरी, ६२ से प्राय: उदर-विकार, प्रवास में श्रम और झात्म-परिजनों के व्यवहारों से मनस्ताप एवं स्पर्धा 


की परिस्थिति रहेगी । 

यह स्पष्ट है कि इस कुण्डली के जिन ग्रहों के तत्त्वों से पोषित होकर तुलसी का जन्म हुआ है, वह उनके 
व्यक्ति-विकास में बहुत सहायक हुआ है। सीमित क्षेत्र से उन्हें व्यापक बनाने में उनके उच्चांश भोगी--नीच राशि गत--- 
गरु ने बहुत सहायता की है। यह गुरु नवांश में इतना सबल न बना होता तो सम्भव है कि उनका विरोधी वातावरण 


चिन्तनीय बन जाता, किन्तु गुरु के सबल हो जाने से ही उनका विरोध भी उन्हें ऊपर उठाने में सहायक बनता रहा है 
और उन्हें गौरव प्रदान करता रहा है। 


४६ 
कह 


हस्तरेखा-अध्ययन 
रेखाज्ञास्त्री श्री प्रतापसिह चौहान 


महामाननीय आचार्य श्री तुलसी का हाथ कुछ चमसाकार मिश्रित समकोण आकार का है । समकोण हाथ वाला 
दूरदर्शी, आदर्शवादी और शासक होता है । चमसाकार मिश्चित होने की अवस्था में आदर्णवादी होने के साथ-साथ व्यक्ति 
ऋन्‍न्तिकारी, नई धारणाश्रों और प्रवृत्तियों का संस्थापक होता है । 

आचायं॑श्री के हाथ में बुध की अंगुलि टेढ़ी है और उसका नाखून छोटा है । यह वक्‍नृत्व शक्ति और परख शक्ति 
का द्योतक है। 

सूर्य रेखा जीवन रेखा से आरम्भ हुई है। जिससे आप प्रसिद्ध और प्रतिभा के धनी होंगे और जन-जीवन का 
कल्याण करते हुए आदरणीयता और ख्याति प्राप्त करते रहेंगे । 

जीवन रेखा को मंगल के स्थान से आने वाली रेखाएं काटती हुई मस्तिप्क रेखा तक पहुँच रही हैं, इसलिए कभी- 
कभी अपने ही व्यक्तियों से मानसिक खिन्‍नता प्राप्त होती रहेगी। स्व-धर्मावलम्बी व इतर-धर्मावलम्बियों से विरोध उप- 
स्थित होता रहेगा । 

दाहिने हाथ में अ्पूर्ण मंगल रेखा होने से व्यवहार कुछ कठोर रहेगा, किन्तु विरोधियों के प्रति सहिष्णुता रहेगी। 
विरोधी कालान्तर से नतमस्तक होते रहेंगे । अनुभव सिद्ध बात है, मंगल रेखा विरोधियों पर विजय दिलाती है, किन्तु 
समकोण झौर चमसाकार मिश्रित हाथ होने की वजह से हृदय में शत्रुता के भाव शत्रुओं के प्रति भी नहीं रहेगे । 

हृदय रेखा बृहस्पति की उँगली को छू रही है, इसलिए प्रतिभा व जन-कल्याण की भावना उत्तरोत्तर बढ़ती 
रहेगी; आदर्शवादी चरित्र रहेगा। 

दोनों हाथों में छोटी-छोटी रेखाएं हैं, इसलिए मानसिक चिन्ताएं अधिक रहेंगी। वाएं हाथ में सूर्ये, शनि और 
बृहस्पति के स्थान पर भाग्य रेखा जा रही है । यह उद्यमशील व ख्यातिशील होने की सूचक है। यही रेखा रुंघ-संचालक 
और अनुसंधान कर्त्ता होने का भी संकेत करती है। प्रारम्भ में अन्तरंग विरोधों का निश्चित ही मुकावला करना पड़ेगा । 
वृद्धावस्था में पूर्ण शान्ति का अनुभव करेंगे । 

चन्द्र स्थान पर रेखाएं गहरी होकर शनि स्थान की ओर भुकती हैं। यात्राएं विशेष होंगी | चन्द्र विशेष यात्रा 
का भी कारण होगा । अँगूठे के नीचे से मंगल स्थान से गहरी रेखा टूटती हुई मंगल तक आई है। पदयात्रा जीवन-भर होती 
रहेगी। 

मस्तिष्क रेखा शनि के नीचे भुकी हुई है। साथ-ही-साथ शनि के पर्वत पर छोटी रेखाएं अ्रधिक हैं। ये वायु 
विकार की सूचक हैं । 

सूर्य के नीचे हृदय रेखा में बड़ा ढीप है, इसलिए एक आँख विशेष निर्बेल होगी । 

जीवन रेखा दोनों हाथों में विशेष घुमावदार है और कटी हुई है। संघर्षमय जीवन और लक्ष्य सिद्धि की 
सूचक है । 

बाएं हाथ में मस्तिप्क रेखा मंगल के पहाड़ पर गई है और दाएं हाथ में सूर्य के पहाड़ के नीचे पूर्ण हुई है। इससे 
विषय को समभाने की सूक्ष्म शक्ति और प्रत्युत्पन्नमति मिली है। 

सूर्य रेखा सूर्य के स्थान से गहरी होकर नीचे की ओर चली है । वक्षस्थल में यदाकदा पीड़ा करेगी । 


र४६ ] झ्राचारयश्री तुलसी श्रभिननन्‍्दन ग्रन्यं [ प्रथम 


अँगूठा बृहस्पति की उँगली से अधिक दूरी पर खुलता है। दृढ़ निश्चय और आत्मविश्वास का प्रेरक है। हृदय- 
रेखा और मस्तिष्क रेखा दोनों समानान्तर होकर कम दूरी पर हैं। ऐसा व्यक्ति तब तक दृढ़ रहता है। जब तक अपने 
निश्चय पर नहीं पहुँच जाता है। कितना ही समय लगे, अपने लक्ष्य पर पहुँचकर ही विश्राम लेता है । 

हृदय रेखा में द्वीप है और वह सूर्य के पहाड़ तक मोटी है। वायु विकार हृदय को भी प्रभावित करेगा। यह 
स्थिति विशेषतया वृद्धावस्था में होगी। 





हृदय रेखा से ३६, ३७, ४३, ४४, ५५ और ५६वें वर्ष में शाखाएं निकल कर मस्तिष्क रेखा पर आई हैं । ये 
तीनों रेखाएं संघर्ष सूचक हैं । उक्त अवधि में संघ-सम्बन्धी या स्वास्थ्य-सम्बन्धी चिन्ताओं का योग है। 

वृहस्पति के स्थान पर >< का निशान है। यह प्रतिष्ठासूचक होने के साथ मस्तिष्क में भारीपन रखने वाला 
भी है। 

मस्तिष्क रेखा बृहस्पति के स्थान से निकल कर शाखान्वित होती हुई मंगल के स्थान की ओर चली है। जीवन 
रेखा से अलग होते हुए भी कुछ सटी हुई है । साहित्य में चतुर्मुखी प्रतिभा देगी, सूक्ष्मातिसूक्ष्म कार्य के सम्पादन की क्षमता 
व निर्णायक बुद्धि होगी। 

हृदय रेखा और मस्तिष्क रेखा समानान्‍्तर हैं। सूर्य, शनि और बृहस्पति पर भाग्य रेखा का होना इस बात 
को प्रमाणित करता है कि किसी नई शैली से अहिसक क्रान्ति करेंगे। कुछ एक लोग अपनी संकीर्ण भावनाओं के कारण 
आपका विरोध करेंगे। किन्तु अन्त में वे ही लोग आपके उद्बोधन को स्वीकार करंगे। पहले-पहल वे लोग आप पर 
ग्राडम्बर-प्रियता, निरंकुशता आदि के आरोप भी लगाएंगे । यह सव होते हुए भी आप पूर्ण निप्ठा के साथ अपने गन्तव्य 
की ओरोर बढ़ते रहेंगे । 

भाग्य रेखा और सूर्य रेखा का विशेष उदय २२वें वर्ष से होता है। उसी समय से आपका जीवन लोक-सेवा के 
दायित्व को उठा कर चल रहा है । 

मस्तिष्क रेखा के आरम्भ में द्वीप है और वह मोटा है। जब भी शारीरिक कष्ट होगा जोर से होगा। 


भ्रध्याय ] हस्तरैखा-प्रध्ययने [ २४७ 


बृहस्पति मुद्रिका बाएं हाथ में है। साधु संघ पर आपकी विशेष अनुकम्पा रहेगी। 

आपका हाथ समकोण है । चन्द्रमा से भाग्य रेखा उदय होकर मस्तिष्क रेखा पर रुकी है। आपके द्वारा प्रचारित 
धर्म इतर लोग भी स्वीकार करंगे; सामाजिक वृद्धि होगी । 

जीवन रेखा घुमावदार है। मस्तिष्क रेखा साफ और सीधी है । हृदय रेखा बृहस्पति तक जा रही है। निश्चित 
ही आप दीर्घ आयु होंगे । 

सूर्य रेखा जीवन रेखा से उदित हुई है । उसी रथान से बुध रेखा निकल कर बुध के स्थान पर गई है। भिन्‍न- 
भिन्‍न विषयों का साहित्य आप और आपके शिष्यों द्वारा सम्पादित होगा। शोध कार्य की तरफ विशेष ध्यान रहेगा। 
अहिसा स्वरूप को सृक्ष्म-से-सूक्ष्म रूप में प्रतिपादित कर लोकहित करेंगे। आप अपनी संघीय व्यवस्था में विकास भो 
करेंगे। विभिन्‍न विभाग विभिन्‍न उत्तरदायित्व युक्त करेंगे। यह व्यवस्था विषय से सम्बन्धित होगी। इसका श्रीगणेञ 
४६वें वर्ष से और उसकी पूर्णता ५१, ५२, ५३ तक होती रहेगी । 





एक सामुद्रिक अध्ययन 
श्री जयसिह मुणोत, एडवोकेट 


विश्व के प्रांगण में कई सम्यताएं आई, सिर ऊँचा किया और नष्ट हो गईं | कितने ही राष्ट्र आगे आये, किन्तु 
टिके नहीं । कई संस्क्रतियाँ चमकीं, लेकिन विस्मृति के अंचल में सिमिट गई। उन सभ्यताओं राष्ट्रों एवं संस्क्रतियों के 
विकास एवं विनाझ का जो इतिहास है, वह सामने है। राजनेतिक, सामाजिक, धार्मिक एवं बौद्धिक तथा अन्य आधघातों ने 
उनके भव्य प्रासादों को चकनाचूर किया और उनके खँडहरों पर धूल विछाई, किन्तु उन प्रहारों की सबल चोटें खाकर 
भी हमारी भारतीय संस्कृति अभी तक जीवित है। इसका एक महत्त्वपूर्ण कारण है--इसकी गआ्राध्यात्मिकता । सहर्साशु 
की वह तेजोमयी किरण अपना पूर्ण प्रभाव इस भू-भाग पर रखती है और विशेष रखती है । ग्राध्यात्मिकता की यह भ्रमर 
बेल समय-समय पर शआार्ष पुरुषों द्वारा सिचित हुई, उनसे संरक्षण प्राप्त किया और जिसे संवर्द्धंन एवं संवरण उनकी छत्र- 
छाया में मिला । आध्यात्मिकता से उत्पन्न मानवता जहाँ यत्र-तत्र-सर्वत्र दीखने में ग्राती रही । इस रत्न-प्रसूता वसुन्धरा 
ने ऐसे महामनस्वी नर पुंगवों को जन्म दिया कि जिनकी वेखरी वाणी एवं अपूर्व कार्य-कलापों ने भ्रल्पकाल ही में वह कार्य 
कर दिखाया जो साधारण जनों द्वारा सम्भवत: सदियों तक अ्रथक प्रयत्न करने पर भी सम्पन्न नहीं किया जा सकता था। 
जिन्होंने अपनी मानवता की चिनगारियों से इस देश की प्रसुप्त आत्मा के अन्तराल में क्रान्ति के वे स्फुलिंग जगा दिए कि 
जिनके प्रकाश में अखिल जगत की बड़ी-से-बड़ी सत्ता भी शान्ति का पथ ढूँढने को आतुर रही और है। धर्म और दर्शन 
की जननी भारत भूमि मानवता का मुख उजागर करने वाले पहुँचे हुए महापुरुषों से कभी भी खाली नहीं रही है। उसी 
आप परम्परा की पुनीत माला के मनके हैं--अराचायंश्री तुलसी । इनके जीवन में निखार पाने वाले गुण अभ्रगणित हैं और 
उनका दिव्य चरित्र का पृष्ठ हम सबके सामने खुला है, जिसका समर्थन उनके हाथ से होता है। कितना सुन्दर साम्य है । 

यह हाथ नहीं है पुस्तक है जिसमे जीवन का सार भरा। 
है उसका पूर्ण प्रतिबिम्ब यही जो वास्तव में है सही, खरा । 

]२००! उ44पप०ं।॥ का कथन है कि, “]]6 98870 45 86 5४४700]0 06 ४6 ७॥0७”, और 'हस्त-संजीवन' 

में लिखा है: 
नास्ति हस्तात्परं ज्ञान तअलोक्ये सचराचरे। 
यद्‌ ब्राह्मं पुस्तक हस्ते धृतं बोधाय जन्मिनाम्‌॥ 

झ्ाचार्य श्री तुलसी का हाथ चौकोर, लाल-गुलाबी रंग की मुलायम समुन्नत हथेली नीचे स्थित अंगुस्त कटिवाला 
लम्बा एक निराला कोण बनाता हुआ है, दूसरा पेरवा लम्बा, प्रथम पेरवा दूसरे की लम्बाई से दो तिहाई से कम नहीं 
और दूसरे पेरवे में एक तारे का निशान है। तज्जनी श्रवश्य कुछ छोटी है और उसका दूसरा पेरवा लम्बा है। मध्यमा 
लम्बी है, दूसरा पेरवा लम्बा व तीन खड़ी रेखा वाला है। भ्रनामिका लम्बी हैं और उसका प्रथम पेरवा (नख वाला) 
लम्बा है। भ्रनामिका से दूरी पर स्थित कनिष्ठा है जो लम्वी है, जिसका प्रथम पेरवा लम्बा है। तर्जनी के नीचे जो 
गुरु का स्थान है, वह समान रूप से उभरा हुआ है और उस पर क्रास तारे में परिणत होता दिखाई देवा है। मध्यमा 
के नीचे जो शनि का स्थान है, उस पर खड़ी रेखा है और ५ का चिह्न है। स्थान समान रूप से उभरा हुआ है। 
अनामिका के नीचे जो सूर्यस्थान है, वह भी उभरा हुआ है। कनिष्ठा के नीचे जो बुध स्थान है, समुन्तत है और उस पर 
तीन-चार खड़ी रेखाएं हैं। इस स्थान के नीचे जो मंगल स्थान है, भ्रच्छा उभरा हुआ है । चन्द्र स्थान जो इस मंगल स्थान 
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[अब्लप 


से नीचे है, समुन्नत है और शुक्र स्थान भी खासा उभरा हुआ है । हथेली में खट्डा नहीं है । 

मस्तिष्क रेखा त्रिशूलाकार से प्रारम्भ होकर गुरु स्थान के नीचे जीवन-शक्ति रेखा मे ऊपर, किन्तु अलग प्रथम 
कुछ दूर सीधी और फिर भुकती हुई है जिसकी एक शाखा चन्द्रस्थान की ओर दूसरी मंगल स्थान की ओर गई है, जहाँ 
आखिरी सिरा ऊपर बुध की ओर मुड़ा है। हृदय-रेखा शनि एवं गुरु स्थान के बीच से प्रारम्भ होती है और बुध स्थान के नीचे 
हथेली की छोर तक चली गई है । प्रारम्भ में इसकी एक शाखा गुरु-स्थान की ओर बढ़ती है। भाग्य रेखा चन्द्र स्थान के 
ऊपर से चल कर मस्तिष्क रेखा तक गई है, दूसरी कुछ ऊपर गई है । सूर्य-रेखा बड़ी सुन्दर है और भाग्य रेखा से मंगल के 
मैदान में निकल कर करीब हृदय रेखा के नीचे तक गई है और दूसरी सूर्य रेखा मस्तिष्क-रेखा से कुछ नीचे से उठ कर 
प्रथम सूर्य रेखा के पास चलती हुई सूर्य स्थान तक गई है और जहाँ एक शाखा बुध स्थान की ओर भेजती है। दोनों मंगल 
स्थान से एक-एक रेखा सूर्य स्थान को आई है जिनमें हथेली के छोर वाले मंगल स्थान वाली रेखा बहुत तीखी एवं स्पष्ट 
है। सूर्य स्थान के नीचे हृदय रेखा से एक रेखा बुध स्थान की ओर बढ़ी है। मस्तिष्क रेखा से एक रेखा गुरु स्थान की 
और बढ़ी है। जीवन-शक्ति-रेखा पुणच तक गई है और स्थान-स्थान पर इससे भाग्य रेखाए निकली हैं, जिनमें एक रेखा 
ठीक गुरु स्थान में गई है। जीवन शक्ति रेखा के वराबर सी अन्दर की ओर एक रेखा है। जीवन शक्ति रेखा से एक रेखा 
शनि की उँगुली (मध्यमा ) के पास गई है जो विरक्ति रेखा है। दोनों हाथ की उँगुलियों में लगभग छः शुभ चक्र हैं, चार में 
सीप का आ्राकार है। मध्यमा में सीप का आकार है| उँगलियाँ हथेली से छोटी नहीं हैं) हथेली को लम्बाई एवं चौड़ाई 
प्रायःसमान-सी है। प्रारम्भ में सूर्य रेखा ने कुछ ऊपर उठ कर एक शाखा बुध की ओर छोड़ी है और भाग्य-रेखा की एक 





(ऊपर खींचा गया हाथ उसी हस्त-दर्शन के आधार पर है ) 
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शाखा भी कहीं-कहीं आकर मिली दीखती है । यह ऊपर लिखा वर्णन अल्प समय में किये गये हस्त-दर्शन के आधार पर है। 
चौकोर हाथ एवं मुलायम समुन्नत लाल गुलाबी रंग को हथेली जिसकी लम्बाई एवं चौड़ाई समान-सी है और 
अँगुलियाँ भी हथेली के बराबर हैं, इस बात की द्योतक हैं कि इनमें अ्पूर्व चरित्र-वल, बहस करने की प्रबल शक्ति है. सन्‍्तुलित 
स्वभाव है, परिवत्तंनशील हैं और निरन्तर कार्य में संलग्न रह कर विजयश्री प्राप्त करने के लक्षण है। छोटी तजंनी निर- 
भिमान की सूचक है । मध्यमा प्रबुद्धता, चिन्तनशील, उद्योगी एवं धामिक पुरुष की परिचायक है। अनामिका से कला- 
कार, कवि एवं सामाजिक चेतनावान्‌ मानव का परिचय मिलता है। प्रथम पेरवा लम्बा होना कवि होने की पुष्टि करता 
है | कनिष्ठा रचयिता एवं व्याख्यता की प्रतीक है और इसकी दूरी ग्रनामिका से जो स्थित है, वह यह बतलाती है कि यह 
मानव अपने कम में पूर्णरूपेण स्वतन्त्र है। उपरोक्त अंगुस्त विभिन्‍न विचारों का समावेश, प्रखर बुद्धि, समन्वय शक्ति एवं 
उदारमना का द्योतक है। प्रथम पेरवा जहाँ सम्पूर्ण आत्म-वल को बतलाता है, वहाँ दूसरा पेरवा सुदृढ़ साधारण ज्ञान 
((०970०07 $८॥४९) एवं प्रबल कर्म शक्ति एवं तक शक्ति का परिचायक है| कटि वाला अंगुस्त कुशल राजनीतिज्ञ 
एवं नेता होने का संकेत करता है। गुरु स्थान पर तारा का चिह्न गुरु पद एवं विश्व-विश्वुत विभूति का द्योतक है। शनि 
स्थान पर जो रेखा खड़ी है एवं ५ का चिह्न है, वह माता से विज्येष स्नेह होने का परिचय देता है। जीवन शक्ति रेखा से 
मध्यमा के पास रेखा गई है, वह विरक्ति (र८०४४००७४४०॥ ) रेखा है जो संसार से उदासीन कर विरक्‍्त बनाने में सहा- 
यक होती है। शनि का समुन्नत स्थान दाशनिक, कुछ एकान्त प्रेमी एवं संगीत की अभिरुचि का होना प्रकट करता है । 
ऐसा सूर्य स्थान बहुश्रुत, यशस्वी एवं विवेकी होना जाहिर करता है । सूर्य रेखा से बुध की ओर जाने वाली रेखा रचयिता 
एवं व्याख्याता की द्योतक है। बुध स्थान एवं उस पर खड़ी रेखाएं कुशल मनोवैज्ञानिक, विज्ञानवेत्ता, विलक्षण बुद्धि 
वाला एवं सुन्दर वक्‍ता होने का परिचायक है। मंगल स्थान एवं उनसे सूये की ओर जाने वाली रेखाएं महा पराक्रमी, 
उत्कृष्ट साहसी, हिमालय-सा अडिग, शत्रु पर अहिसक वृत्ति से सदा विजय पाने वाला एवं परम सहिष्णु होने की द्योतक 
है । उपरोक्त चन्द्र स्थान तीत्र कल्पना-शक्ति वाला एवं सिरजनहार का सूचक है। शुक्र स्थान सदुभावनाओं का सम्मान 
करने वाला एवं संगीतज्ञ के गुण बतलाता है। जीवन-शक्ति रेखा से गुरु स्थान में जाने वाली रेखा प्रतिभा प्रदान करने 
वाली है। अंगुस्त के दूसरे पेरवे में जो तारा का चिह्न है, वह आ्रानन्दयोग का सूचक है। 
अधिक महत्त्वपूर्ण रेखा मस्तिष्क की है जो प्रबल आत्म-विश्वास, कल्पना एवं यथार्थता के सामंजस्य, न्यायी, 
सुनीतिवान्‌, गृत्यियों को सहज सुलझाने की शक्ति की सूचक है। त्रिशुलाकार सुयश, सौभाग्य, भ्रन्तिम सिरा गुरुता 
उसका ऊपर उठना अद्भुत वाक्‌-झक्ति का द्योतक है। साथ-ही-साथ स्थिर बुद्धि एवं प्रवाह में नहीं बहने वाले मस्तिष्क 
की कल्पना कराता है। हृदय-रेखा कुशाग्र बुद्धि, यश् एवं आदर्णवादी की सूचक है। भाग्य-रेखा पूर्वजों की सम्पदा प्राप्त 
होने की सूचना देती है और गुप्त स्थान निहित है, ऐसा बतलाती है और मस्तिष्क के विशाल एवं व्यापक होने की परि- 
चाथक है। सवसे महत्त्वशाली सूर्य रेखा है जो सर्वागीग सफलता, वहुश्रुत, अनेक ज्ञान, परम यश, प्रवल वाक्‌-शक्तति तथा 
विश्व-विभूति की द्योतक है। यह इक्कीस, वाईस वर्ष की आयु के पास भाग्य रेखा से निकलती है जो भाग्योदय का समय 
बतलाती है। फिर चौबीस वर्ष की आयु के पास इससे निकलने वाली एक रेखा जो बुध की ओर बढ़ना चाहतो है, वह 
ज्ञानवृद्धि, राजनीति एवं विद्या विकास होना प्रकट करती है। तेतीस वर्ष की आयु के पास एक सूर्य रेखा और निक- 
लती है जो सीधी सूर्य स्थान को गई है। नवीन जन-क्रान्ति द्वारा विमल यश व सफलता की सूचक है। इससे मानवता से 
देवत्व की ओर प्रगति होगी, ऐसी सूचना मिलती है। लम्बा अंगुस्त, जो नीचे स्थित है और निराला कोण लिये हुए 
है, निगुढ़तम दाशनिक, सिद्धान्तवादी, नीतिवान्‌, उच्च कोटि का न्यायी होना प्रकट होता है। जीवन-शक्ति की पूरी 
रेखा है, दोष रहित है जिससे सुस्वास्थ्य की कल्पना है और इसके साथ दूसरी जीवन रेखा चली है जिससे जीवन को बल 
मिलता है। स्थान-स्थान पर जीवन-शकित रेखा से सिट॒टे की नाई जो भाग्य रेखाएं निकली हैं, वे उस समय की उन्नति 
एवं प्रतिभा की सूचक हैं। मस्तिष्क रेखा से बृहस्पति की ओर रेखा का बढ़ना सुयश्ञ की वृद्धि बतलाती है गौर हृदय रेखा 
से बुध की ओर रेखा का जाना ज्ञान-विकास की सूचक है। पेरवों में जो खड़ी रेखाएं है, वे व्यवहार-कुशल होने की प्रतीक 
है और इनसे बुद्धि एवं चतुराई को बल मिलना कहा जाता है । 


आचार्य॑श्री तुलसी के दो प्रबन्ध काव्य 


डा० विजयेन्द्र स्नातक एम०ए०, पी-एच०डी० 
रीडर, हिन्दी विभाग, दिल्‍ली विश्वविद्यालय 


नतिक उत्थान का दिव्य सन्देश 


आचारयश्री तुलसी अपने झ्रभिनव अणतव्र त-आन्‍न्दोलन के कारण आज भारतवर्ष में एक तपस्वी साधक, मर्यादा- 
पालक वीतराग जैनाचार्य के रूप में विख्यात हैं। ध्वंस औौर विनाश के जिस उद्वेममय वातावरण में आज संसार सांस ले 
रहा है, उसमें नैतिक मूल्यों द्वारा शान्ति और समभाव की स्थापना का प्रयत्न करने वाले महापुरुषों में ग्राचा्य तुलसी का 
स्थान अन्यतम है । नैतिक एवं चारित्रिक हास के कारण वर्तमान युग में जीवन के शाइवत मूल्य का जिस द्वुत गति से लोप 
हुआ है, वह समस्त संसार के लिए चिन्ता का विषय बन गया है । एक ओर देश, जाति, धर्म और सम्प्रदाय की संकीर्ण 
दीवारें खड़ी करके मानवता खंडाझों में टूट-टूट कर विभकक्‍त हो गई है तो दूसरी ओर दुर्धरष ध्वंसायुधों के आविष्कार के 
सन्देह--शंका का भयावह वातावरण विद्व में व्याप्त हो गया है। ऐसे संकट के समय समूची मानवता के लिए सौहादे, 
समता, सौख्य और शान्ति का सन्देश देने वाली महान्‌ आत्माओं और शाश्वत मूल्यों की स्थापना करने वाले उपायों की 
आवश्यकता स्पष्ट है। आचायंश्री तुलली एक ऐसे ही महान्‌ व्यक्ति हैं जिनके पास मानव के नैतिक उत्थान का दिव्य 
सन्देश है जो अ्रणुत्रत चर्या के रूप में धीरे-धीरे इस देश में फेल रहा है। कहना होगा कि इस शानन्‍्त, स्वस्थ एवं निरुपद्रवी 
आन्दोलन को यदि विदव के सभी देश स्वीकार कर ल॑ तो व्यक्ति-निर्माण के मार्ग से राष्ट का निर्माण और अन्त में समग्र 
मानवता के विकास का मार्ग प्रशस्त हो सकेगा । 

आचार्यश्री तुलसी की काव्य साधना के प्रसंग में अणुत्रत विषयक दो-चार घब्द मैंने जान-बूककर लिखे हैं | अणु- 
ब्रत का सन्देश आचायं॑श्री तुलसी के प्रबन्ध काव्यों में भी निहित है, किन्तु कवि ने उसे किसी आन्दोलन की भूमि पर 
प्रतिष्ठित न कर भावना की उर्वर धरा पर उसका वपन किया है। अणब्रत की अनाविल नैतिकता का बीज स्वाभाविक 
रूप से उनके काव्यों में अंकुरित हुआ है और उसके द्वारा पाठक की परिष्क्ृत चेतना दीप्त होती है, ऐसी, मेरी धारणा बनी 
है। अणूब्रत-आरन्दोलन देश, जाति, धर्म--सम्प्रदाय-निरपेक्ष एकान्त व्यक्ति-साधना होने के कारण सभी विचारशील 
व्यक्तियों हारा समादृत हुआ है , फलत: उसके प्रवंक आचायंश्री तुलसी के विषय में साधारण जनता का परिचय इसी 
के माध्यम से हुआ है। आचार्य श्री की नंसगिक काव्य प्रतिभा से बहुत कम व्यक्तियों का परिचय है, अ्रतः मैं काव्य-प्रतिभा 
के सम्बन्ध में संक्षेप में परिचय प्रस्तुत करने का प्रयत्न करूगा। 


ज्ञान-क्रिया की समवेत शक्ति 


आचायंश्री तुलसी के काफी काव्य-प्रन्थों को पढ़ कर मैं इस परिणाम पर पहुँचा हें कि इन ग्रन्थों के निर्माण 
में जिस प्रेरक दक्ति का सबल हाथ रहा है, वह इच्छा, ज्ञान-क्रिया री समवेत गक़ित है। इन ग्रन्थों की रचना का उद्देष्य 
यशसे' और अर्थकृते' न होकर दिव्योपदेश और 'जिवेनर क्षति ही है। लौकिक एवं पारलौकिक विपयों का व्यवहार 
ज्ञान भी उपदेश्य की प्रक्रिया में समाया हुआ है । जिस सरल झभिव्यंजना और सहज अनुभूति से वर्ण्य का विस्तार इन काव्य 
ग्रन्थों में हुआ है, वह इस तथ्य का निदशन है कि भोग्य जगत्‌ के प्रति अनासक्त भाव रखने वाले संत की वाणी में वस्तु- 
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सत्य के प्रति उतना आग्रह नहीं रहता, जितना भाव-सत्य के प्रति होता है। भाव-सत्य को केन्द्र बिन्दु बनाकर वस्तु-सत्य 
(घटना) का चित्रण करते समय संत कवि की वाणी जितनी तत्वाभिनिवेशी बनी रहती है, कदाचित्‌ पदार्थ के प्रति आग्रह 
रखने वाले सामान्य कवि की वाणी नहीं रहती । 'शिवेतर क्षति” जिस काव्य का मूल स्वर हो उसमें यश और भ्रर्थ की 
लिप्सा को स्थान नहीं रहता । आचार्यश्री तुलसी का निसर्ग कवि स्वयं तटस्थ भाव से इन सबको ग्रहण करके काव्य रचना 
में प्रवृत्त हुआ है, यह सभी काव्य ग्रन्थों के अनुशी लन से स्पष्ट होता है । 

आचायंश्री की लेखनी से अद्यावधि तीन हिन्दी काव्य-प्रन्थ प्रकाश में आ चुके हैं। यों तो संस्कृत और 
मारवाड़ी में भी झ्रापने काव्य-रचना की है, किन्तु इस लेख में मैं उनके दो प्रमुख हिन्दी प्रबन्ध काब्यों की ही चर्चा करूँगा। 
स्थानाभाव से हिन्दी के सभी ग्रन्थों की समीक्षा करना भी मेरे लिए सम्भव नहीं है। प्रमुख कृतियों में 'आ्राषाढ़भूति' और 
अग्नि-परीक्षा हैं । 


ऋ्राषाढ्मूति 


'आषाढ़भूति' एक प्रवन्ध काव्य है। प्रबन्ध काव्य की पुरातन श्ञास्त्रीय मर्यादा को कवि ने रूढ़ि के रूप में स्वी- 
कारन कर स्वतन्त्र रूप से कथा को विस्तार दिया है। सर्ग या अध्याय आदि का परम्परागत विभाजन भी इसमें नहीं है । 
वर्णन की दृष्टि से भी इस काव्य में शास्त्र का अनुगमन प्रायः नहीं हुआ है। वस्तुतः कवि की दृष्टि वर्ण्य वस्तु को जन- 
मानस तक पहुँचाने की ओर ही अधिक रही है। कवि का अभिप्रेत है 'जनकाव्य' की शैली पर गेय रागों में कथा को श्रति 
मधुर बना कर व्यापकता प्रदान करना। शास्त्र-मर्थादा के कठोर पाश में झाबद्ध होकर उसे विद्वन्मण्डली तक सीमित 
बनाने की कवि की तनिक भी इच्छा नहीं है । जैन-साहित्य परम्परा में यह शैली सुदीर्घ काल से विकसित होती रही है। 
आचार्यश्री ने उसी को प्रमाण माना है और उसके विकास में नई कड़ी जोड़ी है। 

यह काव्य आस्तिक भावना का प्रतिष्ठापक होने के साथ जीवन की दुद्दम प्रवृत्तियों का यथार्थ बोध कराने में 
भी सहायक है । मानव की दुलंलित वासना वृत्ति किस प्रकार मानव को पाप-पंक में धकेल देती है और किस प्रकार वह 
इन्द्रियासक्ति के जाल में पड़ कर सन्मार्ग से च्युत हो जाता है, यह बड़ी रोचक शैली से व्यक्त किया गया है। 'आपषाढ्भूति' 
का कथा-प्रसंग निशीथ सूत्र की चूणि व उत्त राध्ययन की श्रर्थ कथाओ्रों से लिया गया है। आचाये तुलसी ने अपनी उपज्ञात 
प्रतिभा और कल्पना के योग से सामान्य कथा को दीप्त कर दिया है । कथा के विवरण केवल घटनाश्रित न होकर दर्शन, 
अध्यात्म, लोक-व्यवहाराश्रित भ्रनेक उपयोगी प्रसंगों से गुँथे हुए हैं। कथा के नायक आचाय॑ आषाढ़भूति को प्रारम्भ में दढ़ 
आस्तिक के रूप में चित्रित किया गया है, किन्तु अपने सौ शिष्यों को महामारी द्वारा श्रकाल कवलित देख कर और देवयोनि 
से वापस आकर गुरु से न मिलने पर गुरु के मन का दृढ़ आस्तिक भाव संशय के अंधड़ भाव से हिल उठा । शिष्यों ने वचन 
दिया था कि देवयोनि से आकर गुरु की खेर-खबर लेंगे, किन्तु एक भी शिष्य वापस न आया । उन्हें लगा कि शास्त्र मिथ्या 
हैं, परलोक मिथ्या है, तत्त्वज्ञान की चिन्ता व्यर्थ है। इहलोक के सुख को तिलांजलि देना मूर्खता है। भोग की सामग्री की 
अवहेलना करके मैंने क्या पाया । भोग्य वस्तुओं से परिपूर्ण इस संसार में रमना ही मानव का इष्ट है, ऐसी भ्रम बुद्धि उत्पन्न 
होने पर आचार आषाढ़भूति पथभ्रप्ट होकर लोभ के पंक-जाल में फेंस गये। उन्होंने छः बोध बालकों की हत्या की, 
उनके आभूषण छीने, चोरी की और पतन का मार्ग पकड़ा | ऐसी दशा में वचनवद्ध उनका प्रिय शिष्य विनोद देवयोनि से 
आया और उसने ्राषाढ़ भूति का इस पाप-योनि से उद्धार किया । आषाढ़भूति पुन: ग्रास्तिक मुमुक्षु बनकर सत्पथ पर आरूढ़ 
हुए । यही संक्षिप्त-सी कथा हैं। 

आचायंश्री तुलसी ने अपने काव्य को जनकाव्य बनाने के लिए लोक प्रचलित विभिन्‍न गेय रागों का आश्रय लिया 
है। राधेश्याम कथावाचक की रामायणी शैली का ग्रहण इस बात का प्रमाण है कि कवि इस काव्य का उसी शैली से प्रचार 
चाहता है। जैन दर्शन के गूढ सिद्धान्तों को सरल और सुवोध शैली से वीच-बीच में गुम्फित कर आचार्य श्री ने इसे प्रारम्भ 
में चिन्तनप्रधान काव्य का लय दिया है, किन्तु बाद में घटनाओं के वर्णन के कारण चिन्तन की गूढ़ता कम होती जाती है। 
दाशनिक चिन्तन की भलक़ नीचे के पदों में स्पष्ट देखी जा सकती है: 
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यदि भूतवाद ही सब कुछ है, चेतन का पृथगस्तित्व नहीं ? 
चेतनता धर्म, कहो किसका, गुण श्रननुरूप होता न कहीं ? 
चेतना शून्य क्‍यों मृत शरीर, धर्मो से घर्म भिन्‍न कंसे ? 
यह जीव स्वतन्त्र द्रव्य इसकी, सत्ता है स्वयं सिद्ध ऐसे ? 
चार्वाक नहीं चिन्तन देता, साम्प्रतिक सुखों का यह केवल । 
आ्राइवासन मात्र प्रलोभन है, इसमें न दाशनिक, तात्विक बल । 
सैद्धान्तिक सबल प्रमाणों से जाती है जड़ जिसकी खिसकी। 
आदार्य भारती संस्कृति को, दर्शन में गणना की इसकी । 
देवयोनि से विष्यों के वापस लौट कर न आने पर आचार्य आषाढ़भूति की आस्था डिग गई। उनके मन में सन्देह- 
शंका के बादल मँडराने लगे । उन्हें लगा कि यह जप-तप, धर्म-पुण्य, सब मिथ्या हैं। स्वर्ग सुनिश्चित नहीं है, साम्प्रतिक 
दृष्टि ही सत्य है । 
लोकस्थिति सारी कल्पित, क्या यह षट द्रव्याश्रित, 
कोई भी अस्था का आधार है नहीं। 
भूठी धर्माधर्मास्ति, क्या पद्गल श्राकाश्ञास्ति, 
इस उलभन का कोई भी प्रतिकार है नहीं । 
इस प्रकार एक बार घोर पतनगामी होकर आपाड्भूति की जीवनयात्रा गहनाधंक्रार में भटक जाती है। किन्तु 
सौभाग्य से उनका शिष्य विनोद आता है और उनके उद्धार का आयोजन करता है। शिष्य के लिए गुरु के ऋण का शोध 
केवल यही है कि वह अ्रपने अजित ज्ञान को गुरु-प्रवोध के लिए काम में लेने का अ्रविकारी वने । संयोग की बात, विनोद के 
सौभाग्य से वह दिन उसे देखने को मिला और उसने गुरू को प्रबोध देकर सत्पथ पर पुनः आरूढ़ किया। विनोद ने गुरु 
को प्रबोध दिया : 
अवितथ हैं सारे श्रागम, संयन का सफलट परिश्रम, 
तत्क्षण ही श्रात्म-शक्ति यह फल साकार है। 
आश्रव है बन्ध निबन्वन, संवर से कर्म निरुन्धन, 
तप संचित कर्मों का सीधा प्रतिकार है। 
देता श्राकाश आ्राश्चय, पुदगल है गलन-सिलनमय, 
पुद्गल के सिवा न कोई का श्राकार है। 
आपषाढ्भूति काव्य का अन्त जैन दर्शन के सिद्धान्तों को सरल भाषा में प्रतिपादन करने में हुआ है । कुछ पारि- 
भाषिक दब्दावलि इन पृष्ठों में प्रयुक्त हुई है जिसको सम्पादक महोदय ने परिशिप्ट में स्पष्ट कर पाठकों का कल्याण 
किया है। 
काव्य सौष्ठव के धरातल पर इस प्रवन्ध काव्य में एक ही उल्लेख्य तत्त्व मैं पा सका; वह है--मनोरंजक शैली से 
गुढ़ार्थ-प्रतिपादत । अभिव्यंजना का मार्दव या व्यंजना का चमत्कार इसमें नहीं है। मूलतः यह अभिधा काव्य है, जिसे 
साधारण पाठक के लिए सुवोध शैली में लिखा गया है। कहीं-कहीं गेय रागों के साधारण या अति प्रचलित रूपों ने इसमें 
हल्कापन भी ला दिया है, किन्तु लेखक का उद्देश्य भिन्‍न होने से वह दुरवलता आश्षेप योग्य नहीं रहती। प्रचार की दृष्टि 
से मैं इस काव्य को सफल समभता हूँ। इसका धरातल भी व्यापक बनाया गया है ताकि सभी वर्गों या सम्प्रदायों के 
धामिक वृत्ति के पाठक इससे रस ग्रहण कर सकें । 


अग्नि-परीक्षा 


अग्नि-परीक्षा' आचाय॑श्रो तुलसी की प्रौढ़ काव्य कृति है। इस कृति का सम्बन्ध रामायण की सुविश्रुत कथा 
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से है। रामकथा का क्षेत्र देश, काल, जाति, धर्म और भाषा की दृष्टि से जितना व्यापक है, उतना सम्भवत:ः संसार की 
किसी अन्य कथा का नहीं है। राम और सीता को भारतवर्ष के विभिन्‍न धर्म और सम्प्रदाय ही नहीं, बाहर के देश 
भी अपना उपास्य देव मान कर ग्रहण करते हैं। रामकथा का विस्तार होने से इसमें रूपान्तर होना तो स्वाभाविक है ही, 
किन्तु कहीं-कहीं आद्यन्त परिवर्तन भी दृष्टिगत होता है। जैन ग्रंथों में रामकथा का प्रारम्भ सातवीं शती से देखा जा 
सकता है। अ्रग्नि-परीक्षा' की रचना आचार्य श्री तुलसी ने रामकथा के विभिन्‍न रूपों को पढ़ कर अपनी नूतन शैली से की 
है । किन्तु इसका कथा-प्रसंग मूलतः विमल सूरि कृत पउम चरिउ' की परम्परा से जुड़ा हुआ है । इस कथा में कुछ नवीन 
पात्र अवश्य हैं जो वाल्मीकि और तुलसी की रामायण के पाठकों को नये प्रतीत होंगे, किन्तु समग्र कथा-प्रवाह में उनको 
बिना जाने भी पाठक अव्यवधान से रसानुभूति कर सकता है। 
अग्नि-परीक्षा' आठ सर्मों में विभकत प्रबन्ध काव्य है। इस काव्य की कथा रावण-वध के उपरान्त लंका में जुड़ी 
राम की विराट सभा से प्रारम्भ होती है। दशकंधर के दिव्य प्रासाद में राम-लक्ष्मण सिंहासन पर विराजमान हैं और 
सुग्रीव, विभीषण, हनुमान आदि उनके चारों तरफ मंडलाकार बंठे हैं। नारद उस समय सभा में आते हैं और वे साकेत 
नगरी में दुःखी होती हुई वृद्धा माताश्रों का वात्मल्य भरा करुण सन्देश राम-लक्ष्मण को देते हैं। इस प्रसंग में कवि की 
वाणी माता की ममता और उसके अतुल उपकारों का वर्णन करने में लीन हुई है और बड़ी भावनाओं के साथ मातृत्व का 
प्यार इन पंक्तियों में उललसित हुआ है । ग्रग्ति-परीक्षा का दूसरा अध्याय 'षड्यन्त्र' शीर्षक प्रसिद्ध रामचरित कथा से कुछ 
नया है। सम्भवतः यह प्रसंग जैन कथाओं में हो, किन्तु वाल्मीकि और तुलसी में यह कथा-प्रसंग नहीं है । रामराज्य के सुख 
और आनन्दपूर्ण वातावरण के चित्रण करने के ठीक बाद ही यह दिखाया गया है कि राम की अन्य रमणियाँ सीता के प्रति 
ईर्ष्यालु और वैमनस्य की भावना से सीता के विषय में मिथ्या प्रवाद प्रसारित करने का षड्यन्त्र करती हैं। राम की ये 
रमणियाँ कौन हैं और इनको राम के प्रति किस प्रकार का ममत्त्व है, यह इस कथा-प्रसंग में ग्रघटित-सा प्रतीत होता है : 
रमणियाँ राम की सब मिल सोच रहो हें, 
सीता रहते किचित सुख हमें नहीं है। 
उससे ही रंजित नाथ ! रात दिन रहते, 
हमसे हँसकर दो बात कभी ना कहते । 
जलता रहता मन भीतर ही भीतर में। 
यह कसा घोर प्रंधेर राम के घर में। 
श्रालोक जहाँ से फंला भारत भर में। 
यह कैसा घोर अंघेर राम के घर में। 
राम की रमणियों ने षड्यन्त्र कर सीता से रावण के पैरों का चित्र बनवा कर उसे लांछित किया और राम को 
विवश कर दिया कि वह सौता को विसर्जित करे। 
सुन भ्रकल्पित कल्पना यहू, राम दुःखित हो गये, 
खिन्‍न मन विआम गृह में, क्लान्त होकर सो गये । 
ज्वार विविध विचार के हृदयाब्धि में श्राने लगे, 
लहर बन कर झोष्ठ तट से शब्द टकराने लगे। 
राम का अन्तस्तल नगर में व्याप्त किवदन्तियों और प्रवादों से खिन्‍न हो गया । वे निर्णय न कर सके कि सीता 
के उज्ज्वल धवल चरित्र पर यह कलंक-कालिमा क्यों थोषी जा रही है। किन्तु लोकापवाद को बलवान्‌ मानकर सीता- 
परित्याग का कठोर निर्णय कर ही लिया। कवि ने राम के उद्श्रान्त मन को बड़े सशक्त शब्दों में वर्णन किया है : 
ग्रभ्न, श्र वनी, सर, सरोरुह, श्रान्त-शान्त नितान्त थे, 
सरित्‌, सागर-शब्द रह-रह हो रहे उद्धश्नान्त थे। 
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विह॒ग, पन्‍तग, द्य-चतुष्पद, सर्वतः निस्तब्ध थे, 
हुई परिणति गति स्थिति में, शब्द भी निःशब्द थे । 
सीता-परित्याग का यह सारा वर्णन बहुत ही प्रवाह पूर्ण शैली में लिखा गया है । सहृदय पाठक का इस प्रसंग 
में अनेक प्रकार की कोमल ग्नुभूतियों से आप्लावित हो जाना स्वभाविक है। लक्ष्मण की दशा का यथार्थ अंकन करने में 
कवि की वाणी इतनी संवेद्य हो गई है कि उसके साथ तादात्म्य करने में कोई बाधा नहीं आती । राम के कठोर आदेश का 
पालन करने की विवशता और महासती के प्रति अगाध श्रद्धा से भरा कृत्तान्तमुख सेनापति का मन हिवधा में इब जाता 
है। उसे सीता को छोड़ने वन में जाना ही होगा--क्रैसी परवशता है । 
स्खलित चरण, कम्पित बदन, भ्राकृति श्रधिक उदास । 
पहुँचा सेनानी सपदि महासती के पास। 
परित्यक्त होकर सीता वन में चली आई, किन्तु उसका मन घोर अनुताप से भर गया। सती-साध्वी निर्दोष 
नारी को इतना भीषण कष्ट उठाना पड़ा, यह नारी जीवन का अभिद्ाप नहीं तो क्या है ? नारी के अभिशप्त जीवन का 
वर्णन कवि के शब्दों में सुनने योग्य है: 
श्रपमानों से भरा हुआ्आा हे नारो-जीवन, 
श्ररमानों से भरा हुआ है नारी-जीवन, 
श्रभियानों से डरा हुआ है नारी-जीवन, 
बलिदानों से घिरा हुआ है नारी-जीवन। 
पुरुष-हृदय पाषाण भले ही हो सकता है, 
नारी-हृदय न कोमलता को खो सकता है। 
पिघल-पिघल उसके अन्तर को धो सकता है, 
रो सकता है, किन्तु नहीं वह सो सकता है। 
अनुताप की भट्टी में जलकर सीता ने अपनी विचारधारा को कंचन वनाया । उसे साहस का सम्बल मिला अपने 
ही अन्तर के भीतर । झ्रासन्‍्त प्रसवा होकर वह वन में ग्राई थी । उसने दो पुत्रों को जन्म देकर अनुभव किया कि वह पति 
परित्यक्ता होकर भी पुत्रवती है। उसके पुत्र मर्यादा पुरुषोत्तम की सन्‍्तान हैं। सीता के उदर में पल कर उन्होंने सत्य, 
धरम और ब्रत-पालन की दीक्षा ली है, क्या वे मातृ-अपमान का बोध होने पर थान्त रह सकते थे । सीता के पुत्रों की वाणी 
में प्रतिशोध की अग्नि भभक उठी और वीरोचित दपं से वे हुंकार उठे : 
जिस माँ का हमने दूध पिया 
उसका शअ्रपमान न देखेंगे, 
चम-चमती इन तलवारों से 
हम जाकर के बदला लेंगे, 
रे ! दूरकौन-सा कौशल है 
बोरत्व स्वयं का तुम तोलो, 
यदि थोड़ी-सी भी क्षमता है 
करके दिखलाभ्रो, कम बोलो। 
सीता के पुत्र युद्ध के लिए सन्‍्नद्ध होकर मंदान में उतरते हैं और लक्ष्मण के साथ आई हुई सेना से पूरी तरह 
मोर्चा लेने में जुट जाते हैं। इनकी वीरता से एक बार लक्ष्मण व राम भी अ्भिभूत हुए बिना नहीं रहते। राम और 
लक्ष्मण दोनों की समवेत शक्ति भी इन्हें परास्त करने में सफल नहीं होती । राम व लक्ष्मण ने अनेक शतस्त्रास्त्रों का प्रयोग 


किया, किन्तु सभी बेकार गये । 
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एक एक कर यों सभी श्रस्त्र गये बेकार । 
श्रद्धा, ज्ञान बिना यथा किया न हरती भार। 
यों लक्ष्मण के भी सभी हैं निरर्थ हथियार । 
दया-दान, संयम बिना ज्यों होते निस्सार। 
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युद्ध के वर्णन में आचायंश्री तुलसी ने एक परम्परा--मर्यादा रखी है । उसे विकराल बनाने के लोभ से शब्दों का 
आडम्बर खड़ा नहीं किया । सहज शैली से युद्ध की भूमिका में मानव-मन के प्रतिद्वन्द्दों को ही प्रमुख स्थान दिया है। इस 
प्रसंग के बाद इस प्रबन्ध काव्य का उत्कर्ष स्थल और उपसंहार एक साथ आता है। फलागम की दृष्टि से यह अध्याय 
अन्त में है, किन्तु इस पर उत्कर्ष जिस रूप में चित्रित किया गया है, वह लोक विख्यात कथा से कुछ भिन्‍न है । लोक-कथाओं 
में राम ने सीता की अग्ति-परीक्षा लंका से आने पर साकेत नगरी में प्रवेश से पहले ली थी, किन्तु आचार्यश्री तुलसी के 
काव्य में जैतन-परम्परा का ग्रहण हुआ है और सीता की अग्नि-परीक्षा राम ने अ्रपनी ग्रात्म-ग्लानि के उपरान्त अपने ग्रन्तर 
की प्रबल प्रेरण। से ली है। राम की अन्तरात्मा सीता को सर्वथा शुद्ध, सती-साध्वी मान रही है, भ्रतः यह आवश्यक प्रतीत 
हुआ कि जनापवाद के निरसन के लिए बाह्य परीक्षा भी की जाये। 


नहीं, नहीं मेरे मन में 


जे 


तो शंका जंसा कोई तत्व, 
दयिते! अप्रतिहत अ्रस्था है मानों ज्यों क्षायक सम्यक्त्व । 
जड़जन का उन्माद सिटाने सचमुच यही अचूक दवा, 
सफल परीक्षण हो जाने से हो जायेगी शुद्ध हवा। 


सीता अग्नि-कुण्ड में प्रविष्ट होने के लिए उद्यत हुई | उसके मन में अटूट विश्वास का तेज था। वह निर्भय भाव 


से प्रसन्‍न मुद्रा में भ्रग्नि में प्रविष्ट हुई : 


चीर क्षितिज की छाती भास्कर नभ प्रांगण में चढ़ता है, 
मुनि ज्यों बन्धन-मुक्त साधना-पथ पर श्रागे बढ़ता है। 
अरुण भ्ररुण है, श्ररुण व्यो म है, अरुण सलिल है, अरुण घरा, 
तरुण श्ररुणता लिये ज्योतिमय रूप मंथिली का निखरा। 


बिना हुताशन-स्तान किये होता सोने का तोल नहों, 
नहीं शाण पर चढ़ता तब तक हीरे का कुछ मोल नहीं, 
कड़ी कसोटी पर कप्त श्रपनी अभिनव ज्योति जगाएगी, 
सु्यं वंश को विजय पताका भूतल पर लहराएगी। 


सीता के दिव्य एवं पवित्र चरित्र का प्रभाव ऐसा हुआ कि प्रज्वलित हुताशन दी लपटे क्षण-भर में शीतल 
सलिल की तरंगें वत गई और सती सीता उसके ऊपर शान्‍्त सुस्थिर भाव से विराजमान दृष्टिगत हुई। किसी अज्ञात 
शक्ति के प्रभाव से वह अग्नि-कुण्ड मणि-मंडित सिंहासन बन गया। उस पर बैठी सीता ऐसी लगी जैसे हंस वाहन पर 


साक्षात्‌ सरस्वती सुशोभित हो रही हो : 


मणि-मंडित स्वणिम सिहासन 
कर रहा सुर्य-सा उदभासन, 
है समासीन उस पर सीता 
सुख पूर्वक साथे पद्मासन, 
सानो मराल पर सरस्वती 
उत्पल पर कमला कलावती। 
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सद्ज्ञानोपरि सम्पक्‌ श्रद्धा, 
त्यों हुई सुशोभित महासती। 

संक्षेप में, अग्ति-परीक्षा भी एक अभिधा प्रधान सरस प्रबन्ध काव्य है जिसे श्राचायंश्री तुलसी ने लय और स्वरों 
में बाँध कर गेय बनाने का प्रयास किया है। यदि इस काव्य को प्रचलित गीत स्वरों में न बाँध कर विषयानुक्‌ल प्रवाह में 
बहने दिया जाता तो निश्चय ही इसका काव्य सौष्ठव अधिक उत्कृष्ट होता ग्रंथ-सम्पादक मुनिश्री महेन्द्रकुमार ने भ्रपनी 
सम्पादकीय भूमिका में ग्रंथ की तुलनात्मक समीक्षा करते समय मंथिलीशरण गुप्त रचित साकेत का संकेत किया है। कुछ 
स्थल उद्धृत करके साम्य-वेषम्य दिखाने की भी उन्होंने चेष्टा की है, किन्तु उनका ध्यान इस तथ्य की ओर शायद नहीं गया 
कि साकेत के प्रणेता गाहेंस्थ्य जीवन की मोहक भाँकियाँ प्रस्तुत करने में बेजोड़ हैं। सद्गृहस्थ होने के कारण उनके काव्य 
में गाहेस्थिक जीवन की मर्म छवियों के अनुभूत चित्र जिस रूप में उभर कर आते हैं, वैसे एक वीतराग साधु की लेखनी से 
कंसे सम्भव हो सकते हैं। वियोग और करुण भाव की योजना के लिए भी जिस प्रकार की अनुभूति चाहिए, वेसी एक संत के 
पास नहीं हो सकती । यह दूसरी बात है कि धामिकता---नैतिकता का जीवन चित्र उनके काव्य में आ जाये, किन्तु गृहस्थी 
की भावना को साकार कंसे कर सकेंगे ! यही कारण है कि अग्नि-परीक्षा' में पवित्रता और धामिकता का वातावरण अधिक 
है, गृहस्थ जीवन का नहीं । रामायण के जिस प्रसंग का आ्राचायंश्री तुलसी ने चयन किया है उसके लिए उपसंहार में नैतिक 
और धार्मिक उपदेशों के लिए अवकाश होने पर भी प्रारम्भ और मध्य में व्यावहारिक जीवन की कड़वी-मीठी सामान्य 
अनुभूतियाँ ही अधिक उभर कर आनी चाहिए थीं। 

अग्नि-परीक्षा' का सबसे बड़ा गुण है, उसकी सुबोध शैली और रोचक कथा-प्रसंगों की श्रन्विति । कवि की 
वाग्धारा सरस-स्निग्ध होकर जिस रूप में प्रवाहित हुई है, वह सर्वत्र कथा के अनुकूल है । रोचकता को दृष्टि से यह काव्य 
व्यापक यश का भागी होगा । कहीं-कहीं गेय रागों का प्रबल आग्रह पद-योजना तथा गअथं-तत्त्व को इतनी साधारण कोटि 
तक उतार लाया है, जो ग्रंथ के विषय-गांभीयें की दृष्टि से घातक है। किन्तु प्रचारात्मक दृष्टिकोण के कारण शायद 
आचार्यश्री को यह माध्यम अत्युपयुक्त प्रतीत होता है । 

मैंने दोनों काव्य ग्रन्थों का प्रवन्धात्मक दृष्टि से ही विश्लेषण किया है। रस, ध्वनि, अलंकार आदि के गुणदोष- 
विवेचन में जान-बूककर नहीं गया हूँ । मैंने इन दोनों काव्यों में प्रवन्धात्मकता का गुण पूरी तरह पाया है और एक तटस्थ 
पाठक की भाँति इन्हें पढ़ कर पर्याप्त आनन्द प्राप्त किया है। इन दोनों प्रबन्ध काव्यों की एक उल्लेख्य विशेषता यह भी है 
कि इनका ध्येय नेतिक मूल्यों की प्रतिष्ठा करना होने पर भी कवि ने प्रतिपाद्य को इस प्रकार गठित किया है कि उसमें 
लोक-व्यवहार-ज्ञान की अत्यधिक सामग्री एकत्र हो गई है। इन दोनों प्रबन्ध काव्यों के अनुशीलन से प्रत्येक पाठक की लोक- 
दृष्टि व्यापक बनेगी और उसके देनन्दिन जीवन में होने वाली घटनाओं से इन काव्यों की घटनाश्रों का तादात्म्य हो सकेगा। 
आचारयंश्री तुलसी का जीवन धामिक एवं नैतिक आदशों का साकार रूप है। उन्हीं श्रादशों को लोकभाषा में निबद्ध करना 
उनका ध्येय था। कथा-प्रसंग तो व्याज-मात्र है, किन्तु उनका निर्वाह जितनी सावधानी से होना चाहिए था, उतनी ही 
सावधानी से किया गया है। आाचारयंश्री तुलसी वीतराग आचाये होने पर भी लोक चेतना से सम्पृक्‍त रहते हैं और उसके 
उन्नयन और उत्थान के लिए किये गये उनके अनेक प्रयोगों में इन काव्य ग्रन्थों का भी अमिट योग है। 


श्र पट 
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प्रो० मुलचन्द सेठिया 
बिड़ला श्रार्टंस कॉलेज, पिलानी 


प्रायः ढाई हजार वर्षों से रामचरित भारतीय साहित्य का प्रमुख उपजीव्य रहा है। रामायण की कथा भारत 
की सीमाग्रों का अतिक्रमग कर बृहत्तर भारत में भी लोफ़ग्रिय रही है, परन्तु डॉ० कामिल बुल्के की यह धारणा तो 
निविवाद है कि “विभिन्न आधुनिक भारतीय भाषाश्रों का प्रथम महाकाव्य या सबसे अधिक लोकप्रिय ग्रंथ प्रायः कोई 
'रामायण' है ।” राम-भक्ति का धाभिक क्षेत्र में भ्रवतरण भी साहित्य के माध्यम से ही हुआ है। डाँ० गोपीनाथ कविराज 
राम-भक्ति का विशेष विकास आठवीं शताब्दी ई० के पश्चात्‌ मानते हैं, परन्तु प्राचीनतम उपलब्ध रामकाव्य वाल्मीकि 
रामायण का रचनाकाल ईसा के छह सौ से चार सौ वर्ष पूर्व के अन्तर्गत माना जाता है। वाल्मीकि के पूर्व भी स्फुट या 
प्रबन्ध रूप में राम-काव्य की रचना होती रही होगी, लेकिन साहित्य-शोधकों के लिए भ्रव तक वह श्रप्राप्य है । यह निश्चित 
है कि राम के अवतार रूप की प्रतिष्ठा और राम-भक्ति के ज्ञास्त्रीय प्रतिपादन की अपेक्षा राम-चरित की काव्यात्मक 
अभिव्यक्ति प्राचीनतर है । भारतीय लोक-मानस की सम्पूर्ण आदर्श-परिकल्पनाएं राम के चरित्र में कुछ इस परिपूर्णता 
के साथ मूर्तिमन्त हुई है कि 'लोकेश लीलाधाम' राम का पावन चरित्र कवियों के लिए चिरन्तन आकर्षण का केन्द्र रहा 
है। हो भी क्‍यों नहीं : 

राम तुम्हारा नाम स्वयं ही काव्य है, 
कोई कवि बन जाय सहज सम्भाव्य है। 
न-गुप्तजी 

“हरि अनन्त हरि कथा अनन्ता' के अनुसार विभिन्‍न कवियों को राम के व्यापक चरित्र में अपने मनोनुकूल 
मन्तव्य प्राप्त हो गया है। राम के नाम में ही कुछ ऐसा दुनिवार आकर्षण था कि सम्पूर्ण नाम-रूप के परे अन्तत्रह्य का 
साक्षात्कार करने वाले निर्गुणिया कवीर “राम नाम का मरम है आना कह कर भी अपने को “राम की बहुरिया' घोषित 
करने का लोभ संवरण नहीं कर सके। वाल्मीकि और स्वयंभू, तुलसी और केशव, कम्बन और क्ृत्तिवास, हरिग्रौध 
और मैथिलीशरण गुप्त द्वारा राम के पवित्र चरित्र का पूर्ण प्रशस्त अभिव्यंजन हो चुकने पर भी उसके प्रति नये क्ृतिकारों 
का आकर्षण उत्तरोत्तर बढ़ता जा रहा है । 

राम का चरित्र एक ऐसे प्रभा-पुञ्ज की तरह है, जिसके प्रतिफलन के कारण उसके पारव॑वर्ती ग्रह-उपग्रहों के 
रूप में सीता, लक्ष्मण, भरत, कौशल्या, ककयी, हनुमान आदि के चरित्र भी अलौकिक झाभा से अ्रभिमण्डित प्रतीत होते 
हैं। श्राधुनिक कवियों में दिवंगत निरालाजी ने “राम की शक्ति पूजा' और ंचवटी-प्रसंग' में राम के तपःपूत जीवन के 
कुछ पावन प्रसंगों को चित्रित किया है। श्री बलदेवप्रसाद मिश्र ने 'साकेत सन्‍्त' में भरत और माण्डवी, श्री केदारनाथ 
मिश्र प्रभात' ने कैकयी और दिवंगत पं० बालक्ृष्ण शर्मा “नवीन ने ऊमिला के चरित्र को अपने काव्य का केन्द्र-बिन्दु 
बनाया है। परन्तु राम-कथा के चाहे किसी भी पाइ्व को क्‍यों न स्पर्श किया जाये, राम की वर्चस्विता तो उसमें बनी ही 
रहती है। साकेत' में कविवर मैथिलीशरण गुप्त ऊमिला को नायिका बना कर भी लक्ष्मण को अपने महाकाव्य का 
नायक नहीं वना सके । वस्तुतः, राम भारतीय जीवनादर्श के एक पावन प्रतीक वन गये हैं और उनके सर्वागपूर्ण जीवन में 
प्रत्येक कवि को अपने अ्रभिप्रेत की प्राप्ति हो जाती है। राम-काव्य की बृहत्‌ शद्भुला में नवीनतम कड़ी है--आचायेंश्री 
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तुलसी की अग्नि-परीक्षा, जो सन्‌ १६६१ में प्रकाशित हुई है। राम-कथा के सम्बन्ध में अपने दृष्टिकोग का प्रतिनिधित्व 
करते हुए आचायंश्री तुलसी ने 'प्रशस्ति' में स्पष्ट कहा है : 
रामायण के हैं विविध रूप 
अनुरूप कथानक ग्रहण किया, 
निदछल मन से कलना द्वारा 
समुचित भावों को वहन किया, 
वास्तव में भारत की संस्कृति 
है रामायण में बोल रहो, 
श्रपने युग के संवादों से 
वह ज्ञान-प्रंथियाँ खोल रही। 
आचायंश्री तुलसी तेरापंथ के नवमाचाय॑, अणुब्रत-आनन्‍्दीलन के प्रवर्तक एवं जैन-दर्शन के एक महान्‌ व्याख्याता 
के रूप में राष्ट्र-व्यापी ख्याति प्राप्त कर चुके हैं, परन्तु उनके कवित्व का परिचय आषाढ़भूति के प्रकाशन के साथ ही प्राप्त 
होता है। जन्मना राजस्थानी होने के कारण राजस्थानी भाषा में श्राचाय॑ श्री तुलसी द्वारा विरचित विपुल काब्य-सामग्री 
विद्यमान है, जिसमें पूर्वाचा्य श्रीकालूगणी के जीवन से सम्बद्ध चरित-काव्य श्री कालू यशोविलास' प्रमुख रूप से उल्लेख्य 
है। विगत वर्षों में उत्तरी एवं मध्य भारत में विचरण करने के पदचात्‌ हिन्दी काव्य-सुजत की ओर आपके श्राकषंण का सूत्र- 
पात होता है। 'अग्नि-परीक्षा' में रामायण के उत्तरार्ध की कथा है, जो राम के लंका-प्रस्थान से प्रारम्भ होकर अग्नि- 
परीक्षिता महासती सीता के जयनाद के साथ समाप्त होती है। स्पष्टतः आचायेश्री तुलसी का आलोच्य काव्य राम-काव्य 
की जैन-परम्परा के अन्तगंत ही परिगणित किया जा सकता है। आ्राचार्यश्री तुलसी के राम गोस्वामी तुलसीदास के राम 
की भाँति “व्यापक, अकल, ग्नीह, अज निर्गुन नाम न रूप । भगत हेतु नाना विध करत चरित्र अभ्रनूप ।” वाले मर्यादावतार 
नहीं हैं। वे आ्राठवें वलदेव हैं और उनकी गणना लक्ष्मण एवं रावण के साथ त्रिषष्टि महापुरुषों में की जाती है। जैन मता- 
नुसार राम ने अपने जीवन के संध्या-काल में साधु-जीवन अ्ंगीकार किया था और कर्मक्षय कर सिद्ध पुरुष बन गए थे । 
जैनों के राम मोक्ष-प्रदाता नहीं है, उन्होंने स्वयं श्रपनी जीवन-मुक्ति के लिए साधना की थी। हाँ, इसमें सन्देह नहीं कि 
आज राम एक जीवन-मुक्त महापुरुष सिद्ध हैं। अग्नि-परीक्षा' के दथरथ भी राम-वनवास के बाद जैन-दीक्षा ग्रहण कर लेते 
हैं। भरत राम से कहते हैं 'ली पूज्य पिताजी ने दीक्षा । राम के अयोध्या प्रत्यागमन के वाद भरत भी जन साधुत्व स्वीकार 
करने में विलम्ब नहीं करते हैं : 
भरत त्वरित मुनि बन चले, कर जागृत सुविवेक । 
वासुदेव-बलदेव का हुप्रा राज्य-अभिषेक | 
इस प्रकार यह स्पष्ट है कि अग्नि-परीक्षा' का प्रणयन वाल्मीकीय रामायण की परम्परा में न होकर, पउठम 
चरिय' के प्रणेता विमलसूरि की जैन रामायण-परम्परा में हुआ है। जनों में भी रामायण की दो परम्पराएं मिलती हैं, 
परन्तु गुणभद्द और पुष्पदन्त के उत्तर पुराण में, जो दिगम्बर सम्प्रदाय में ही अधिक प्रचलित रहे हैं; सीता के परित्याग 
और श्रग्नि-परीक्षा की घटना का कहीं उल्लेख तक नहीं किया गया है। अतः आचार्य श्री तुलसी की अग्नि-परीक्षा' का सम्बन्ध 
विमलसूरि के 'पउम चरिय' की परम्परा से ही स्थापित किया जा सकता है। आलोच्य काव्य के कथात्मक विकास पर भी 
'पठम चरिय' का सुस्पष्ट प्रभाव है । राम के द्वारा सीता का परित्याग, वज्ञजंघ द्वारा सीता का संरक्षण, नारद द्वारा 
लवणांकुश को माता के अपमान की कथा सुनाया जाना, राम-लक्ष्मण के साथ लवणांकुश का युद्ध और अन्ततः सीता की 
अग्नि-परीक्षा आदि घटनाओं का विधान पठम चरिय' की परम्पानुसार ही किया गया है। 
'अग्नि-परीक्षा' में श्रग्ति स्‍्ताता सीता का भअत्युज्ज्वल चरित्र ही प्रमुख रूप से उपस्थित किया गया है। डॉ० 
माताप्रसाद गुप्त के शब्दों में “व॑ंदिक साहित्य में 'सीता' शब्द का प्रयोग अधिकतर हल से जोतने पर बनी हुई रेखा के लिए 
हुआ है । किन्तु एक सीता कृषि की अधिष्ठात्री देवी भी है। एक अन्य सीता सूर्य की पुत्री है। विदेहतनया सीता वैदिक 
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साहित्य में नहीं है।” वैदिक साहित्य में सीता का उल्लेख केवल 'राप्रोत्तर तापनीयोपनिषद्‌' में मिलता है, जो साहित्य- 
शोधकों द्वारा काल-क्रम की दृष्टि से अर्वाचीन ठहराया गया है। डॉ० कामिल बुल्के के मतानुसार बैदिक सीता का 
व्यक्तित्व ऐतिहासिक न होकर लांगल पद्धति के मानवीकरण का परिणाम है।” प्रचलित वाल्मीकि रामायण में सीता 
को भूमिजा भी कहा गया है । “एक दिन राजा जनक यज्ञ-भूमि को तैयार करने के लिए हल चला रहे थे कि एक छोटी-सी 
कन्या मिट्टी से निकली । उन्होंने उसे पुत्री-स्वरूप ग्रहण किया तथा उसका नाम सीता रखा। सम्मव है कि भूमिजा सीता 
की अलौकिक जन्म-कथा सीता नामक कृषि की अधिष्ठात्री देवी के प्रभाव से उत्पन्न हुई हो ।” गुणभद्रकृत उत्तरपुराण' के 
अनुसार सीता रावण की पुत्री थी और मन्दोदरी के गर्भ से उसका जन्म हुआ था। इसी प्रकार पद्मजा सीता, रक्‍्तजा 
सीता और अग्निजा सीता की कल्पनाएं भी अनेक पौराणिक कथा-काव्यों में मिलती हैं । 
विष्णु के अवतार राम की पत्नी सीता को भी विष्णु की पत्नी लक्ष्मी का अवतार माना गया है। भक्तप्रवर 
तुलसीदास ने सीता को प्रभु की शक्ति-योग माया के रूप में प्रस्तुत किया है, जो केवल विष्ण की पत्नी का अवतार मात्र 
नहीं, प्रत्युत स्वयं सृष्टि का सुजन, पालन और संहार करने में समर्थ सर्वशक्तिमती है : 
जासु प्रंश् उपर्जाह गुन खानी। अभ्रगनित लक्छ उसा ब्रह्मानी। 
भूकुटि विलास जासु जग होई। राम बाम दिसि सीता सोई। 
अग्नि-परीक्षा' में आचार्यश्री तुलसी ने सीता को महामानव राम की महीयसी महिषी के रूप में चित्रित किया 
है और यह चरित्र आँसुओं से धुल कर और झ्राग में जल कर तप्त कुन्दन की तरह सर्वथा निष्कलुष हो गया है। पत्नी के 
रूप में राम की अर्द्धाज्धेनी बन कर भी वहअभागिनी ही रही : 
जबसे इस घर में श्राई इसने दुःख ही दुःख देखा , 
पता नहीं बेचारी के कंसी कर्मों की रेखा ? 
पृथ्वी की पुत्री को भी अगर अपनी सर्वंसहा माता की भाँति सबका पदाघात सहन करना पड़ा हो तो इसमे 
आइचर्य ही क्या ? 'अग्नि-परीक्षा' में आचाय॑ंश्री तुलसी ने उसी प्रश्रुमती सीता को नायिका के पद पर प्रतिष्ठित किया है 
जिसकी पलकों में आँसुओं की श्राद्रेंता के साथ सतीत्व का ज्वलन्त तेज भी है। उसमें नारीत्व के श्रात्म-गौरव की भावना 
सदैव प्रगाढ़ रूप में परिलक्षित होती है । वह राम के माध्यम से पुरुष जाति के अत्याचार को सहर्ष सहन करती हुई भी अपने 
अन्तर में विद्रोहिणी है । वाल्मीकि और तुलसी की सीता उसके सामने नतनयना और मूकवचना निरीहा नारी प्रतीत होती 
है। यूग के प्रभाव से आधुनिक यूग की प्रबुद्ध नारी-चेतना से आचार्य श्री तुलसी भी अप्रभावित नहीं रह सके हैं। 'साकेत' 
की सीता और ऊभिला की झात्यन्तिक कोमलता और कातरता का प्रायश्चित्त श्री मैधिलीशरण गुप्त ने भी “विष्णुप्रिया' 
में किया है। अग्नि-परीक्षा' की सीता राम से उपालम्भ के रूप में जो कुछ कहती है, उसमें युग-युग से पद्मादत और 
प्रबंचित नारी जाति की वह मम॑-वेदना भी मिली हुई है, जो विद्रोह की सीमा-रेखा को स्पर्ण करने लगी है: 
हाय राम ! क्‍या नारी का कोई भी मूल्य नहों है ? 
क्या उसका ओदायं, शौय॑ पुरुषों के तुल्य नहीं है ? 
आचार्यश्री तुलसी एक धर्म-सम्प्रदाय--तेरापंथ के आाचाय॑ हैं। बचपन से ही परम्परा और मर्यादा के पालन 
करने और कराने का उनका चिराचरित अम्यास रहा है। इसलिए उनसे यह आशा करना तो दुराश्ञा ही होगी कि वे 
किसी भाव-प्रतिक्रिया के आवेश में झ्राकर नारी के विद्रोह का शंखनाद करने लगेंगे, परन्तु 'श्रग्नि-परीक्षा' की कुछ ज्वलन्त 
पंक्तियाँ नारी के निपीड़न और पुरुषों की स्वेच्छाचारिता और स्वार्थपरायणता को इतनी प्रखरता के साथ उपस्थित करती 
हैं कि समाज का यह मूलभूत वैषम्य--जो और कुछ भी हो, सत्य और न्याय के झ्राधार पर प्रतिष्ठित नहीं है--अपनी नग्न 
वास्तविकता के साथ हमारे सामने था जाता है। 
नारी का अस्तित्व रहा नर के हाथों में, 
नारी का व्यक्तित्व रहा नर के हाथों मे, 
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है पुरुषों के लिए खुली यह वसुधा सारी, 
पर नारो के लिए सदन की चार दीवारी । 


क्या पेरों की जूती नारी? 
जां सहे आपदाएं साशी। 
सिहनाद-वन में (जिसका नाम ही रोंगटे खड़े करने वाला है ) घोर निराशा के क्षणों मे भी सीता एक सन्‍्नारी 
के रूप में अपने आत्म-बल को जागृत करती है और इस प्राणान्तक संकट के हलाहल को अमृत बना कर पी जाती है। तभी 
तो लक्ष्मण कहते हैं : 
सहज सुकोमल सरल, गरल को श्रमृत करती सीता 
विषम परिस्थितियों में जो कभी नहीं भय भीता 
सीता ने अपने अ्रखण्ड सतीत्व के बदले क्या नहीं पाया--निर्वासन, निर्यातन, निन्‍्दा, लांछना और अन्ततः पुरुष 
का विश्वासघात ! परन्तु विधि की ये विडम्बनाएं उसके प्राणों के सत्व का शोषण नहीं कर सकी । सीता ने जहर के घूंट 
पर घूंट पीकर ही नारी के लिए जीवन का यह तत्त्व-दर्शन प्राप्त किया था : 
अपने बल पर नारी तुझे जागना होगा, 
कृत्रिम आवरणों को तुभे त्यागना होगा। 
खो सन्‍्तुलन भीत हो नहीं भागना होगा, 
सत्य क्रान्ति का अश्रभिनव श्रस्त्र दागना होगा। 
अग्नि-परीक्षा' में सीता एक परित्यक्ता पत्नी के रूप में ही नहीं, एक महिमामयी माता के रूप में भी हमारे 
सम्मुख उपस्थित होती है । उसका पत्नीत्व चाहे आहत हो, लेकिन उसका मातृत्व लवणांकुश जँसे पृत्र-रत्त पाकर सफल- 
सार्थक है। वे जब माता के अपमान का प्रतिशोध लेने के लिए राम और लक्ष्मण जैसे विश्व-विश्वुत वीरों से लड़ने के लिए 
तैयार हो जाते हैं तो उन्हें इन नवल किशोरों से लड़ने में एक प्रकार का सहज संकोच हो झ्राता है। इस अवसर पर सीता 
के सपूतों की ओजस्विनी वाणी गूँज उठती है : 
करुणा किसी दीन पर करना, 
भोली किसी होन की भरना, 
दया-पात्र हम नहीं तुम्हारे, क्यों फैलायें हाथ ? 
लवणांकुश जैसे पुत्रों को पाकर सीता कुछ क्षणों के लिए पति की प्रवंचना के अन्तर्दाह को भी भूल गई होगी । 
माता के रूप में ही नारी पुरुष की प्रवंचना और प्रताड़ना के ऊपर उठ पाती है। सम्भवतः नारी अपने पृत्र के रूप में ही 
पुरुष को अपने सर्वान्त:करण से क्षमा कर जाती है। पाता के भ्रपमान का गोध सत्पूत्रों के द्वारा ही होता है : 
सत्यत्न कभी यों माता का 
अपमान नहीं सह सकते हैं, 
पाते ही सचमुच शुभ भ्रवसर 
' वे मोन नहों रह सकते हैं। 
आाचार्यश्री तुलसी ने कौशल्या और सीता के रूप में मातू-हदय की नवनीत कोमलता और मर्म-मधुरता को 
सजीव रूप में उपस्थित कर दिया है। लक्ष्मण के वन से लौट आने पर माता सुमित्रा पूछती है, “तुम्हारे घाव कहाँ लगा 
था ? ज़रा मुझे वह जगह तो दिखलागो । कौतुक प्रिय नारदजी भी माता की महिमा गाते हुए सुनाई पड़ते है : 
वात्सल्थ भरा माँ के मन में, 
साधुय॑ भरा साँ के तन में, 
उस स्नेह-सुधा को सरिता का रस तुम्हें पिलाने झ्राया हूँ । 
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सुनती जब सुत का किडिचत्‌ दुःख, 
पीला पड़ जाता उस का मुख, 
उसकी उद्व लित श्रात्मा को में तुम्हें दिखाने झ्राया हूँ । 
अग्नि-परीक्षा' के अनेक पृष्ठ परित्यक्ता सीता के आँसुओं से गीले हैं। सीता के विरह-वर्णन में केवल पति- 
वियोग जन्य वेदना की ही अभिव्यंजना नहीं है, अपने सतीत्व पर किए गए सन्देह की चुभन, नारीत्व के अपमान की कसक 
और पति के द्वारा दी गई प्रवंचना की प्राणान्तक पीड़ा का भी समावेश है। गर्भवती अवस्था में सिहनाद-वन में नितान्‍्त 
निराश्रय छोड़े जाने पर उसके सम्मुख सबसे पहले तो कहाँ जाऊँ ? क्‍या करूँ ? की समस्या झा उपस्थित हुई होगी : 
श्रम्बर से में गिरी हाय ! श्रब नहीं केलती धरती, 
टुकड़े-दुकड़े हृदय हो रहा, रो-रो श्राहें भरती। 
सीता के करुण ऋन्दन में जीवन के कुछ ऐसे करुण और कठोर सत्य प्रकट हुए हैं, जो मर्यादा पुरुषोत्तम के इस 
कर्म को श्रमर्यादित सिद्ध करते हुए प्रतीत होते हैं : 
यदि कुछ ममत्व मन में होता 
करते न कभी विश्वासघात, 
क्यों हार पकड़ कर लाए थे, 
जो निभा न सकते नाथ ! साथ । 
सीता के वेदनामय उद्गारों में एक प्रकार की विदग्धता है, जो केवल हमें भावोद्वे लित ही नहीं करती, विचारो- 
त्तेजित भी करती है। राम की संकटापन्न एवं द्विधाग्रस्त मनःस्थिति को भी कवि ने लक्ष्य किया है। बड़े गम्भीर अन्त न्द्र 
और विचार-मन्थन के पदचात्‌ (यद्यपि अग्नि-परीक्षा' में उसका सादड्डृतिक वर्णन ही हुआ है) राम सीता का परित्याग 
करने के लिए प्रस्तुत होते हैं । 
किन्तु राघव का हृदय आनन्‍्दोलनों से था भरा, 
घूमता आकाश ऊपर, घूमती नीचे घरा । 
सीता श्रगर सिहनाद-वन को अपने कुहरी के से करुण ऋन्‍दन से विह्नलल कर रही थी, तो राम के लिए भी 
अयोध्या का सुख-शयनागार कण्टक-वन बन गया था । तुलसी के राम श्रपहता सीता का पता खग, मृग और मधुकर-श्रेणी 
से पूछ सकते थे, परन्तु अपनी ही आज्ञा से सीता को निष्कासित करने वाले राम उसका पता किससे पूछते ? राम सीता 
को अयोध्या के राजमहलों से निकाल कर भी उसे अपने हृदय से नहीं निकाल सके । सीता के वियोग में राम को : 
लगते फोके सरस स्वाद पकवान भी, 
कुसुम सुकोमल दाय्या तोखे तीर-सो, 
नहीं सुहाते सुखकर मृद्‌ परिधान भी, 
मलयानिल भी दुःखद प्रलय-समीर-सी । 
अन्ततः राम और सीता का मिलन होता है--उनके अंगजात लवणांकुश के प्रवल पराक्रम से ! सीता माता के 
ये पुत्र अपने वाहु-वल के दीप्त प्रकाश में राम के संशयाच्छन्न नेत्रों को निमीलित करते हैं। राम और लक्ष्मण की सेना के 
रकत-प्रवाह द्वारा वे अपनी माता पर अ्रका रण लगाई गई कलंक-कालिमा को धो डालते हैं । नारद के मुख से श्रपनी माता के 
अपमान की कथा के श्रवण मात्र से उनका खून खौलने लगता है। हैँ कहाँ भ्रयोध्या ? राम कहाँ ? माता के द्वारा बार- 
वार समभाए जाने पर भी उनके आाक्रोग का उत्ताल वेग झान्त नहीं होता | अपनी माता के अपमान का प्रतिकार करने 
के लिए वे भ्रयोव्या पर आक्रमण कर ही देते हैं। प्रारम्भ में राम और लक्ष्मण इस युद्ध को वाल-लीला समभ कर गम्भी- 
रता से नहीं लेते । परन्तु लवणांकूथ की भयंकर मार-काट को देख कर उनको भी लड़ने के लिए प्रस्तुत होना पड़ता है। 
युद्ध-वर्णन में भी आचारय॑श्री तुलसी ने अपनी काव्य-प्रतिभा का प्रशस्त परिचय दिया है। रणोद्यत राम का रौद्र रूप 
द्रष्टव्य है : 
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अरुण नेत्र निष्करुण हृदय, त्यों निष्प्रकम्प निःस्नेह, 
थर-थर अधर दशन से डसते, शस्त्र-सुसज्जित देह, 
सोच रहे जन अर ! हो गया है किसका विधु वास ! 
भूकुटि चढ़ी है, बड़ी व्यग्रता, फड़क रहे भुज-दण्ड, 
कड़क रहे बिजली ज्यों रिपु को कर देंगे श़त-खण्ड, 
है प्रचण्ड कोदण्ड हाथ में मूर्त रूप ज्यों स्थाम। 
परन्तु रोषारुण होने से ही युद्ध नहीं होता । राम-लक्ष्मण भले ही लवणांकश को नहीं पहचानते हों, पर रक्त 
तो रक्त को पहचानता था । उनके अस्त्र ही जैसे श्राज उनको छल रहे थे, वे फेंके किधर ही जाते थे और जाकर लगते 
किधर ही थे। रथ जजर हो गए, अच्व आहत हो गए, सेना शिथिल हो गई। नारदजी फिर रहस्योद्घाटन करने पहुँच 
जाते हैं। लवणांकुग का परिचय पाकर राम-लक्ष्मण अस्त्रों को छोड़ कर और रथ से उतर कर उनसे मिलने के लिए दौड़ 
पड़ते हैं : 
पुत्र पिता से, पिता पृत्र से, परम मुदित मन मिलते हैं । 
शशि को देख सिन्धु, रवि-दर्शन से पंकज ज्यों खिलते हैं । 
विनय और वात्सल्य बरसता है भीगी पलकों के द्वारा । 
स्नेह-सुधा से सिज्चित कण-कण आज श्रयोव्या का सारा। 
युद्ध के आँगन में जहाँ पहले तलवारों से तलवार मिल रही थीं, वहाँ वाहु से वाहु और वक्ष से वक्ष मिलते हैं। 
ग्राचार्यश्री तुलसी ने इस आकस्मिक भाव-परिवर्तन का बड़ा हृदयग्राही वर्णन किया है : 
पल भर में ही वीर रोद्र रस बदल गया हर्षोत्सव में, 
जीघ्र उम्र प्रतिशोंध-भावना परिवर्तित प्रेमोदभव में । 
क्षण भर पहले जो लड़ते थे वे श्रापस में गले मिले, 
' पलट गया पासा ही सारा, फूल और के शोर खिले। 
युद्ध-प्रकरण के पश्चात्‌ सीता की अग्नि-परीक्षा का प्रनंग उपस्थित होता है। कपिपति सुग्रीव पृण्डरीकपुर में 
सीता की सेवा में उपस्थित होते हैं और उनका अभिनन्दन करते हुए कहने है : 
कुल कमले ! कमनीय कले ! अ्मले ! भ्रचले ! सन्‍्तारी, 
सहज सुत्रते ! सोम्य सशीले ! श्रननुमेय श्रविकारोी । 
सुग्रीव के द्वारा राम की ओर से आमन्त्रण की वात सुनकर सीता का दवा हुआ विक्षोभ फूट पड़ता है। सीता 
के भावोदुगारों में नारी की वेदना ही नहीं, उसका विद्रोह भी मुखरित हो उठा है : 
कपिपति ! में भूलो नहीं वह भीषण कान्‍्तार, 
नहीं और अब चाहिए स्वासी का सत्कार । 
सीता कहती है---“राम की धरोहर लवणांकुश- मैं उन्हें सौंप चुकी हूँ। राम इस कुलटा को अयोध्या जैसी 
पुण्य नगरी में बुलाकर उस नगरी को कलंकित क्यों करना चाहते है ? हाँ, अगर वे मेरी परीक्षा लेकर मेरा कलंक उता- 
रना चाहें, तो मैं सहर्प अ्रयोध्या जाने के लिए प्रस्तुत हूँ। राम सीता के दृढ़ सतीत्व के प्रति अपने मन में अप्रतिहत आस्था 
होते हुए भी जड़ जनता को थिक्षा देने के लिए सीता की अग्नि-परीक्षा करने को प्रस्तुत हो जाते है। महेन्द्रोद्यान के निभुत 
क्षणों में जब राम सीता के सामने अपनी सफाई का वयान देने लगते हैं तो उन्हें सीता दो टूक जवाब देती है : 
जीवन भर में साथ रहो, 
फिर भी पाये पहिचान नहीं, 
कहलाते हो श्नन्तर्यामी, 
किस श्रम में भूले हो स्वामी ! 
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“सीता अपने सतीत्व का प्रमाण देने के लिए अग्नि-कुण्ड में प्रवेश करती है, इस पर भ्रग्नि-कुण्ड तालाब में बदल 
जाता है और उसका जल चारों ओर बढ़ने लगता है। जब पानी लोगों के कानों तक पहुँचता है, वे सीता से प्रार्थना करने 
लगते हैं और पानी कम हो जाता है ।” इन चरम क्षणों में सती सीता के जय-जयकार के साथ आ्राचार्यश्री तुलसी ने अपने 
काव्य का चरम समापन किया है। एक भव्य, प्रशस्त और उदात्त वातावरण में काव्य की परिसमाप्ति होती है। सीता हेम 
की तरह शुद्ध होने पर भी इस अग्नि-परीक्षा में से और भी उज्ज्वलतर होकर निकलती है : 

बिना हुताशन-स्नान किये होता सोने का तोल नहीं, 
नहीं शाण पर चढ़ता तब तक हीरे का कुछ मोल नहीं। 

प्रत्येक प्रबन्धकार को अपने आधारभूत कथानक में से प्रबन्धौचित्य के अनुरूप ग्रहण और त्याग करने का 
अधिकार होता है। आचाय॑प्रवर ने अधिकांशत: जैन-परम्परा में प्रचलित कथानक को ही स्वीकार किया है, परन्तु 
कंतिपय प्रसंगों में नवोदभावना का चमत्कार भी देखने को मिलता है। जब राम अयोध्या में लौट कर आते हैं तो भरत 
का यह उपालम्भ कितनी अभिन्‍न आत्मीयता से भरा हुआ प्रतीत होता है : 

हरण हुझ्ला भाभी का फिर भी मुझे स्मरण तक नहीं किया, 
और कुशल सन्देश हमें लक्ष्म्मजी का भी नहीं दिया, 
रण में सबको बुला लिया, पर मेरी याद नहीं श्राई 
उसी पिता का पुत्र कहो, क्‍या था न झापका ही भाई ? 
राम का उत्तर केवल भरत का निरुत्त र ही नहीं करता, उसे गुरुतर गौरव-गरिमा से भूषित भी कर देता है: 
कर प्रजाजनों का संरक्षण 
तू ने भारी गोरव पाया, 
में एक सिया को पृर्णतया 
बन में न सुरक्षित रख पाया। 

इसी प्रकार-सीता त्याग के प्रसंग में राम केवल सुनी-सुनाई बातों पर ही निर्भर न रह कर, स्वयं छद्म वेश बना 
कर अयोध्या के जन-समाज में घूमते हैं। सीता-त्याग के मूल में स्थित लोकापवाद के आतंक को घटनात्मक आधार देने 
के लिए विभिन्‍न कृतिकारों ने धोबी के वृत्तान्त, रावण के चित्र, भूगु-शाप, शुक-शाप आदि की कल्पनाएं कर डाली हैं। 
धोबी के वृत्तान्त का प्राचीनतम उल्लेख सोमदेवक्ृत 'कथा सरित्सागर' में मिलता है और सम्भवतः मूल ग्रन्थ गुणाढ्य की 
“बड्ढ कहा' में भी रहा होगा । सीता के पास रावण का चित्र मिलने की घटना का वर्णन सर्वप्रथम हेमचन्द्राचायं के 
“जैन रामायण में मिलता है। आचायंश्री तुलसी ने प्रसंगतः रावण के चित्र और धोबी के वृत्तान्त का भी उल्लेख किया 
है। वास्तविकता तो यह है कि सीता-त्याग का मूल कारण लोकापवाद का आतंक ही रहा है, जिसे प्रसिद्ध राजनीति- 
शास्त्री जॉन स्टुअ्ट मिल ने जन-मत का अ्रत्याचार (पग्रबव79 ० ॥76 ?०9॥० ०छ़ांग्रं०)) कहा है। आचाय॑श्री 
तुलसी ने जड़जनता की मूढ़ मतवादिता का मर्मंग्राही चित्रण इन पंक्तियों में किया है : 

है प्रवाह ॒गडरों जनता का, 
धस्थिर ज्यों शिखरस्थ पताका। 
क्षण में इधर-उधर हो जाती, 
नहीं सही चिन्तन कर पातो। 

अग्नि-परीक्षा' के कला-पक्ष का मूल्यांकन करते हुए हमें यह स्मरण रखना होगा कि एक धर्माचार्य होने के 
नाते आचार्यश्री तुलसी कला-पक्ष को ऐकान्तिक महत्त्व नहीं दे सकते थे। इसमें जो कलात्मक उत्कर्ष है, वह तो सहज सिद्ध 
है। आचार्यप्रवर की दृष्टि से काव्य का आनन्द चाहे गौण न हो, परन्तु उसका नैतिक मूल्य सर्वोपरि है। परन्तु काव्य 
धामिक होने पर भी काव्य ही रहता है, उसमें नैतिक प्रबोधन भी होता है तो कलात्मकता के माध्यम से ही होता है। 'अग्नि- 
परीक्षा' की सफलता इसीमें है कि इसमें एक धर्म-भावना से अनुप्राणित कथा का निर्वाह भी विशुद्ध मानवीय भाव- भूमिक्रा 
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पर हुआ है। धर्म-भावना काव्य के नीर में ही क्षीर की तरह सम्मिश्रित हो गई है । वह ऊपर से आरोपित अनुभव नहीं 
होती । हाँ, अलंकार-विधान के ग्रन्तर्गत जैन धर्म के सिद्धान्तों एवं दाशेनिक तथ्यों का स्थान-स्थान पर उल्लेख हुआ है। 
महाकवि तुलसीदास ने भी नैतिक एवं दार्शनिक तथ्यों का निरूपण इसी प्रकार उपमानों के रूप में यथाप्रसद्भ किया है । 
यथा--“बूंद अघात सहे गिरि कंसे, खल के वचन सन्त सह जेसे ।” अग्नि-परीक्षा' में आचार्यश्री तुलसी ने परम्परागत 
एवं रूढ़ उपमानों का परित्याग कर अपने अलंकार-विधान को कहीं-कहीं जैन-दर्शन की तात्विक मान्यताञ्रों पर आधा- 
रित किया है । इससे जहाँ प्रलंकार-विधान में एक प्रकार की नवीनता और विलक्षणता का समावेश हुआ है, वहाँ एकाध 
स्थान पर दुबंधिता भी श्रा गई है। कुछ पंक्तियाँ तो वास्तव में बड़ी ही चामत्कारिक एवं अनुरञ्जनकारी बन पड़ी हैं । 
लक्ष्मण राम से कहते हैं : 

श्रभवो मुक्त बने, भ्रलोक में चाहे पृदगल दोड़े। 

तो भी कभी न जेचता भाभी ग्रटल पतित्नत तोड़े । 


शझोभित माँ की गोद में दोनों पृण्य-निधान। 
होते ज्यों चारिश्र्य में सम्यग्‌ दह्शन-ज्ञान । 
कहाौं-कही गूढ़ दा्शनिक सिद्धान्त पर आधारित होने के कारण उपमान दुर्बोध हो गए है, परन्तु जेन-दर्शन की 
सामान्य मान्यताओं से परिचित पाठकों के लिए ये रसपूर्ण ही सिद्ध होंगे। यथा : 
स्वल्प-सी भी वृष्टि होती, सिद्ध श्रत्युपयोगिनी, 
सजग मुनि की क्रिया, संवर-निर्जेरा संयोगिनी। 
भारतीय साहित्य में तो वेद्यक, गणित झौर ज्योतिष-शास्त्र से भी उपमानों का चयन करने की प्रवृत्ति रही है, 
झत: आचायंश्री तुलसी का यह अलंकार-विधान कुछ नवीनता और विलक्षणता लिए हुए होने पर भी अप्रतीत्व दोष का 
द्योतक नहीं है । 
लोक-जीवन के निकट सम्पर्क में रहने के कारण आचार्य श्री तुलसी ने भ्ग्नि-परीक्षा में मुहावरों और लोकोक्तियों 
का भी प्रचुरता से प्रयोग किया है। मुहावरेदानी की दृष्टि से अग्नि-परीक्षा' खड़ी बोली के किसी भी काव्य से टक्कर ले 
सकती है | 'कामायनी' में तो जैसे मुहावरों का अकाल ही है । कुछ मुहावरे और लोकोक्तियाँ सहज ही हमारा ध्यान 
आकृष्ट करती हैं : 
१. पूर्ण भर कर घड़ा जंसे फूटता है पाप का। 
२. चढ़े और पंदल दोनों की लोक मजाक उड़ाते। 
३. एक गुफा में दो-दो मृगपति, एक म्यान में दो तलवार । 
४. भर बूंद-बूंद से घड़ा, बड़ा वह देश-राष्ट्र निर्माता है । 
कहीं-कहीं भाषा का सहज सरल प्रवाह ही बड़ा प्रभावकारी बन गया है । यथा : 
सेना है या लाए हो, भाड़े के पकड़-पकड़ रंगरूट, 
केवल भगना हो सी खे, ये मानो रेगिस्तानी ऊंट । 
प्रकृति-वर्णन को अग्नि-परीक्षा' में प्रमुखता तो प्राप्त नहीं हो सकी है, परन्तु जहाँ कहीं झ्राचार्यश्री तुलसी ने 
प्रकृति की ओर दृष्टिपात किया है, उन्होंने कुछ बिम्बग्राही चित्र उपस्थित करने में सफलता प्राप्त की है। कुछ स्थल तो 
निराला की (राम की शक्ति पूजा' के 'उगलता गगन घन अन्धकार' का स्मरण कराते हैं। प्रकृति वर्णन प्रायः सवंत्र कथा- 
प्रवाह को पूर्व-पीटिका देने के लिए ही उपयुक्त हुआ है। परन्तु सी हुई कलम से दो-चार रेखाओं में ही जो चित्र भ्रंकित 
किए गए हैं, वे हमारे सम्मुख पूर्ण विम्ब उपस्थित करने में समर्थ हैं : 
अभ्र, अबनो, सर-सरोरह, श्रान्त-शान्त नितान्‍्त थे, 
सरित, सागर-शब्द रह-रह हो रहे उद्श्नान्त थे। 
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विह॒ग, पन्‍नग, द्वय-चतुष्पद, सर्वेतः निस्तब्ध थे, 
हुई परिणत गति स्थिति में, शब्द भी निःशब्द थे । 
अन्तिम पंक्ति में शब्द भी निःशब्द थे कह कर नीरवता की पराकाष्ठा को सूचित किया गया है। प्रकृति-वर्णन 
अधिकतर पात्रगत भावनाओं के अनुरूप ही हुआ है। सिहनाद-वन की दुर्गमता, निर्जेनता और भयंकरता का प्रस्तुत वर्णन 
वातावरण के भयकारी प्रभाव को और भी गहरा कर देता है : 
वन-विडाल, श्यूगाल शूकर हैं परस्पर लड़ रहे, 
हिरद मद भरते कहीं दन्तृशलों से भिड़ रहे। 
प्रबल पुच्छाछोट करते कहीं मृगपति घमते, 
भेड़िये, भाल, भयंकर, घोर इवापद भूमते। 
धुच्छाछोट' आदि व्यंजक शब्दों का चयन भी ऐसा किया गया है कि जो एक भयकारी वातावरण का बोलता 
हुआ चित्र उपस्थित कर देता है। अग्नि-परीक्षा के प्रसंग में अग्नि-कुण्ड के वर्णन में भी लेखनी से तूलिका और शब्दों से 
रेखाओं का काम लिया गया है : 
अम्बर से अ्रम्बर मणि की, नव किरण भू पर उतर रहीं, 
श्रग्नि-कुण्ड को ज्वालायें, अ्रम्बर छूने को उभर रहीं। 
आलोच्य काव्य में सर्ग बद्धता तो अवश्य है, परन्तु परम्परागत शास्त्रीय विधान के अनुसार एक सर्ग में एक ही 
छन्द का प्रयोग नहीं किया गया है। छन्दोभेद सर्गान्त में न होकर स्थान-स्थान पर स्वच्छन्दतापूर्वक होता गया है। हाँ, 
छन्दोभेद के पीछे भाव-भेद की प्रक्ृत प्रेरणा अवश्य विद्यमान है। सम्भवतः अग्नि-परीक्षा' के सुधी सम्पादक ने इसमें 
गीतों का वाहुल्य देखकर ही इसे प्रगीत काव्य कहा है । अ्रन्यथा, यह प्रगीत काव्य न होकर एक कथा-काव्य ही है, जिसमें 
यथास्थान भाव-प्रकाशन के लिए लोक-लयाश्वित गीतों का आश्रय लिया गया है। अन्यथा, वास्तविकता यह है कि अग्नि- 
परीक्षा' को उस रूप में प्रगीत-काव्य (.प7704] ९0०८५) नहीं कहा जा सकता, जिस अर्थ में कालिदास के मेघदूत, 
प्रसाद के आँसू और साकेत के नवम सर्ग को कहा जा सकता है। इसमें भावना की प्रगीतात्मक तरलता, सृक्ष्मता एवं 
कोमलता के स्थान पर घटनाश्रित कथात्मकता का प्राधान्य है। कथानुबन्ध की दृष्टि से भी यह प्रगीतात्मक (7.97०8) 
की अपेक्षा महाकाव्यात्मक (£9४0०) ही भ्रधिक है । 
अ्रग्नि-परीक्षा' हिन्दी की राम-काव्य-परम्परा में एक अद्यतन कृति के रूप में साहित्य-समीक्षकों का ध्यान 
अवदर्य ही झ्राकृष्ट करेगी । संभवत: झ्राधुनिक भारतीय भाषाओं में जैन परम्परानुवर्ती राम-काव्य का यह प्रथम प्रयोग 
है। परन्तु यह सर्वथा परम्परानुवर्तिनी कृति नहीं है, इसमें आधुनिक युग की प्रबुद्ध नारी-चेतना का साक्षात्कार होता है 
और जीवन के बदलते हुए मूल्यों का इस पर स्पष्ट प्रभाव है। एक धर्माचार्य की कृति होने के नाते इसके साहित्यिक एवं 
कलात्मक मूल्य में कोई अन्तर नहीं पड़ता । हिन्दी-संसार अ्रव आचायंश्री तुलसी को एक प्रवन्धकार के रूप में पहचानने 
लगा है और उनकी आगामी कृतियों की भी उत्साहपूर्वक प्रतीक्षा की जाएगी। हिन्दी के अद्यतन काव्य-रूपों एवं काव्य- 
प्रवृत्तियों के निकट सम्पर्क में आने के लिए यथेष्ट समय का अ्रभाव रहते हुए भी श्राचार्य प्रवर ने साहित्य-साधना को अपने 
जीवन में एक प्रमुख स्थान प्रदान किया है। उनके तेरापंथ सम्प्रदाय के साधुझों एवं साध्वियों में काव्याराधना की प्रवृत्ति 
बहुत दिनों से चल रही है । 
अग्नि-परीक्षा' में सती सीता के अमल धवल चरित्र को उसकी अग्नि-स्नात पव्िज्ञता में प्रस्तुत किया गया है। 
उसमें नारीत्व की चिरन्तन महिमा और उसके ज्वलन्त तेज का झ्राख्यान है। इस पाघाणमय संसार में निरन्तर प्रहार सहन 
करते हुए भी नारी ने अपने हृदय की नवनीत कोमलता को अक्षुण्ण बनाये रखा है । 
पुरुष-हृदय पाषाण भले ही हो सकता है, 
नारी-हृदय न कोमलता को खो सकता है। 
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पिघल-पिघल उनके श्रन्तर को धो सकता है, 
रो सकता है, किन्तु नहों वह सो सकता है । 
परन्तु नारी के लिए उसकी ममता और मधुरिमा, उसकी सेवा और समर्पण युग-युग में अभिशाप ही सिद्ध हुए 
हैं। स्वयं शक्ति की प्रतीक होते हुए भी जैसे वह अपने आत्म-बल को भूली हुई है । इस जागृत आत्म-चेतना के भ्रभाव में 
ही उसका बलिदान आज बकरी का वलिदान बनता जा रहा है। स्वयं बलि होने में नारी का गौरव रहा होगा, परन्तु 
पुरुष के द्वारा बलि किए जाने में तो उसके भाग्य की विडम्बना ही है। अग्नि-परीक्षा' की सीता अपने प्रकृत धर्म का 
पालन करते हुए अपने आ्रापको मिटाने में कहीं पीछे नहीं हटती है, परन्तु वह बकरी की तरह मिमियाती नहीं है, उसकी 
वाणी में वत्ञ का गर्जन है और अग्नि-कुण्ड की लपलपाती हुई लपटों के सामने वह नारी-जीवन के एक महान सत्य का 
प्रत्यक्षीकरण करती है : 
जागृत महिला का महत्त्व, इस महि-मंडल पर श्रमल रहा, 
जिसने प्राण-प्रहारी संकट, प्र० को रखने सदा सहा, 
उसके यश का उज्ज्वल अविरल अविकल अविचल स्रोत बहा, 
दिखलाया है हृदय खोलकर, समय-समय वीरत्व श्रहा, 
कड़ी जुड़ेगी उसमें मेरे इस उन्‍नत शभ्रश्ियान की। 
बलिदानों से रक्षा होगी नारी के सम्मान को। 
आत्म-बलिदान के द्वारा आत्म-सम्मान की रक्षा करने वाली जागृत महिला सती सीता के उज्ज्वल यश का 
यह काव्य-स्रोत प्रवाहित करने के लिए हिन्दी-जगत्‌ आचार्यश्री तुलसी का चिर आाभारी रहेगा। आशा है, जीवन के 
शाइवत सत्यों के प्रकाश में सम-सामयिक समस्याओ्रों के समाधान की ओर इचज़्ित करने वाले और कई महाकाव्य आपकी 
पुण्य-प्रसू लेखनी से प्रसुत होंगे । 





श्रीकालू यशोविलास 


डा० दशरथ शर्मा एम० ए०, पी-एच० डी० 
रीडर, दिल्‍ली विश्वविद्यालय 


चरित-लेखन की परम्परा अत्यन्त प्राचौन है। भारत ने जिस किसी वस्तु या व्यक्ति को आदर्श रूप में देखा, 
उसे जनता के समक्ष प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया। एक आदर्श वीर, एक आदर्श राजा, एक आदर्श पुरुष विशेष कः 
चरित चित्रित करने के लिए महर्षि वाल्मीकि ने रामायण की रचना की । जैन सम्प्रदाय ने भी उसी परम्परा को श्रक्षुण्ण 
रखते हुए केवल तीर्थंकरो के ही नहीं, ग्रनेक शलाका-पुरुषों के चरित भी हमारे सामने प्रस्तुत किये । चाहे तो हम यह भी 
कह सकते हैं कि हमारा इतिवृत्त लिखने का ढंग प्रायश: आदर्शानुप्राणित रहा है। प्राचीन काल में अनेक भ्रन्य शूरवीर, 
योद्धा और राजा भी हुए हैं | किन्तु भारत ने उन्हें भुला दिया है । उसके लिए यही पर्याप्त नहीं है कि किसी व्यक्ति ने जन्म 
लिया, राज्य किया या युद्ध किया हो, वह उसमें कुछ और विशिष्टता ढुंढ़ता है उसमें वह विशिष्टता न हो तो उसके 
लिए ऐसे व्यक्तियों का होना या न होना एक बराबर है। 

ख्याति-प्रिय राजाओं ने इस प्रवृत्ति के परिहार-रूप में अनेक प्रशस्तियों, ताम्रपत्रों और दरवारी कवियों 
के काव्यों द्वारा अपने को अमर करने का प्रयत्न किया है। हर्षचरित, नव साहसांक चरित, विक्रमांक देव चरित, द्वया- 
श्रय-काव्य, पृथ्वीराज विजय काव्य आदि कुछ ऐसे ग्रन्थ हैं, जिनमें राजाओं का यशोगान पर्याप्त मात्रा में वर्तमान है। 
किन्तु ये ग्रन्थ भी वर्णित राजाओं की महत्ता से नहीं, अपितु बाण, बिह्लणादि कवियों के कवित्व के कारण जीवित हैं। 
आदर्शानुप्राणित भारत के जीवन में अमरत्व उसी कृति को मिलता है, जो हमारे सामने किसी आदर्श को उपस्थित करे । 
विशेषतः जैन सम्प्रदाय में तो देवाधिदेव वही है जो अज्ञान, क्रोध, मद, मान, लोभादि अ्रठारह दोषों से मुक्त हो। 
उसी के गुणगान में आनन्द है। उससे ही जरामरणादि दुःखों से सन्तप्त लोगों को कुछ लाभ हो सकता है, उसी के प्रभाव 
से प्रभावित होकर जनता केवल्य मार्ग की ओर उन्मुख हो सकती है। सम्भवत: इसी बात को ध्यान में रखते हुए आचार्यश्री 
तुलसी ने अपने दिवंगत गुरु आचार्यप्रवर श्री कालूरामजी का चरित “्रीकालू यशोविलास ' में प्रस्तुत किया है। भाषा 
भी मुख्यतः राजस्थानी ही रखी गई है, जिससे संस्कृत और प्राकृत से अनभिज्ञ व्यक्ति भी आचायंवर के उपदेश और जीवन 
से पूर्ण लाभ उठा सके । शास्त्रों के भवतरण मूल अरधमागधी आदि में हैं। किन्तु उनके साथ ही उनका राजस्थानी अनुवाद 
भी प्रस्तुत है। 


फाव्य का संक्षिप्त वृत्त 


काव्य छः उल्लासों में विभक्त है। पहले उल्लास का प्रारम्भ तीर्थकर नाभेय, शान्तिनाथ और महावीर एवं 
स्वगुरु श्री कालूगणी को नमस्कार करके किया गया है। इसके वाद मरुस्थल, मरुस्थल के नागरिक और श्री कालूगणी की 
जन्मभूमि छापर (वीकाने र, राजस्थान ) का वर्णन है । इसी नगर में शोसवंशीय चोपड़ा जाति के बुधसिह कोठारी थे। इनके 
द्वितीय पुत्र मूलचन्द और कोटासर के नरसिहदास लूणिया की पुत्री छोंगा वाई के सुपुत्र हमारे चरित नायक श्री कालगणी ने 
वि० सं० १६९३३ फाल्गुन शुक्ला हवितीया गुरुवार के दिन अत्यन्त शुभग्रहादि युक्त समय में जन्म लिया। इनका जन्म नाम 
शोभाचन्द था, किन्तु माता-पिता प्रेम से इन्हें कालू कहते। १६३४ में मूलचन्दजी के दिवंगत होने पर माँ इन्हें श्रपने पीहर 
ले गई। वहीं बाल्यकाल से ही उनमें वैराग्य की भावना बढ़ने लगी । 


श्रध्याय | श्रीकालू यशोविलास [ २६६ 


इसी समय तेरापंथ के पंचम झाचायेंश्री मघवागणी का सरदार शहर में चातुर्मास हुआ और माँ, मासी श्रादि के 
साथ जाकर कालूगणी ने उनके दर्शन किये। श्री कालूगणी की झाक्ृति झ्रादि से श्री मघवागणी इतने प्रभावित हुए कि 
वे तदनन्तर उन्हें न भूले | संवत्‌ १६४४ की आशिवन शुक्ल तृतीया के दिन स्वाति नक्षत्र में खूब बाजे गाजे के साथ बीदा- 
सर में उनकी दीक्षा हुई। गुरु के साथ उन्होंने अनेक स्थानों में विहार किया। संवत्‌ १६९४६ में मघवागणी का शरीर 
अस्वस्थ हुआ । कालूरामजी की आयु उस समय छोटी थी । इसलिए मधवागणी ने चेत्र कृष्ण द्वितीया के दिन श्री माणिक- 
गणी को अपना उत्तराधिकारी नियुक्त किया । पंचमी के दिन श्री मधवागणी का स्वगंवास हुआ । श्री कालूगणी को इससे 
महान्‌ दुःख हुआ । 

संवत्‌ १६४९ की चेत्र कृष्णा अष्टमी के दिन माणिक्रणणी पट्टाधिकारी बने। श्री कालूगणी ने उनकी समुचित 
सेवा की। संवत्‌ १६५३ के झ्राश्विन मास में श्री माणिकगणी का शरीर रुग्ण हुआ, किन्तु कतंव्यनिष्ठ गगीजी ने इस पर 
कुछ ध्यान न दिया और कातिक कृष्णा तुतीया के दिन असार संसार का त्याग कर दिया। चनुविध संघ ने मिलजुल 
कर श्री डालिमगणी को संघपति बनाया । 

श्री डालिमगणीजी की सेवा में रहते हुए श्री कालूगणी ने अनेक स्थानों पर अपने प्रभावी व्याख्यानों से लोगों 
को रंजित किया। इस समय इन्होंने बगड़ के पं ० घनव्यामजी से संस्कृत व्याक रण का अध्ययन किया और हेम कोष-अ्भिधान 
चिन्तामणि, उत्तराध्ययन एवं नन्‍्दी (सूत्र) आदि को कण्ठस्थ किया । बारह वर्ष तक कालूगणी ने श्री डालगणी की सेवा 
की। १६६४ में डालगणी चन्देरी पहुँचे। वहीं वे अस्वस्थ हो गये। सं० १६९६६ की भाद्रपद शुक्ला द्वादशी के दिन 
स्वर्गंत हुए। संघ ने श्री कालूगणी को सिंहासन पर बैठाया । श्री डालगणी के सम्वत्‌ १६६६ प्रथम श्रावण वदी १ के पत्र 
में भी उन्हें यही सम्मति मिली । 

भाद्रपद शुक्ला पूर्णिमा के दिन कालूगणी जी का पाटोत्सव चन्देरी नगर में हुआ इन्होंने प्रथम याम में उत्तराध्ययन 
का और रात्रि के समय रामचरित का व्याख्यान किया। चन्देरी के बाद अनेक स्थानों में विहार कर कालूजी ने लोगों को 
उपदेश दिया और दीक्षित किया । 

द्वितीय उल्लास का आरम्भ श्री महावीर स्वामी के स्मरण से है। सम्वत्‌ १६६८ में कालूगणी ने बीदासर में 
चातुर्मास किया और अनेक योग्य साधु और साध्वियों को दीक्षित किया। १६६६ का चातुर्मास चूरू में और १६७० का 
चन्देरीमें हुआ । यहीं से ये वीकानेर में धर्म की प्रभावना के लिए पहुँचे। राज्य के बड़े-बड़े सरदारों औ्ौर उच्च राज्य कर्म- 
चारियों ने इनके दर्शन किये भर अनेक दीक्षाएं हुई । 

इन्हीं दिनों जमनी के प्रसिद्ध विद्वान, जैन शास्त्र के महान्‌ पण्डित और अनेक जैन धर्म-प्रन्थों के अनुवादक डा० 
हमेन याकोबी भारत पहुँचे और लाइनूं में श्री कालूगणी के दशनार्थ आये। श्री कालूगणी ने याकोबी महोदय के अनेक 
सन्देह स्थलों की इतनी विशद व्याख्या की कि उस विद्वान्‌ का हृदय कृतज्ञता से पूर्ण हो गया और उसे यह भी निश्चय हो 
गया कि तेरापंथ ही जैन धर्म का सच्चा स्वरूप है। जूनागढ़ में जाकर भरी सभा में याकोबी महोदय ने यह भी घोषित 
किया कि आचारांग के अन्तगंत मत्स्य और मांस का अर्थ उसने सम्यक्‌ रूप से कालूगणीजी से ही समभा है। 

इसी अवसर पर जोधपुर राज्य ने नाबालिगों की दीक्षा पर प्रतिबन्ध लगाया और २१ मार्च सन्‌ १६१४ के 
गजट में ऐसी दीक्षा के विरुद्ध अपनी आज्ञा प्रसारित की । तेरापंथ के युक्ति युक्त विरोध के कारण यह आज्ञा कैन्सिल 
(रह) की गई। यू० पी० काउंसिल ने भी नाबालिगों की दीक्षा को रोकने के लिए प्रस्ताव पास किया और कानून तैयार 
करने के लिए आठ सदस्यों की एक कमेटी नियुक्त की । श्री कालूगणी से आशीर्वाद प्राप्त कर तेरापंथ के गणमान्य सज्जन 
इलाहाबाद पहुँचे और अपनी युक्‍्तियाँ दीं। इतने में यूरोप का प्रथम महायुद्ध छिड़ गया और प्रस्ताव बीच में ही लटक 
गया। यू० पी० में कानून के प्रस्तावक ला० सुखबीरसिंह जब दिल्ली काउंसिल के मेम्बर बने तो वहाँ भी यह प्रइन उठा। 
तेरापंथी धर्मवीरों के प्रयास से यह बिल पास न हुआ । 

चित्तौड़ में श्री कालूगणी ने अमल के काँटे के अफसर को प्रवोधित किया । भगवती सूत्र के झ्राधार पर वहां यह 
भी सिद्ध किया कि जीव के नाम तेईस हैं। इसी प्रकार रायपुर में श्राचारांग से उद्धरण देकर उन्होंने दया का ठीक स्वरूप 


२७० ] श्राचायंश्री तुलसो अभिननन्‍दन प्रस्थ [ प्रथम 


समभाया। जिसने भिक्षुक वेष धारण किया है उसे किसी के सुख और दुःख से कोई लगाव नहीं है। कहीं लड़ाई हो या आग 
लगे--ये दोनों ही उसके लिए उपेक्षा के विषय हैं । 

उदयपुर में विपक्षियों ने तेरापंथ के विषय में अनेक झ्फवाहें फंलाई, किन्तु वास्तविक सत्य के सामने वे ठहर न 
सकीं। वहाँ से विहार कर श्री कालूगणी ने एक सौ अड़तीस गाँवों को अपनी चरण-रज से पवित्र किया। आउवे में 
सूत्रकृतांग के द्वितीय श्रुतस्कन्ध छठे अध्ययन के निदिष्ट पाठ को पढ़ कर उन्होंने सिद्ध किया कि उसमें कहीं प्रतिमा का 
उल्लेख नहीं है । 

सं० १६७३ में चातुर्मास जोधपुर में और १६७४ में सरदारशहर में हुआ । यहीं इटली के विद्वान्‌ डा० टेसीटरी 
ने आपके दर्शन किये। अ्रगला चातुर्मास चूरू में हुआ । यहीं आयुर्वेदाचायं आशुकवि रत्न पं० रघुनन्दन जी झ्रापकी सेवा में 
आये । रतनगढ़ में गणेश्वर ने पंडित हरिदेव के व्याकरण-ज्ञान का मद दूर किया । १६७६ में बीदासर में चातुर्मास हुआ । 
इसके बाद सरदार शहर, चूरू आदि शहरों में होते हुए आपने हरियाणे के अनेक नगरों और ग्रामों में विहार किया। 
१६७७ के भिवानी के चातुर्मास में कार्तिक कृण्णाष्टमी के दिन कई दीक्षाओं का मुह॒र्तं निश्चित हुआ। विरोधियों ने 
दीक्षाओं के विरोध में सभा की, किन्तु देववण उसी समय आकाश से एक गोला गिरा। लोगों में भगदड़ पड़ गई। दीक्षाएं 
नियत समय पर हुईं । १६७८ का चातुर्मास रतनगढ़ में हुआ । दूसरे स्थानों की तरह यहाँ भी अनेक दीक्षाएं हुईं। इसके 
बाद वीदासर, डूंगरगढ़, गंगाशहर आदि में इन्होंने संवत्‌ १९७६ में विहार किया । भीनासर में स्थानकवासी कनी रामजी 
वाँठियाँ से चर्चा हुई। फिर चौमासे के लिए बीकानेर पहुँचे । 

तीसरे उल्लास का आरम्भ जिनेन्द्र की मुखभारती को प्रणाम कर हुआ है। बीकानेर में विरोधियों ने यत्र तत्र 
उनके विरुद्ध खूब पत्र बँटवाए और चिंपकाए। फिर भी दीक्षामहोत्सव बड़े आनन्द से सम्पन्न हुआ | ज्येष्ठ में जयपुर 
वाटी में आपने विहार किया । चानुर्मास जयपुर में हुआ और माघोत्सव सुजानगढ़ में । इक्यासी की साल में फिर चूरू में 
चातुर्मास हुआ । जब आप राजगढ़ पहुँचे तो अमेरिकन प्रोफेसर गिल्की ने आपके दश्न किये और तेरापंथ के बारे में 
जानकारी प्राप्त की । माघ मास में गुरुवर सरदा रशहर पहुँचे । 

मार्गशीष में श्री कालूगगी लाडनूं पहुँचे और धन लग्न में काव्य-कर्ता तुलसी और उनकी बहन एक साथ दीक्षित 

हुए । इसके बाद के विहार में तुलसी सदा गुरु सेवा में रहे | इन्हीं दिनों थली देश में एक महान्‌ ढंढ्व मच गया | गुरुवर ने 
एक मास तक लगातार प्रयास किया । जिससे श्राद्ध समाज में अच्छी जागृति हुई। माघ-महोत्सव चूरू में हुआ । स्थानक 
वासी साधु-साध्वी संभोग सम्बन्धी झास्त्रार्थ में परास्त हुए। इस चर्चा में भगवानदास मध्यस्थ थे। चूरू से श्रीकालूगणी 
रतनगढ़ और राजलदेसर पहुँचे । अगला चातुर्मास छापर में हुआ । १६९८६ का चातुर्मास सरदारशहर में हुआ । 

चतुर्थ उल्लास का आरम्भ मूलमृत्र श्री कालूगणी के नमस्कार से है। १६६० में सुजानगढ़ में चातुर्मास करने के 
बाद आचार्यजी ने जोधपुर राज्य में विहार किया। छापर, वीदासर, लाडनूं, सुजानगढ़, डीडवाणा, खाटू, डेगाणा, वलून्दा 
पीपांड, पचपदरादि होते हुए अपने वेदुष्य और संयमपूर्ण साधु परिवार के साथ गणिवर श्रागे बढ़े और टलोकरों द्वारा 
विस्तारित मिथ्या प्रचार का उद्भेदन कर जोधपुर पहुँचे। १६६१ का चातुर्मास वहीं हुआ । चारों ओर से लोग द्शनार्थ 
एकत्रित हुए। बाईस दीक्षाओं का निश्चय हुआ । इसके विरुद्ध प्रतिपक्षियों ने खूब आन्दोलन किया। गणीजी ने जैन 
सिद्धान्त के अनुसार ऐसी दीक्षाओं का समर्थन किया और लोगों को बताया कि आठ वर्ष से अधिक बवालक-बानिकाओ्रों की 
दीक्षा सर्वथा विहित है। स्मृतियों में भी ऐसी दीक्षाओं का विधान है। नव वाषिक बालक कच्चे भाण्ड की तरह हैं जिसे 
उचित रूप से संस्कृत किया जा सकता है। वह काली कम्वल नहीं है जिसे रंगा न जा सके । बड़ी आरायु में दीक्षित होने पर 
मार्ग म्रष्ट होने की सम्भावना अत्यधिक है। महावीर स्वामी से दीक्षित होने पर भी उनका जामाता जमाली मार्ग भ्रष्ट हो 
गया। लोग इन युक्तियों से प्रभावित हुए बिना न रह सके । कार्तिक कृष्णा अष्टमी के दिन ये बाईस दीक्षाएं सोत्सव 
सम्पन्न हुई । फिर काण्ठा देश के सुधरीपुर में मर्यादोत्सव पूर्ण कर और दुरारोह मेवाड़ की पर्वतमाला को पार कर सब 
भिक्षुगण सहित श्री कालूगणी संवत्‌ १६६१ के चातुर्मास के लिए उदयपुर पहुँचे। महाराणा भूपालसिह अपने लवाजमे 
सहित आपाढ़ शुक्ला चन्‌र्थी के दिन आपके दर्शनाथ आये और आपका उपदेश सुन कर कृतार्थ हुए । 


भ्रध्याय ] श्रोकालू यशों विलास [ २७१ 


पाँववाँ उल्लास भौ धर्माचार्य कालूजी को नमस्कार करके झ्रारम्भ किया गया है | कातिक कृष्णा पंचमी के 
दिन महोत्सवपूरवंक पन्द्रह दीक्षाएं सम्पन्न हुईं । इनमें तीन पुरुष और बारह स्त्रियाँ थीं। उदयपुर से विहार कर श्री 
कालूगणी मार्गंशीर्ष शुक्ल पक्ष में राजनगर पहुँचे और साधु-साध्वियों के वार्षिक व्यतिकर के बारे में पूछकर उनके 
उत्साह की वृद्धि की । इसके बाद मालव संघ की अ्रम्यर्थना से गणीजी ने मालव देश में प्रवेश किया। सादड़ी, नीमच 
छावनी, महू छावनी, मन्दसौर आदि होते हुए आप माघ कृष्णा चतुर्यी के दिन जावर पहुँचे । वहाँ सबके सामने अपने तेरा- 
पंथ के सिद्धान्तों का सयुक्तिक व्याख्यान किया | इससे बिना उत्तर और प्रत्युत्तर के लोगों का संशय दूर हुआ। वहाँ से 
माघ शुक्ला सप्तमी के दिन आप रतलाम पहुँचे । विद्वेषियों ने बहुसंह्यक लेख आपके विरुद्ध निकाले । प्रश्नकारियों 
का उचित समाधान कर गणेश्वर बड़नगर पहुँचे । यहाँ महान्‌ मर्यादामहोत्सव सम्पन्न हुआ । माघ पूणिमा के दिन आपने 
उज्जेन के लिए विहार किया । फिर इन्दौर आदि नगरों में देशना देते हुए १२१ गाँवों का चक्कर लगाकर श्राप फिर 
रतलाम पहुँचे । वहाँ रतलाम के दीवान आदि आपके दर्शनार्थ आये । चार मास तक इस प्रकार आपने मालव भूमि को 
अपने उपदेशामृत का पान करवाया । वेशाख शुक्ला षप्ठी के दिन आपने मेवाड़ की ओर विहार किया। संवत्‌ १६६३ 
का चातुर्मास गंगापुर के लिए निश्चित हुआ । 

इसी संमय गणीजी के वाएं हाथ की तर्जनी अंगुली में फुन्सी होकर पीड़ा हो गई । यह पीड़ा बढ़ती गई । आपरे- 
शन करना आवश्यक हो गया । किन्तु इसी कार्य के लिए लाए हुए औजारों को प्रयुक्त करना विधानानुकूल न था। अतः 
कलम बनाने के चाकू से मगन मुनिजी ने डाक्टर के क्थनानुसार चीरा दिया । गुरुजी भीलवाड़े पहुँचे। अनेक डाक्टर 
और श्रद्धालु भी वहाँ ग्राए। डाक्टर अध्विनीकुमार ने मधुमेह का निदानकर ब्रणविरोपण के लिए एक औषधि विजद्येप का 
विधान किया । किन्तु जैन ब्रतत्रती कालूजी ने उसका सेवन स्वीकार न किया। न वे उस स्थान पर ठहरे। गंगापुर में 
चातुर्मास करना उन्होंने स्वीकृत किया था । इसलिए वहीं जाना उन्होंने निश्चित किया । 

छठे उल्लास का आरम्भ गुरुवन्दना से है। गुरु कप्टमय मार्ग को पार कर गंगापुर पहुँचे। संवत्‌ १६६३ 
का चानुर्मास वहीं हुआ। वर्षाकाल में क्रण का और विस्तार हुआ और अस्वास्थ्य बढ़ने लगा। किन्तु इतना होने पर 
भी उपदेश का कार्य सततरूप से चलता रहा। ग्रन्थकर्त्ता तुलसीजी ने भी उनके आदेश से श्रावण छुकक्‍्ला दणमी के 
दिन रामचरित का व्याख्यान आरम्भ किया इसी समय आशु कविरत्न आयुर्वेदाचार्य पं० रघुनन्दनजी वहाँ आये। 
नाड़ी परीक्षा के बाद उन्होंने तीन्र औषधों के प्रयोग से चिकित्सा आरम्भ की । फिर उन्होंने जयपुर निवासी दादूपंथी 
लक्ष्मीरामजी राजवंद्य को सामति के लिए इक्कीस इलोकों में एक पत्र लिखा। इसका उत्तर लक्ष्मी रामजी ने छः इलोकों में 
दिया। औषध की अदल-वदल से कुछ लाभ हुआ । किन्तु फिर औषध कार्यकर न होने लगी। डाक्टर अश्विनीकुमार भी 
कलकत्ते से आये। उन्होंने और पं० रघुनन्दनजी ने भी रोग की असाध्यता काग्रनुभव किया। भाद्रपद की अमावस्या के 
दिन श्री कालूगणी ने तुलसीजी को भिक्षुगण का भार सँभालने की ग्राज्ञा दी । फिर गुरुवर ने श्रमण वर्ग को भ्रन्तिम शिक्षा 
दी । एकान्‍्त में काव्यकार को भी वहुत तरह से उपदेश दिया । तृतीया के प्रातःकाल में गणेश्वर ने श्रपने हाथ से युवराज 
पद-पत्र में तुलसी राम को भ्रपना पट्टाधिकारी लिखकर युवराज बनाया | इस पत्र की पूरी नकल ग्रन्थ में वर्तमान है। मगन 
मुनि ने यह लेख सबको सुनाया। देह-त्याग से पूर्व गणरक्षा के विषय में श्री कालूगणी ने वुलसीजी को फिर जिक्षा दी। 
नाड़ी डगमगा रही थी तो भी गणाधिप ने यह सब व्यवस्था की । 

सब प्रदेशों के लोग अब गंगापुर में आकर एकत्रित हो गए थे। सभी उनकी दृढ़ता देखकर चकित थे । तीज की 
रात्रि में सांवत्सरिक उपवास को धारण कर छठ की प्रातःकाल में आपने पारण किया। सायंकाल के समय भगवान्‌ 
अरिहन्त की शरण ग्रहण कर सचेत अवस्था में श्री कालुगणीजी ने झरीर-त्याग किया। अन्येष्टि'के समय लगभग ३६ 
हजार व्यक्ति उपस्थित थे । 

ढाल १६वीं और १७वीं में फिर कालूगणी का संक्षिप्त जीवनवृत और उनके समय की तपश्चर्यादि का 
वर्णन है। 


२७२ ] आचायेश्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रन्थ [ प्रथम 


समालोचनात्मक कुछ शब्द 


पिछली पंक्तियों में हमने संक्षिप्त रूप में श्री कालूयशोविलास' का वृत्त दिया है। इसके समालोचन के लिए 
उपयुक्त व्यक्ति तेरापंथ दर्शन का कोई अच्छा ज्ञाता ही हो सकता है। किन्तु मध्यस्थ भाव से अपनी शक्ति के अनुरूप 
मैं भी कुछ शब्द कहना उचित समभता हूँ और कुछ नहीं तो उससे भ्रादेश का पालन तो हो सकेगा। 
कोई काव्य अच्छा बना है या नहीं इसे देखने के लिए हमें उसके प्रयोजन के विषय में विचार करना चाहिए। 
सभी काव्यों के लिए एक मापदण्ड नहीं होता है। यह अवश्य है कि काव्य जितना अधिक विश्वजनीन हो, उतनी ही 
उसकी महत्ता अधिक बढ़ती है । उसमें वह विश्वहित की दृष्टि रहती है जो स्वत: उसे उच्चासन पर स्थापित करती है। 
इसके अतिरिक्त काव्य-शब्दाभिधेय कृतियों में सच्चा काव्यत्व भी होना चाहिए । केवल पद्यों में ग्रन्थित होने से कोई कृति 
काव्य नहीं बनती । 
कई कवि यश के लिए काव्य-रचना करते हैं, कई धन के लिए, कई अमंगल की हानि के लिए, कई कान्‍्ता- 
सम्मत-शब्दों में उपदेश प्रदान के लिए और कोई स्वान्तः सुख के लिए। श्रीकालू यशोविलास के रचयिता न यश: प्रार्थी 
हैं और न धनाभिलाषी । किन्तु चतुर्थोल्लास के अन्त में आपने यह इलोक दिया है-- 
सौभाग्याय शिवाय विध्न वितत भेंदाय पद्धाच्छिदे। 
आझनन्दाय हिताय विश्रमशत ध्वंसाय सौख्याय च ॥ 
श्री श्रीकालू यशो विलास विमलोल्लास स्तुरीयोयक । 
सम्पस्तः सतत सतां गृण भूतां भूयाच्चिरं भूतये ॥१॥ 
इससे प्रतीत होता है कि काव्य के भ्रन्य लक्ष्य भी उनकी दृष्टि से दूर नहीं रहे हैं। इनके कवि हृदय ने स्वान्तः 
सुख की अनुभूति तो की ही होगी, किन्तु गणनायक के रूप में सैकड़ों भ्रान्तियों का उन्मूलन भी उनका श्रभीष्ट रहा है। 
गुरुयशोगान और गुरूपदेश को जनता के समक्ष सुस्पष्ट एवं सुग्राह्म शब्दों में रखना इसका एकमात्र ही नहीं तो कम- 
से-कम बहुत सुन्दर उपाय तो है। सुललित एवं र॒सात्मक शब्दों में इनको प्रस्तुत करना मानों सोने में सुगन्‍्ध भरना है। 
हमें निश्चय है कि 'श्रीकालू यशोविलास' का समाधान पारायण किसी भी व्यक्ति को तेरापंथ के मुख्य सिद्धान्त समझाने 
के लिए पर्याप्त है । इसके मूलग्रन्थों और टीकाओं के उदाहरण विद्वानों के लिए भी पठनीय और मननीय हैं । ब्राह्मण ग्रंथों 
में जिस प्रकार रामायण और महाभारत काव्य होते हुए भी धर्मग्रन्थ हैं, उसी तरह “श्रीकालू यश्योविलास' काव्य के रूप 
में ही नहीं, तेरापंथी समाज के धर्मग्रन्थ के रूप में प्रतिष्ठा प्राप्त करेगा । इसमें युक्तियुक्त रूप से जन धर्म के तत्त्वों का 
निरूपण और अपने सिद्धान्तों का मण्डन है। मोक्षमार में स्त्री का अधिकार, साधु के लिए दया का सच्चा स्वरूप, 
सुविहित दान, अल्पवय में भी दीक्षाधिकार और उसकी युक्तियुक्तता आदि स्थल तेरापंथी समाज को स्दंव उसके सिद्धान्त 
समभने और विरोधी युक्‍क्तियों का शास्त्र और तकं-सम्मत उत्तर देने का सामथ्ये प्रदान कर उसकी रक्षा करेंगे। समाज 
के लिए उससे बढ़कर सोभाग्य, शिव (मंगल) आनन्द और हित' का विषय क्‍या हो सकता है ? 
शुद्ध काव्य के रूप में भी श्रीकालू यशोविलास' सहृदय जनों के हृदय में स्थान प्राप्त करेगा। इसमें अनेक 
उत्कृष्ट छन्दों और बन्धों का प्रयोग है। भाषा गंभी रार्थमयी होते हुए भी प्रसादगुणयुकत है। सुन्दर राग और रागनियों 
से विभूषित, यह धर्म प्राण जनता का सुमधुर मेय काव्य है। अनेक कण्ठों की स्वरलहरी से नमो मार्ग को प्रतिध्वनित 
करती हुई इसकी पवित्र ध्वनि एक विचित्र स्फूति उत्पन्न करती होगी। 
काव्य अधिकतर अ्रतिशयोक्ति-प्रधान होते हैं, किन्तु यह काव्य अनेक अलंकारों और काव्य-वृत्तियों का समुचित 
प्रयोग करता हुआ भी असत्य से दूर रहा है। मरुस्थल के लिए कवि ने लिखा है : 
रयणीये रेणु कणा शशि किरणां, चलके जाणक चान्दो रे । 
रात्री के समय धूलि के कण चांदनी में ऐसे चमकते हैं, मानो चांदी हो। किन्तु साथ ही में कवि ने यह भी कहा है : 
मनहरणी घरणी यदि न हुवे, भ्रति आतप भर आंधी रे । 
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यह पृथ्वी अत्यन्त मनोहारी होती, यदि यहाँ बहुत जोर की धूप और आझ्ाँधी न होती । कोई अन्य कवि होता तो 
कवित्व के बहाव में बह कर मरुस्थल की प्रशंसा ही प्रशंसा कर बैठता। 
स्वाति नक्षत्र में दीक्षित श्रीकालूगणी के गुरुदेव के कर की शुक्ति से और स्वयं श्रीकालूगणी की इस स्वाति 
नक्षत्र में उत्पन्न उस मोती से उपमा दी है जो लाखों मनुष्यों के सिर पर चढ़ेगा और जिसकी चमक दिन-दिन बढ़ेगी। ऐसी 
ही दूसरी उपमा में कवि ने श्रीकालूगणी की माता के उदर को खान से, गुरु के हाथ को साण, जेन शासन को मुकट और 
श्रीकालूगणी को हीरे से उपमित किया है। गुरु के प्रति तुलसीजी का इतना अनुराग है कि काव्य में एक के बाद अनेक 
उपमाओं की भड़ी-सी लग गई है। 
पहले उल्लास की सातवीं ढाल में विपक्षियों के मनोमोदकों का भी अच्छा वर्णन है। दूसरे उल्लास की बारहवीं 
ढाल में आजकल की स्थिति का निदर्शन कवि ने गुरुमुख से इन शब्दों में किया है--- 
कोई चवरदे श्राना काण ठटाण तोहि रुपियो दरसावे | 
घर में खांचा ताण बाहर जई मुंछा बल खाबव॥ 
कोई है कंगाल हाल तोहि मगरूरी में नहिं मा । 
सन्धि श्ररु घट लिग लिग श्रनजाने कवि थावे ॥ 
कोई भूठम्‌ठ इक सूंठ ग्रहि जू पसारो बन जावे। 
देखे सुने अनेक छेक़ कोई विरलो ही पावे॥ 
भिवानी में गोले की वर्षा का वर्णन भ्रँखों के सामने पूरा दृश्य खड़ा कर देता है। सोलहवीं ढाल का आत्मशुद्धि 
विषयक उपदेश भी अपनी निजी छटा रखता है। तृतीय उल्लास में आचाय॑े तुलसी ने अपनी दीक्षा से पूर्व का हास्याद्भुत 
रसधार युक्त अच्छा वर्णन दिया है। गुरु-विषयक ये उपमाएं भी अपनी उक्ति विशेष के कारण हृदयहारिणी हैं--- 
सभा सभ्यजन संभृता, यथा चित्र श्रालेख। 
सयल श्रोतृगण श्रवण हित, श्ररवण प्रवण विद्येष ॥ 
सुधा भरे मुख निर्भेरे, चवि चकोर श्रनिमेष । 
वासर में हिमकर रस, वा छोगांगज एब॥ 
निरख विपक्षी नयन में, प्रमिला तणों प्रवेश । 
वासर में हिमकर रमसे, वा छोगांगज एव। 
शआ्रास्य कमल मुकुलित समल, प्रसहन जनां भ्रशेष । 
वासर में हिमकर रमें, वा छोगांगज एष॥ 
उच्चेस्वर गणिवर यदा, पाठ पढ्यो मुख जोर । 
भविक मोर प्रमुदित भया, लखि सावन घन घोर ॥ 
चतुर्थ उल्लास में १६६१ को जोधपुर के चातुर्मास का निम्नलिखित वर्णन भी पठनीय है-- 
गत विरहा मरुघरधरा, पुज्य पदापंण पेख। 
नवनवांकुरोग्द्म विषम, रोमोग्दम सम लेख ॥ 
पुहु पतती करती नती, माती भई अ्रतीव । 
मधुकर गुंजारव मिषे, मंगल गीत व तीव ॥ 
इसके अतिरिक्त काव्य अनेक मामिक स्थलों से परिपूर्ण है। श्रीकालूगणी की बीमारी, अस्वास्थ्य में भी उनका 
धैर्य और जैन धर्मानुसार कार्य-कलाप एवं अन्तिम शिक्षादि का वर्णन काव्य और धर्म कथा दोनों ही के रूप में प्रशस्य और 
अध्येय है। समय के ग्रभाव से इतना ही लिखकर विराम करना पड़ रहा है। सहृदय पाठकगण 'श्रीकालू यशोविलास' रूपी 
रत्नाकर से अनेक अन्य अनर्घ काव्य मुक्ताओं और मणियों की प्राप्ति कर सकते हैं । 
श्रीकालू यद्योविलास' को इतिहास-प्रन्थ रूप में प्रस्तुत किया है। आचाये तुलसी ने गुरु के गुणों का अवश्य 
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गान किया है, किन्तु ये गुण भी महापुरुषोचित सीमा से बहिर्भूत नहीं हैं। श्रीकालूगणी के सभी कार्य एक महान्‌ पुरुष के 
हैं। अपनी तपरचर्या, अपने ज्ञान, अपनी धर्म-अरद्धा और अपने चारित्र्य द्वारा उन्होंने वह स्थान प्राप्त किया है, जिनका 
अनुसरण सबके लिए श्रेयस्क्रर है। आचार्य तुलसी ने उनका यद्योवर्णन कर द्वितीय उल्लास के अन्त में निर्दिष्ट अपने लक्ष्य 
की सुचारू रूप से सिद्धि की है। तेरापंथ समाज के विषय में जो अनेक श्रान्तियाँ जनमानस में रूढ़ हो चुकी हैं, उनके समूल 
उच्छेद के लिए कुठारवत्‌ और भव्यजनों के हृदय कमलों को विकसित करने के लिए सदा चराचर स्फूतिदायी सबिता के 
रूप में वतमान रहते हुए यह काव्य यद्योनिःस्पृह आचाये तलसी के यश का भी स्वभावत: सत्र प्रसार करेगा । 





मरत-मुक्ति-समीक्षा 


डा० विमलकुमार जैन, एम० ए०, पी-एच० डी० 
प्राध्यापक, दिल्‍ली कालेज, दिल्‍ली विश्वविद्यालय, दिल्‍ली 


महामान्य आचार्य प्रवर तुलसीजी कृत 'भरत-मुक्ति” एक महाकाव्य है, जिसमें श्रादीशवर भगवान्‌ ऋषभदेव की 
दीक्षा, तपस्या एवं केवलज्ञान की प्राप्ति के अनन्तर भरत चक्रवर्ती की दिग्विजय का उत्सव, उनके अद्ठानवें भाइयों का 
संसार-त्याग, तत्पश्चात्‌ बाहुबली से युद्ध और पुनः देवों द्वारा प्रतिबोधित होकर बाहुबली का संन्यास-प्रहण और अन्त में 
भरत का राज्य-व्यवस्था के उपरान्त इन घटनाओं से विषण्ण होकर प्रत्न ज्या ग्रहण करके घोर तपश्चरण के पश्चात्‌ मुक्ति 
का वरण करना वणित है । 

इसमें महाकाव्य के प्राय: सभी लक्षण उपलब्ध हैं। भरत इसके नायक हैं, जो धीरोदात्त एवं इक्ष्वाकु क्षत्रिय- 
कुलोत्पन्न हैं। यह काव्य अष्टाधिक सर्गों में समाप्त हुआ है तथा भरत के दीर्घधकालिक जीवन की अनेक घटनाओं से व्याप्त 
है । इसमें नायिका का चित्रण नहीं है । केवल एक स्थान पर उनकी अनेक पत्नियाँ होने का उल्लेख है।' इसमें अनेक छन्दों 
का प्रयोग हुआ है तथा अंगी रस शान्त के अतिरिक्त वीरादि अंगभूत रसों का भी चित्रण है। इसमें प्रकृति-चित्रण भी है 
तथा युद्धादि का वर्णन भी है। इसका अन्त इसकी संज्ञानुसार आद्पूर्ण उद्देश्य से युक्त है। 

इस प्रकार लक्षण-निकष पर कसा हुआ यह एक बृहत्काय काव्य है, जो अपने सौष्ठव से ओत-प्रोत होकर जीवन 
के बाह्य और अन्त: सौन्दय पर प्रकाश डालता हुआ उसके वास्तविक स्वरूप को उद्घाटित करता है । 

इसमें काव्य के दोनों ही पक्ष भाव एवं कला अपने चरमोत्कर्ष पर हैं। भारतीय संस्कृति एवं विचार-परभ्परा 
के अनुसार जीवन का लक्ष्य जगज्जंजाल से मुक्त होना है। संसार में सदसत्‌ सभी प्रकार के कर्म प्राणी को सुख-दुःखात्मक 
स्थितियों में डालते हुए उसके जन्म-मरण के निमित्त बनते हैं। देही काम, क्रोध, मद, लोभादि के वशीभूत हुआ कर्म करता 
है। कभी वह पाप करता है तो कभी पुण्य परन्तु ये सभी सन्‍्ताप के कारण होते हैं, क्योंकि क्रियानुसार फल-मुक्ति अनिवार्य 
है। यथा शूल के बदले फूल नहीं मिलते उसी प्रकार पाप करके शुभ परिणाम की कामना निष्फल है। भ्रतः शाश्वत सुख की 
प्राप्ति के लिए कर्म-बन्धन से विमुक्ति आवश्यक है श्रौर वह साधना एवं तपस्या से ही सम्भव है।' 

भगवान्‌ आदीइ्वर के इस तात्विक चिन्तन पर, जो आध्यात्मिक दृष्टि से एक श्रुव सत्य है, इस काव्य की आधार- 
शिला स्थापित है इसीलिए प्रारम्भ से ग्रन्त तक ऋषभदेव, उनके अद्ठानवें पुत्रों तदनन्तर उनके पुत्र बाहुबली और भ्रन्त 
में भरत का संसार-त्याग वणित है, जिसका पर्यवसान निर्वाण में हुआ है, जो मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है। सभी महानु- 
भावों की दीक्षा एवं प्रव्नज्या के प्रेरक कारण उपर्युक्त कषाय ही हैं, जो कर्म-प्रवृत्ति का मूल हेतु हैं। भगवान्‌ ऋषभदेव के 
इन शब्दों में संसार की निस्सारता स्पष्ट ही प्रत्यक्ष हो जाती है-- 

झ्ाकर के कितने चले गये, 
यह धरती किसके साथ रही, 





१ सभी भाभियाँतेरी देंगी भाई ! मुझे उलाहने----भरत-मुक्ति, पृष्ठ १६१ 
२ भरत-मुक्ति, पृष्ठ १५ 
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मेरी मेरी कर मरे सभी, 
कोई भी अपना सका नहीं । 
वभव-साम्राज्यश्खाड़े में, 
सोचो तो कितने हो उतरे, 
जो हारे वे तो हारे ही, 
जीते उनकी भी हार भ्ररे ! 
इस प्रकार संसार एक निस्सार स्थान है जहाँ निवास करना तथा जिसमें संलग्न मन होना बुद्धिमत्ता नहीं है 
इसीलिए ऋषियों ने संसार को हेय बता कर कम-से-कम जीवन की अन्तिम स्थिति में संन्यास लेना परमावश्यक कहा है । 
घोर युद्ध के पश्चात्‌ देवों द्वारा प्रतिबोधित होकर स्वयं बाहुबनी भी संसार की निस्सारता को इस प्रकार 
उद्घोषित करते हैं--- 
कोई सार नहीं संसार में, 
पग-पग पर दुविधा की है तलवार दुधारी रे। 
क्षण में सरस-विरस होता, 
यहाँ नश्वर घन-छाया सी सत्ता विभुता सारी रे ।* 
इसी प्रकार ग्रन्त में भरत ने भी संसार की नश्वरता को जाना, जिसके परिणामस्वरूप वे संसार से विरकक्‍्त होकर 
मुक्ति के अधिकारी बने-- 
प्रत्येक वस्तु में नश्बरता की 
भलक प्रतिक्षण भाँक रहे, 
इस जीवन को क्षण-भंगुरता 
अंजलि-जल सी वे श्राँक रहे ।* 
>< गर् 2५ 
यों चिन्तन करते विविध, जागृत हुआ विराग। 
जीत लिया नइवर जगत, ज्यों पानी के भाग ।॥। 
इसी उद्देश्य को लक्ष्य में रखकर इस काव्य का निर्माण हुआ है। इस तथ्य के ज्ञान-प्रकाश में हृदय जिस भाव- 
भूमि पर अवस्थित होता है, उसी का चित्रण अन्ततोगत्वा इस काव्य में हुआ है । अतः इसका भावपक्ष बड़ा ही समुज्ज्वल 
है। यदि यों कहें कि इसमें मानव के मन-मानस में विद्यमान विविध भावावली में से केवल सदभाव-मुक्ताओों का ही 
प्राधान्य है तो अत्युक्ति न होगी । 
इसमें कलापक्ष भी प्राय: मनोहारी है। रस काव्य को आत्मा होती है। इसके अनुसार यह काव्य भी रसाप्लुत 
है। इसमें ज्ञान्त रस ही अंगी रस है, क्योंकि संसार विरक्ति ही इसका उद्देश्य है। अ्रतएव भगवान्‌ ऋषभदेव तथा उनके पत्र 
इस संसार को असार समझ कर इससे विमुख हो गये । उपर्युक्त अवतरण इसके ज्वलन्त प्रमाण हैं। शान्त का चित्रण 
करते हुए सभी पद्यों में तदपेक्षित माधुर्य गुण का अंकन भी दर्शनीय है। तदनुकल वर्ण-चयन एवं शब्द-योजना मणि- 
काञ्वन के तुल्य ही मनोरम है। शान्त के ग्रतिरिक्त वीर रस का चित्रण भी भरत एवं बाहुबली के युद्ध में पर्याप्त मात्रा 
में हुआ है। निम्न पंक्तियों में वीरता का सजीव चित्रण कितना झ्ोजपूर्ण है-- 





१ भरत-मुक्ति, पृष्ठ ४७ 
२ बही, पृष्ठ १५८ 
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रणभरी गूंज उठी नभ में, 
वीरों के मानस फड़क उठे, 
वे कड़क उठे हैं लड़ने को, 
कायर जन के मन घड़क उठे।'* 
>< ८ 
स्थानों से निकली तलवारें, 
मानो घन में बिजली दसकी, 
बरछियाँ, कटारें, तेज शूल, 
वे भालों की श्रणियाँ चमकोीं।* 
>८ >< >< 
श्रदव-सूत समेत स्पन्दन दण्ड से दातखण्ड थे, 
मत्त गज-कुम्भस्थलों पर गदा-घात प्रचण्ड थे, 
पारधी-भय से यथा म॒ग-यूथ श्रस्त-व्यस्त हो, 
औ्ोट में छुपने लगे सब भयाकुल संत्रस्त हो ।* 
पं ० श्यामनारायण पांडे द्वारा रचित 'हल्दीघाटी' काव्य में जो झोजपूर्ण वर्णन हमें दृष्टिगोचर होता है, वैसा 
ही प्रखर प्रवाह हमें यहाँ भी लक्षित होता है | यहाँ हमें रणभेरी की गूंज, वीर-हृदय की कड़क और कायर-जन की धड़क 
स्पष्ट सुनाई देती है तथा विद्युत्तल्य तलवारों की दमक और बरदी, कटार एवं भालों की चमक प्रत्यक्ष-सी दिखाई देती 
है । काव्य को पढ़ते-पढ़ते समरांगण की ठेल-पेल एवं अस्त-व्यस्तता, मार-काट एवं हाहाकार तथा घर्षण-कर्पषण सभी कुछ 
चलचित्र की भांति अनुभूत होता है । इस वर्णन में वीर के अनुकूल श्रोजगुण से व्यंजक वर्णों की योजना दर्शनीय है ! यह 
कुशल कलाकार की सफल एवं सबल लेखनी का ही परिचायक है। 
युद्ध का चित्रण करते हुए बीभत्स रस का अंकन भी प्रसंगवश्ञ आर ही गया है, यथा--- 
श्र्ध क्षत-विक्षत सभो शव टूर फंके जा रहे, 
मांस-लोलुप इवान, जम्बुक, गीध उनको खा रहे ।* 
मर | 
जिस हृदय-स्थल में कितनों का रनेहू भाव था रहता। 
आ्राज खा रहे कौए, कुत्ते, रह-रह शोणित बहता ॥ 
जिन श्राँखों में तेज तरुण था, श्ररुण श्रोज कौ रेखा। 
चोंचें मार रहो हें चीलें दारुण वह दृश्य न जाता देखा ॥ 
हृष्ट-पुष्ट सुन्दर वपु जिस पर थे मन स्वतः लुभाते। 
काट-काट पेने दाँतों से उसको जम्बुक खाते ॥४* 
इस चित्रण में भो ओज अपनी पराकाप्ठा पर है। इसके अतिरिक्त रौद्र का ग्राभास हमें भरत-दूत एवं बाहुबली 
के वार्तालाप ग्रादि में उपलब्ध होता है। भयानक का चित्रण भी अल्प मात्रा में हुआ है यथा बाहुबली के बन में जाते 
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समय अरण्य की भयानकता इस प्रकार अंकित हुई है-- 
गहरी-गहरी पड़ी दरारें, चारों ओर भाड़-भंघाड़, 
द्विद यूथ चिघाड़ रहें हैं, शेर रहे हें कहों दहाड़, 
चीते, व्याप्न, भेड़िये भालू, वनबिलाव, सूश्रर खूंखार, 
घूम रहें हें गंडे, रोझ्के, अरण्य-महिष, सारंग, सियार ।* 
इस प्रकार रसों का चित्रण तदनुकूल गुणों के साथ बड़ी ही उपयुक्तता के साथ हुआ है । 
इस काव्य में श्रलंकार योजना भी स्तुत्य है। शब्दालंकारों में अ्नुप्रास का व्यवहार तो पर्याप्त मात्रा में हुआ है 
परन्तु यमकादि का प्रयोग बहुत ही कम है। इसी प्रकार श्रर्थालंकारों में विशेषतः उपमा, रूपक एवं उत्प्रेक्षा का प्रयोग 
अत्यधिक है। नीचे कुछ सुन्दर उदाहरण दिये जाते हैं-- 


अनुप्रास--- 
झमल, श्रविकल, भझतुल, अविरल प्राप्त कर तुलसी उजारा। 
आँखें लाल कराल काल-सा बढ़ने लगा सरोष । 
यमक-- 
सम समय परीषह मुनि को श्रधिक नहीं है। 
पुनरक्तिवदाभास--- 
मधु सधु बरसाकर सबको मुदित बनाता। 
उपमा-- 
उषा समय प्राची यथा उभय क्रोध से लाल । 
विकसित घसनन्‍्त ज्यों सन्‍त हृदय सरसाता । 
रूपक-- 
आज हमारे सन उपवन को फूली क्यारी क्यारी, 
चित चातक है उत्फुल्ल देखकर दयामल मेघ-वितान रे । 
उद्पेक्षा-- 


स्वणिम सूर्य उदित है प्रमुदित नयनाम्ब॒ज विकसाने, 
मानो क्षीर सिन्धु लहराता श्राया प्यास बुभाने। 


जल-सीकर जिन पर चमक रहे, 
मानो मुकताफल दमक रहे। 
इसी प्रकार और भी अनेक अ्रलंकारों की छुटा यत्र-तत्र छिटकी हुई है, जिसने काव्य के सौन्दर्य पर चार चाँद 
लगा दिये हैं । 
छन्द योजना भी दृष्टव्य है। इसमें गीतक, दोहा, सोरठा, मुक्तक एवं हरिगीतिका आदि छन्दों का चारु प्रयोग 
हुआ है । कहीं-कहीं कुछ दोष भी दृष्टिगोचर होते हैं, यथा--- 
श्रौर महामाता विराजित हस्तो पर साननद हैं । 
यह गीतक छन्द का अंश है, जिसमें २६ मात्राएं होनी चाहिएं, परन्तु इसमें २८ मात्राएं हैं ग्रतः मधिक पदत्व दोष 





१ भरत-मुक्ति, पृष्ठ १६३ 
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है। इसी प्रका र--- 
लड़ने का एक बहाना है, 
दिखलाना चाहता हूं भुजबल । 
इसकी दूसरी पंक्ति में भी अधिक पदत्व दोष है। परन्तु इस प्रकार के दोष यत्र-यत्र अल्पमात्रा में ही हैं, जो 
सम्भवतः शीघ्रता में प्रकाशित कराने के कारण पुनरावृत्ति न होने से छूट गये हैं । 
इसमें भाषा शुद्ध खड़ी बोली है, परन्तु कुछ उदू एवं अंग्रेजी शब्दों का प्रयोग भी कहीं-कहीं पर उपलब्ध होता 
है, जैसे-- 
उर्दू शब्द--मौक़ा, हज़ारों, आजिजी, सजोश, खामोश और फरमाते आ्रादि । 
अंग्रेजी शब्द--सीन, फिट और नम्बर आदि । 
इस काव्य में लोकोक्ति और मुहावरों का प्रयोग बड़ा ही रुचिकर एवं अधिकता से हुआ है । इस विषय में निम्न 
पंक्तियाँ दर्शनीय हैं-- 
जेंसो करनो वेसोी भरणी यह पुरानी है प्रथा। 
उच्च राज-प्रासाद शिखर जो नभ से करते थे बातें । 
लगता ऐसा म्॒झे श्रभी तक दीये तले श्रेंधेरा है। 
नहीं नहीं कहते जो मंत्री सोलह श्राना बात सही । 
बाहुबली को शासित करना सचमुच ही है टेढ़ी खीर। 
है दिन दूना रात चौगना जिससे वृद्धिगत उद्योग। 
कितनों को उसने नृशंस बन दिए मौत के घाट उतार। 
इसी प्रकार लोहा लेना, दाल न गलना, होश उड़ना, मुँह पर थूकना, प्राणों से हाथ धोना, नौ दो ग्यारह होना, 
गले पर छूरी चलाना आदि और भी अनेक लोकोक्ति-मुहावरों का सुन्दर प्रयोग हुआ है। 
कहीं-कहीं खाण्डे (खाँडे), वान्धे (बाँध), भूक (जूक) आादि अशुद्ध शब्दों का प्रयोग अखरता है। सम्भवतः 
ये अशुद्धियाँ शी त्रता-वश पुनः पाठ के भ्रभाव में रह गई हैं । 
इस काव्य में नानाविध वर्णन भी पठनीय हैं। अनेक स्थलों पर प्रकृति-चित्रण बड़ा ही मनोहारी है। वनिता 
नगरी के पाइवे में सरयू तट पर तथा वाह्लीक देश में प्रकृति का अत्यन्त सुन्दर चित्रण हुआ है, उदाहरणतः क्रमशः दो पद्म 
प्रस्तुत हैं--- 
मसृण तृणराजि विराज रहो, 
दूर्वा की वह छवि छाज रहो, 
जल-सोकर जिन पर चमकू रहे, 
मानो मक्‍ताफल दसक रहे।' 
> >< 
व॒क्षों के भुरमुट में मनहर, 
अ्रति सुन्दरतम लघुतर सरबर, 
वह मुकुर-समज्ज्वल स्वच्छ सलिल, 
खिल-खिल कर खिलते हैं उत्पल। 
१ भरत-मुक्षित, पृष्ठ २४ 
२ वही, पृष्ठ ६८ 
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भरत का राज्य-वर्णन करते हुए षड्ऋतुओं का वर्णन भी अत्यन्त मनोहर है। यह वर्णन परम्परानुसार ही हुआ है । 
रात्रि एवं प्रभात का संक्षिप्त वर्णन केवल भरत की चिन्ता के प्रसंग में हुआ है । इस समस्त प्रकृति-चित्रण में प्रसाद गुण 
पूर्णतः: परिव्याप्त है। इन स्थलों पर निर्माता की प्रकृति-प्रियता का पर्याप्त प्रकाशन हुआ है । 

नगरी एवं जनपद-वर्णन में वनिता (साकेत, अ्रयोध्या ) एवं तक्षशिला का वर्णन तथा वाह्वीक देश का वर्णन 
और इनके साथ ही साथ भरत एवं बाहुबली के राज्य का वर्णन भी अत्यन्त रोचक है। युद्ध-वर्णन में भरत एवं बाहुबली 
का सैन्य युद्ध और अन्त में उनका दृष्टि, नाद, भुज एवं दण्ड का चतुविध युद्ध बड़ा ही कुतृहलवर्धक एवं प्राण-प्रेरक है। 
इन वर्णनों में परम्परा को कहीं भी परित्यक्त नहीं किया गया है, परन्तु सन्‍त कवि की अपनी शैली कहीं भी मन्द एवं लुप्त 
नहीं होने पाई है। 

इस प्रकार इस काव्य का भाव एवं कलापक्ष अत्यन्त उज्ज्वल एवं उदात्त हैं। इसका सन्देश है जगत्प्रपंच से विमुख 
होकर तपस्या एवं साधना द्वारा मुक्ति प्राप्त करना, जैसा कि पहले कहा जा चुका है। वास्तव में यह काव्य जहाँ ज्ञान- 
पिपासुओं के लिए उपादेय है वहाँ साहित्य-मर्मज्ञों के लिए भी ग्राह्म है। आचार तुलसी ने दोनों ही वर्ग के व्यक्तियों के 
लिए एक अमूल्य देन दी है । निश्चय ही यह ग्रन्थ अध्येताओ्रों के लिए एक महान्‌ निधि का कार्य करेगा । 





आचायंश्री तुलसी की अमर कृति-- 


श्रीकालू उपदेश वाटिका 
श्रीमती विद्याविभा, एम० ए०, जें० टी० 


सम्पादिका--नारोीं समाज, नई दिल्‍ली 


आदि काल से संतों के वचनामृत से मानवता के साथ-साथ साहित्य और संस्कृति भी समृद्ध होती चली आई 
है । सूर, तुलसी और कबीर की भाँति आचार्य तुलसी ने भी संत-परम्परा की माला में जो अनमोल मोती पिरोये हैं 'श्री- 
कालू उपदेश वाटिका' उनमें से एक है। ग्यारह वर्ष की आयु से ही आचार्य तुलसी ने अपने गुरु श्रीकालूगणी के चरणों में 
बेठ-बेठकर उनकी 'हीरां तोली बोली में जो सीख ग्रहण की, उसी धरोहर को उन्होंने श्रीकालू उपदेश वाटिका' के रूप 
में जनता-जनादेन को सौंप दिया है। वेसे तो आचार तुलसी भारत की प्रागू-ऐतिहासिक जैन-परम्परा के अनुयायी संत 
हैं, परन्तु इस वाटिका में जिन उपदेश सुमनों का चयन हुआ है, उनकी सुगन्ध सर्वव्यापी है। इस प्रकार आचाय॑ तुलसी 
केवल जन-परम्परा के ही संत नहीं, भारत की संत-परम्परा के कीर्ति स्तम्भ हैं। जहाँ उन्होंने भक्ति के गीत गाए हैं 
और जन-हिंत के लिए उपदेश दिये हैं, वहाँ उनमें साहित्य-सुजन की भी विलक्षण प्रतिभा है। 
आचार्य तुलसी की क्ृतियों में भाषा भावों के साथ बही है | आ्रावश्यकतानुसार उन्होंने विभिन्‍न भाषाओं के शब्दों 

को तोड़ा-मरोड़ा भी है तो भाषा में एकरूपता लाने के लिए | उन्होंने संस्क्ृत, हिन्दी और राजस्थानी; इन तीन भाषाओं 
में रचना की है। 'श्रीकालू उपदेश वाटिका' की भाषा राजस्थानी है। आचार्य तुलसी को संस्कृत, हिन्दी और राजस्थानी 
में से किस भाषा पर विशेष अधिकार है, यह कहना कठिन है। प्रस्तुत पुस्तक की भूमिका में मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 
प्रथम' ने उचित ही लिखा है कि आचार्यश्री तुलसी के लिए संस्कृत अधीत और अधिकृत भाषा है। राजस्थानी उनकी 
मातृभाषा है भर हिन्दी मातृभाषावत्‌ है'। संभवत: इसी समानाधिकार के कारण' श्रीकालू उपदेश वाटिका' में इन तीनों 
भाषाओं का कहीं-कहीं जो मिश्रण हुआ है, वह स्वाभाविक वन पड़ा है। आचायंश्री ने उसकी प्रशस्ति में निम्न पंक्तियाँ 
लिखकर उस मिश्रण को और भी स्पष्ट कर दिया है : 

सम्वत॒ एक लाडन फागण सास जो, 

सारा पहली परमेष्ठी पंचक  रखच्यो। 

समे समे फिर चलतो चल्यो प्रयास जो, 

सो “उपदेश वाटिका रो ढाँचो जच्यों। 


पर प्राचीन पद्धति रं अनुसार जो, 
भाषा बणी मूंग चावल रो खीचड़ी। 
वापिस देख्या एक-एक कर द्वार जो, 
तो अखरी बोली मभिश्चि बेठी-खड़ी। 


आचार्य तुलसी को अपनी भाषा जहाँ मूंग चाबल री खीचड़ी' के रूप में श्रखरी है, वहाँ उसने ऐसे पाठकों का 
कार्य सुगम बना दिया है जो राजस्थानी नहीं समभते। भाषा की ऐसी खिचड़ी मीराबाई के राजस्थानी भक्ति-पदों में भी 
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मिलती है। इससे रसोत्पत्ति में कोई बाधा नहीं पहुँचती है और यह संतों की वाणी की विशेषता भी है। आचार्य तुलसी 
संत-परम्परा में होने के कारण भाषा के अलावा भावाभिव्यंजना में भी तुलसी, सूर, कबीर और मीरां के निकट हैं, जिन्होंने 
अपने झ्ााराध्य के गीत गाये हैं । झ्राचायंश्री तुलसी जैन-परम्परा में दीक्षित होने के कारण अपने झ्राराध्य श्ररिहन्त प्रभु का 
यश-गान करते है। वे कहते हैं : 

प्रभु महारे मन- मन्दिर में पधारो, 

करूँ स्वागत-गान गुणां रो। 

करूँ पल-पल पुजन प्यारो॥ 


न 


चिन्मय ने पाषाण बणाऊं ? नहिं में जड़ पुजारो। 
अगर, तगर, चन्दन क्यू चरचूं ? कण-कण सुरभित थांरो ॥ 
नह फल, कुसम की भेंट चढ़ाऊँ, मं भाव भेंट करणारों। 
श्राप श्रमल अ्रविकार प्रभुजी, तो स्नान कराऊं क्यांरो । 
नहिं तत, ताल, कंसाल बजाऊँ, नहिं टोकर टणकारो। 
केवल जस भालर भणणाऊं धृष ध्यान धरणारो॥ 
अन्त में जब वे कहते हैं : 
श्रशरण-शरण, पतित-पावन, प्रभु 'तुलसी' श्रब तो तारो। 
तब ऐसा प्रतीत होता है जैसे तुलसी ने अपने राम को, सूर ने अपने कृष्ण को, कबीर ने अपने 'साहिब' को और 
मीरा ने अपने गिरधर-गोपाल को पुकारा है। 
जैन-दर्शन के अनुसार आत्मा का शुद्ध अथवा अशुद्ध होना उसी के उपक्रमों पर निर्भर है। साधक को यह जानते 
हुए भी सन्‍्तोष नहीं होता । उसकी अन्‍्तः-शुद्धि के लिए जैन धर्म में चार शरण और पाँच परम इष्ट हैं। शरण की अवस्था 
में जेन धर्म और बौद्ध धर्म एक दूसरे के निकट आ जाते हैं । बौद्ध धर्म में शरणागत केवल तीन की शरण ग्रहण करता है। 
बह कहता है-- 
बुद्धं शरणं गच्छामि, 
घम्मं शरण गच्छामि, 
संघं शरणं गच्छामि । 
जैन धर्म का साधक अरिहन्तों, सिद्धों, साधुओं और धर्म की शरण ग्रहण करता है। वह अरिहन्तों, सिद्धों, 
आचार, उपाध्याय एवं समस्त साधुओं को नमस्कार करता है। जैन मत के अरिहन्त और सिद्ध यही दो मुख्य आधार 
हैं। धर्म और साधु शरण हैं। झाचारय, उपाध्याय और मुनि इष्ट हैं। अरिहन्त इसलिए पूज्य हैं कि वे देह सहित है और 
अपने अष्ट कर्म आवरणों से चार कर्म आवरणों को दूर कर चुके हैं, इसीलिए वे जिन हैं। धर्म भौर तीथथ के प्रवर्तंक 
झरिहन्त परोपकारी हैं। आचाये तुलसी ने अपनी उपदेश वाटिका का आरम्भ अरिहन्त की स्तुति से ही किया है। वे 
कहते हैं : 
परमेष्ठी पंचक ध्याऊं, 
में सुमर-सुमर सुख पाऊँं, 
निज जीवन सफल बणाऊँ। 


अ्रिहन्त सिद्ध श्रविनाशी, 
धर्माचारज गुणरराज्ञी, 
है. उपाध्याय श्रभ्यासी, 
मुनि-चरण दारण में श्राऊं। 


भ्रध्याय | श्रौकाल उपदेश वाटिकां [ रहे 


इन्हीं पंक्तियों से उन्होंने अपनी यात्रा आरम्भ की और “मंगल द्वार' में पैर रखा। धीरे-धीरे एक-एक करके 
जिन चार प्रकोष्ठों में प्रवेश किया, उनका रहस्य समभाने का भी पूरा प्रयास किया है। एक “मंगल द्वार और चार प्रवेश 
के इस ग्रन्थ में अनेक सरस गीत हैं । उन गीतों में कितनी ही अन्तर कथाएं छिपी हैं। यदि वे ग्रन्थ के साथ अलग से नहीं 
दी जातीं तो उनका पाठकों के सामने आना एक प्रकार से कठिन ही था। ग्रन्थ के कुशल सम्पादन ने 'श्रीकालू उपदेश 
वाटिका' को एक नया निखार दिया है। इसके लिए सम्पादक श्रमण श्री सागरमलजी व मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 
तथा मार्ग-दशक मुनिश्री नगराजजी पाठकों की श्रद्धा के पात्र हैं। पुस्तक हर प्रकार से सुन्दर एवं मनन के योग्य है । 
मंगल द्वार में आराध्य की स्तुति सम्बन्धी बीस गीत हैं। कबीर की भाँति आचार्य तुलसी ने भी गुरु की महिमा 
गाई है । तेरापंथ के आठवें आचार्य श्रद्धेय श्रीकालूगणी उनके दीक्षा गुरु थे। आचाये॑ तुलसी उनकी महिमा से इतने प्रभा- 
वित हुए कि उन्होंने प्रस्तुत ग्रन्थ की रचना उन्हीं के नाम से की । वे गुरु को पुकार कर कहते हैं : 
श्रो म्हाँरा गुरुदेव ! 
भव-सागर पार पृगाश्रोजो, 
स्हांरे रू-रू में रम जाओजो । 
श्रज्ञान भ्रन्धेर मिटाश्रो जो ॥ 
अन्य भक्ति मार्गी संतों की भाँति वे भी गुरु को परमात्मा से मिलाने का माध्यम मानते हैं। सदगरु के बिना 
मुक्ति नहीं मिल सकती, ऐसा उनका विश्वास है। तभी वे कहते भी हैं : 
है गुरु दिव्य देव घर-घर का, 
पावन प्रतिनिधि परमेदवर का, 
गुरु गोविन्द खड़चा लख गुरु ने, पहली ज्ञीश नमावे। 
ओर भी कहा है-- 
एडी घिसे खिसे चहे चोट़ी, गुरु बिन गोता खाब। 
यही कारण है कि वे गुरु और गोविन्द दोनों के सामने खड़े रहने पर कबीर की भाँति पहले गुरु के आगे ही 
शीश नमन करना चाहते हैं, क्योंकि गुरु ही गोविन्द से मिलाने वाली कड़ी हैं । 
वीतराग का वर्णन करते समय आचार्य तुलसी निर्गुण उपासकों की पंक्ति में प्रकट होते हैं। मंगलद्वार में ही 
उन्होंने कहा है : 
बीतराग नित्य सूमरिए, मन स्थिरता ठाण, 
वीतराग अनुराग स्यूं, भजो भविक सुजाण, 
बीतराग पद पावणो, जो बारम गुणठाण ॥ 
इसके पश्चात्‌ वे संतों को संसार में सुखी मानकर कहते हैं : 
समता रा सागर सन्त सुखी संसार में। 
निज श्रात्म उजागर सन्त सुखी संसार में ॥ 
यही से वे प्रथम प्रवेश की ओर अग्रसर हुए हैं। इसमें उन्होंने मनुष्य को अपने डु्लभ जीवन को संवार कर रखने 
और बुराइयों का त्याग करने की बात कही है : 
चेतन श्रब तो चेत, 
चेत-चेत चोौरासी में तूं भमतो आयो रे। 
भयंकर चक्कर खायो रे॥। 
और भी : 
अ्रब मानव जन्म सिल्यो जागो, 
थ्रो घौवन, धन, तन, तरुणाई । 
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ऐदवर्य, श्रलोकिक श्ररुणाई, 
इक खिण में टूदे ज्यूं तागो॥ 
इन सब वस्तुओं की नश्वरता की ओर ध्यान दिलाते हुए आचार्यश्री प्राणियों से एक बार फिर कहते हैं : 
नर-देही व्यर्थ गमाई नां । 
वे व्यसनी लोगों को भी चेतावनी देते हुए कहते हैं : 
भूली मत पीवो रे भवियां भांग तमाखू। 


गांजो, सुलफो, तिम साथ, जरदों मत भालो हाथ। 
बोड़ी, सिगरेट संघात, त्यागों चाहों जो सुख सात। 
भांगां बागां बिच घोटे मोटे सिलाड़, छोटा-मोटा मिल संग। 
् पोवे भ्ररु पावं हो मन की गोठ परावं, होवे कहि रंग में भंग।। 


भंगड़ी कहिवाब पार्व बुद्धि-विकलता, आावे चोहट्ट दोड़। 
“फूलां मालण-सी करणी' स्वमुख सराहब, पाव फल ज॑ंसी खोड़॥ 
यहाँ 'फूलां मालण' की अन्त रकथा से दुराचारी और उसका समर्थन करने वाले को एक ही कोटि में रखने का 
संकेत मिलता है। कथा इस प्रकार है कि एक युवा रानी अपने भरोखे में बेठी राजमार्ग की शोभा देख रही थी। उसकी 
आँख उधर से निकलते एक सुन्दर युवक पर पड़ी । रानी उसके रूप पर मुग्ध हो गई। युवक ने भी रानी को देखा तो 
मोहित हो गया । दोनों एक दूसरे से मिलने के लिए आझातुर हुए। युवक ने फूलां मालिन को राजमहल में फूल ले जाते देखा। 
वह उसे समभा-बुका कर उसकी पुत्रवधू बन कर महल में रानी के पास जा पहुँचा । रानी की कली-कली खिल गई । अब 
तो युवक प्रतिदिन इसी रूप में रानी के पास पहुँच जाया करता था। एक दिन यह पाप का घड़ा फूट गया और राजा को 
पता चल गया । राजा ने रानी और युवक के साथ फूलां मालिन को भी मृत्यु-दंड सुना कर बीच बाजार में बंठा दिया। 
उसने अपने गृप्तचरों से कह दिया कि जो कोई व्यक्ति इनकी प्रशंसा करे उसे भी इनके साथ बैठा दिया जाये और अन्त 
में मौत के घाट उतार दिया जाये । उस रास्ते से कई लोग निकले, सबने बुराई की । एक ऐसा भी आया जो बोला 'मरना 
तो एक दिन था ही, अच्छा किया जो रानी के साथ रह कर जीवन का आनन्द लूट लिया।' जब गुप्तचरों ने उसे पकड़ 
लिया तो आगन्तुक ने पुछा--्यों ?” उत्तर मिला दुराचार का समर्थन करने के लिए। इसी लिए प्रथम प्रवेश के ग्रन्त में 
आचार्यश्री तुलसी ने अनुरोध पूर्वक कहा है : 
प्राणी करणी निर्मल कोजे । 
तुलसी” कामघेनु सम पाई, मंजुल मानव काय, 
म्रख श्रब चिन्तामणि स्यूं, तूं मत नां काय उड़ाय। 
द्वितीय प्रवेश में पहुँच कर भी आचार्यश्री का ध्यान प्राणियों की पाप-मुक्ति की ओर ही विशेष रहा है। पाप 
और पुण्य का अन्तर आपने बड़ी सुन्दरता से चित्रित किया है। कहा है : 
पष्य पाप रा फल है परगठट, जो कोई आँख उघारे । 
एक मनोगत मोजां साणे, इक नर नगर बुहारे।॥। 
पाप-मुक्ति का उपाय बताते हुए कहा है : 
नर क्षमा घ॒र्म धारो। 
श्राध्यात्मिक सुख-साधन हृदय रोष वारो ॥। 
श्रमण-धर्म जो दशविध जेनागम गावे। 
खंति धर्म तिण मांही, प्रथम स्थान पाये ॥ 
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वे साधक से कहते हैं : 
राग री रेस पिछाणो । 
हो ''अ्राखिर पड़सी थांवे श्रन्तर ज्ञान जगाणो। 
हंष, राग दो बीज करम रा, 
बाधक दोस्यूं ग्रात्म-घरम रा, 
हो साधक ने श्रावदयक यांरों मूल सिटाणों। 
आचार्य तुलसी ने द्ेष, कलह मिटाकर, भूठ बोलना छोड़ कर, लोभ और माया-मोह तजकर मुक्ति का सुख लेने 
काआग्रह किया है। 
तीसरे प्रवेश में पहुँच कर वे साधक को सुखी होने का मार्ग बताते हैं कि : 
अ्रिहन्त-शरण में श्रा जा, 
शिव-सूख री झाँकी पाजा। 
क्योंकि : 
तोन तत्त्व हैं रत्न श्रमोलक, जीव जड़ी कर मानोजी । 
अहैन देव, महाव्रतधारोी सगरु पिछाणोजी। 
इस प्रवेश में उन्होंने श्रनित्य, अशरण ग्रादि सोलह भावनाओं का वर्णन किया है और जैन धर्म की महिमा 
स्थापित की है । 
चौथे प्रवेश का आरम्भ उन्होंने समिति और गुप्ति से किया है कि : 
प्रवचन माता आठ कहावे। 
समिति गृप्तिमय सदा सुहावे । 
पूरे प्रवेश में ग्राचार्य श्री ने पाँच समिति, तीन गृष्ति और पर्व के सम्बन्ध में बताया है । 
अन्त में प्रशस्ति में उन्होंने प्रस्तुत ग्रंथ के विषय में कहा है : 
श्रो कालू-गुरु वचनामृत उपदेश जो, 
में पद्यांकित क रद्यो स्मरच्यो जुग-पाछलो। 
श्रीकालू उपदेश वाटिका वेष जो, 
प्रस्तुत चाहे सुणो, सुणाश्रो, बांचल्यो । 
वास्तव में यह ग्रंथ सुनने, सुनाने और पढ़ने योग्य है। इसमें शिक्षा, सिद्धान्त और अनुभूति का त्रिवेणी संगम है। 
निस्सन्देह यह आ्राचायेश्री तुलसी की एक अमर कृति है, जो आने वाले वर्षो में उनकी बहुमुखी प्रतिभा का प्रकाश फैलाती 
रहेगी । 


आषाद्मभूति : एक अध्ययन 


श्री फरजनकुमार जैन, बो० ए०, साहित्यरत्न 


आषाढ़भूति” आचायंश्री तुलसी की एक साहित्यिक कृति है। अरणुब्रत-आन्‍न्दोलन द्वारा नैतिक जागृति का 
उद्घोष करने वाले महापुरुष ने आ्ाषाढ़भूति में साहित्य के माध्यम से आत्मवाद का दिव्य सन्देश दिया है। हिन्दी- 
साहित्य की काव्य-परम्परा में यह एक खण्ड काव्य है। काव्य की प्रबन्धात्मकता के साथ-साथ प्रगीत के सम्मिश्रण ने कृति 
को चार चाँद लगा दिए हैं। साथ ही ओऔपन्यासिक पात्र संवादों ने तो काव्य की कथावस्तु में जान ही फूंक दी है। इस 
प्रकार कवि ने प्रबन्ध काव्य में प्रगीत की विशेषताओं तथा उपन्यास के तत्त्वों का प्रयोग कर हिन्दी साहित्य उपवन को 
अभिनव-धारा से सिंचित किया है, जो कि वास्तव में उनका साहित्य को एक इलाघनीय वरदान कहा जा सकता है । 
उपर्युक्त काव्य आषाढ्भूति” में एक जैनाचार्य का जीवनवृत्त चित्रित किया गया है। 'आ्राषाढ्भूति' के गणनायक और 
एक अच्छे व्याख्याता होने के कारण उनके चरित्र का समुज्ज्वल रूप पाठकों के सम्मुख प्रस्तुत होता है। परन्तु बाद में 
उनकी विचार-शिथिलता ने उनकी संयम वीणा की भंकारों को तोड़तर भोगवाद का बेसुरा राग अलापना आरम्भ कर 
दिया था । स्वर्ग-प्रवासी शिष्य द्वारा वे पुनः उद्बोधित हुए । इन सबका प्रस्तुत काव्य में बहुत ही सुन्दर वर्णन किया गया 
है। यह हिन्दी साहित्य की एक अमूल्य निधि वन गई है। वास्तव में यह रचना आास्तिकता की नास्तिकता पर विजय 
की प्रतीक है । 

आषाढ़भूति की भाषा समासयुक्त हिन्दी है। संस्कृत के तत्सम शब्दों का इसमें बाहुल्‍य है। 'हरिश्ध' जी ने 
अपने 'प्रियप्रवास' में संस्क्ृत के मूल शब्दों का स्वतन्त्रतापूर्वक प्रयोग करते हुए भी कहीं उसमें दुरूहता तथा सौन्दर्य-विध्नता 
नहीं आने दी है। उसी प्रकार भ्राचायंश्री ने भी अपने काव्य में संस्कृत तथा प्राकृत के मूल पदों का खुलकर प्रयोग किया 
है, पर पाठक को उसमें भटकने का मौका नहीं मिलता, अपितु वह उनमें भूमता हुआ काव्य का रसास्वादन करता चलता 
है। जहाँ पर मूल शब्दों का प्रयोग ही कविता में किया गया है, वहाँ काव्य की भावना को अधिक प्रस्फुटन मिला है। 
जैसे--शरणं चत्तारि। यहाँ ऐसा लगता है मानो चार और चत्तारि में कोई अन्तर ही नहीं। यहाँ पर चत्तारि शब्द हिन्दी 
का ही बन गया प्रतीत होता है। इसी प्रकार संस्कृत के शब्दों का भी बहुत प्रयोग हुआ है। एक-दो शब्द ऐसे भी आये 
हैं जो कि हिन्दी में प्रचलित नहीं हैं, ज॑ंसे 'बाढ़' शब्द । फिर भी इसका प्रयोग उपयुक्त स्थान पर होने के कारण अर्थ 
समभने में कठिनाई ग्ननुभव नहीं होती, प्रत्युत काव्य प्रवाह को आगे बढ़ाने में ही सहायक होता है । परन्तु जहाँ प्राकृत के 
वाक्‍्यों का प्रयोग ज्यों-का-त्यों हुआ है, वहाँ ग्रवश्य थोड़ा खटकता है। जैन दर्शन के मूल संद्धान्तिक शब्दों का प्रयोग भी 
अधिक मात्रा में हुआ है। उन शब्दों का पारिभाषिक ज्ञान रखने वाले पाठक के लिए तो सोने में सुहागा है ही । जैनेतर 
या जैन दर्शन से अनभिज्ञ पाठक भी इसका समुचित आनन्द ले सके, इसके लिए सम्पादक ने परिशिष्ट में इनका अर्थ और 
व्याख्या कर दी है। 

कवि ने विविध स्थानों पर मुहावरों और लोकोक्तियों का भी प्रयोग किया है। जो न केवल भावाभिव्यंजक हैं, 
अपितु पाठक के मर्मस्थल को भी छूती हैं। संस्कृत की उक्ति यावत्‌ जोवेत्‌ सुख॑ जीवेत्‌, ऋण कृत्वा घृतं पिबेत्‌, का हिन्दी 
रूप बन कर्जदार भी घी पीना स्वार्थी बनकर अन्याय करने वालों और दूसरों का सब-कुछ छीनने वालों के ऊपर कितना 
तीब्र ग्राघात करती है। मधु से श्राप्लावित तीक्ष्ण छरी, मोठों में पीसे जाते घुन ये लोकोक्तियाँ शब्दों का परिधान पाकर 
कितनी सहज व हृदयस्पशिनी बन गई हैं । जिस प्रकार 'हरिआऔध' जी ने 'चोखे चौपदे' तथा 'चुभते चौपदे' में मुहावरों का 
उपयोग कर समाज पर तीखा प्रहार किया है, उसी प्रकार आचाययंश्री ने आषाढ्भूति' में प्रचिलित उक्तियों का ग्रन्थन 
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कर मानव को आादर्शाभिमुख करने का सफल प्रयास किया है। कहीं-कहीं तो आचार्यश्री की स्वयं की पंक्तित भी एक 
लोकोक्ति बन गई है । भोज्य को पहचानने से पेट बोलो कब भरा। 
संक्षेप में हम कह सकते हैं कि आचार्येश्री ने 'आषाद्भूति' की भाषा को बहुरंगी बनाया है। आ्राचार्यश्री भाषा 
के अनुगत न होकर भाषा उनकी अनुगामी है। आषाढ़भूति' प्रसाद की तरह तत्सम शब्दों की प्रधानता तथा गुप्त जी की 
भाँति अप्रचलित संस्कृत शब्दों का अभिनव प्रयोगों का समवायी रूप है। 
आषाढ्भूति' में मुख्यतः दोहा, सोरठा तथा गीतिक छन्दों का प्रयोग अधिक हुआ है, परन्तु काव्य का सबसे 
आकर्षक रूप प्रबन्ध काव्य में प्रगीत का अभिनव प्रयोग है। कवि ने विभिन्‍न राग-रागिनियों में कविता कामिनी को 
सँवारा है। प्राचीन एवं श्र्वाचीन हिन्दी तथा राजस्थानी लोक गीतों के संगीत तथा आधुनिक प्रसिद्ध लयों को काव्य में 
गुंजित किया है। प्रगीत काव्य की अभिव्यवित प्रस्तुत रचना में विभिन्‍न स्थलों पर ध्रस्फुटित हुई है। विविध घटनाओं 
तथा भावनाओरों को व्यक्त करते हुए लेखक ने छुन्द परिवर्तित किये हैं, जिससे विभिन्‍नताओं की सुकुमारता दृष्टिगत होती 
है । जहाँ संगीत मानव की हृत्तन्त्री को भंकृत करता है, वहाँ वह काव्यमय होकर मानव की भावनाओं को प्रांज्जल करने 
में अपना साती नहीं रखता । लेखक ने संगीत को काव्यमय तया काव्य को संगीतमय बनाकर अनात्मवाद के गहनतम में 
सोये हुए स्वार्थी मानव को उद्बोधित करने का सफल प्रयास किया है। 
सरसता, रमणीयता तथा शब्दों और भ्रथों में म्रदोषता ग्रादि काव्य के मुख्य गुण माने जाते हैं। रसयुक्त तथा 
दोषमुक्त काव्य ही रमणीयता भ्रथवा सुन्दरता की कोटि में श्रा सकता है और कविता में रमणीयता अ्रथवा सुन्दरता लाना 
अलंकारों का विशेष काम है । मानव सौन्दर्य प्रेमी होता है, यही कारण है कि वह प्रागेतिहासिक काल के जीवन के प्रत्येक 
क्षेत्र में भी सुन्दरता लाने का प्रयास करता है। काव्य क्षेत्र में भी सुन्दरता के लिए ही अलंकारों का आ्राविर्भाव हुआ है । 
प्रस्तुत काव्य में अनुप्रास, पुनरुक्ति प्रकाश, उपमा, रूपक, उदाहरण आदि ग्रलंकारों का मुख्यतः प्रयोग हुआ है| अ्रन्य श्रल॑- 
कार भी यत्र-तत्र दिखाई देते हैं । 
अलंकारों से किस प्रकार पाठक की आँखों के झ्रागे व्य विषय का चित्र-सा खिंच जाता है, यह निम्न पंक्तियों 
में देखिए--- 
आध्यात्मिक मासिक घामिक उनके भाषण का अद्भुत श्रोज, 
व्यक्ति व्यक्ति करने लग जाते श्रपने श्रम्तर मन को खोज, 
जीवन दशेन मुख्य विषय था जिनके पावन प्रवचन का, 
पूंगी पर ज्यों नाग डोलने, लगता था मन जन-जन का। 
उपर्युक्त पंक्तियों में अलंकारों की कैसी छटा विद्यमान है। अन्त्यानुप्रास, पुनरुक्तिप्रकाश तथा उपमा श्लं- 
कारों का प्रयोग किस सुन्दर ढंग से किया गया है। जिस प्रकार पूंगी पर सर्प मन्त्रमुग्ध होकर भूमने लगत है, उसी प्रकार 
सभास्थल में बैठा हुआ जनसमुदाय भी धर्माचार्य आषाढ़भूति का पावन उपदेशामृत मग्न होकर पान कर रहा है। इस 
प्रकार ग्रलंकारों का प्रयोग कर काव्य को द्विंगुणित सौन्दर्य प्रदान करना आचार्यश्री की अद्भुत सूक का परिचायक है। 
इसी प्रकार रूपक का भी एक उदाहरण देखिए--- 
होंगे श्री श्राचायंदेव ही, लाखों पतितों के पावक। 
होगा यही विनोद पृज्य-पादाम्बूज का नन्‍्हा सावक। 
साहित्य दर्पण” के लेखक ने लिखा है--वाक्यं रसात्मक काव्यम्‌ श्रर्थात्‌ रस युक्त वाक्य ही काव्य होता है। 
रस हीन रचना काव्य की अधम कोटि में आती है। रस वह अपार्थिव पदार्थ होता है, जिसका पान कर पाठक इस लौकिक 
संसार से दूर वसुधेव कुठुम्बकम्‌ की भावना से ओत-प्रोत होता है तथा पात्र के सुख-दुख से स्वयं को तादात्म्य कर 
उसके सुख-दुःख को अपना मानने लगता है । 
आपषाढ़भूति' में शान्त रस का सुन्दर परिपाक हुआ है। यही इसमें प्रमुख रस है। वियोग, करुण, वात्सल्य 
एवं बीभत्स रस झ्रादि भी सहायक रस के रूप में आये हैं। कौन ऐसा सहृदय पाठक होगा जो धर्माचार्य आषाढ़भूति 


रेधद८ ] झ्राचायंश्री तुलसी श्रभिननन्‍दन प्रन्य [ प्रथम 


के दुख में अपनी सहानुभूति न रखता होगा, वे करुणातं पुकार रहे हैं-- 
क्या करूँ ? कहाँ भ्रब जाऊँ रे ? दुःख किसे सुनाऊं रे ! 
मन को कंसे समभाऊं रे ! दुःख किसे सूताऊं रे ! 
एक रहा था जो छोटा-सा, बालक नधन सितारा। 
अन्ध-यष्टि-सा मेरे श्रागेपीछे एक सहारा। 
निरबंल का बल, निर्धन का धन, यदि वह भी बच जाता। 
तो उसके श्राधार बुढ़ापा, सुखपुर्वंक कट जाता। 
श्रव रो-रो नयन गमाऊँ रे । 
जिस समय आचार्य आषाढ़भूति पदच्युत हो निर्दंय बन सुकुमार छः बालकों की हत्या करते हैं । उस समय तो 
ऐसा लगता है मानो करुणा स्वयं ही मूर्तरूप धारण करके आ गई है । 
वियोग श्वृंगार रस का प्रबल रूप है। जितना वियोग में रस का परिपाक हो पाता है, उतना संयोग में नहीं । 
चिन्ता, स्मृति, गुण कथन, प्रलाप और उन्‍्माद आदि वियोग की अनेक दशाएं मानी जाती हैं। शिष्यों के काल कवलित 
हो जाने पर उनके उपकरण आदि को देखकर उनका स्मरण, उनके बिना भविष्य की चिन्ता, विनोद के गुणकथन, विनोद 
को पुकारना और उन्माद की दा में द्वार तक दौड़े जाना ग्रादि वियोग में ही होते हैं। एक उदाहरण देखिए--- 
हा! बत्स ! विनोद कहां तू मेरी आशा के तारे। 
करुणातं पुकार रहे हैं, श्रावत्स ! शीघ्र तू ग्रारे। 
झ्राहट सुत दौड़े-दौड़े, वे द्वारोपरि जाते हैं। 
कोई न दृष्टिगत होता (तो) मृच्छित से हो जाते हैं । 
बच्चों के वियोग में उनके माता-पिता की दशा का वर्णन तो बहुत मामिक बन पाया है। उनके प्रति माता-पिता 
तथा गुरु की शिष्य के प्रति वात्सल्य भावना का भी समुचित चित्रण भली-भाँति किया गया है। बीभत्स रस भी एक जगह 
आया है। इसका एक उदाहरण पढ़िए--- 
गीघ-दृष्टि से दूर-दूर तक, पेनी नजर निहार रहे। 
बन करके लोभान्ध श्राज वे कुछ भी नहीं विचार रहें। 
नहीं दृष्टिगत पशु-पक्षी भी क्या मानव का नाम निशान । 
चारों ओर रेत के टिब्बे नीरव पथ श्ररण्य सुनसान । 
इस प्रकार आषाढ़भूति' एक रस युक्त काव्य रचना है तथा इसमें विभिन्‍न रसों का सुन्दर समावेश है । 
आ्राषाढ़भूति की कथा जेन समाज में अत्यन्त प्रचलित है। समय-समय पर प्राकृत, संस्कृत, गुजराती व राज- 
स्थानी भाषाओं में इस पर प्रबन्ध रचे जाते रहे हैं। प्रख्यात कथावस्तु कल्पना का सामंजस्य पाकर अधिक मुखरित हो 
उठी है। स्थान-स्थान पर प्रासंगिक लोक कथाएं तथा प्रचलित शिक्षा कहानियाँ भी संकेत रूप में आई हैं, जिन्हें पाठकों 
'की सुविधा के लिए परिशिष्ट में सम्पादक ने सविस्तार हिन्दी गद्य में लिख दिया है। यह मात्र प्राचीन भाषाओं से अनू- 
दित ही नहीं है, अपितु इसमें यथा प्रसंग दर्शन, अ्रध्यात्म लोक व्यवहार के नाना उपयोग प्रसंग बहुत ही रोचक शैली से 
संयोजित किये गए हैं । हिन्दी काव्य रचना में जितना दर्शन का दिग्दर्शन हो पाया है, उतना अन्य भाषाओं में उपलब्ध 
नहीं है। कबीर, जायसी, सूर, तुलसी, प्रसाद आदि का किसी-न-किसी दाशंनिक वाद से सम्बन्ध रहा है। यही कारण है 
कि अद्वैतवाद, द्वतवाद, द्वेताद्वतवाद, शव दर्शन, जैन दर्शन, बौद्ध दर्शन आदि दर्शनों की मीमांसा हिन्दी कविता में प्रचुर 
मात्रा में मिलती है और आइचर्य यह है कि दर्शन जेसे शुष्क और दुरूह विषय को भी हिन्दी कवियों ने सरस बना दिया है । 
साथ ही हम कह सकते हैं कि हिन्दी की सर्वेश्रेष्ठ निधि भी वे ही कृतियाँ हैं; जिनमें किसी न किसी दर्शन का पुट पाया 
जाता है। आषाढ्भूति' आस्तिकता की नास्तिकता पर विजय का प्रतीक है। भारतीय संस्कृति में आस्तिकवाद का 
विशेष महत्त्व है। नास्तिकवाद के प्रवत्तेंक बृहस्पति ने जन्म-मृत्यु, नरक-स्वर्ग, आत्मा-परमात्मा सभी इस भौतिक संसार 
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में ही माना है। नास्तिकों के मत में प्रकृति ही सब कुछ है। उनके अनुसार जड़-चेतन एक ही हैं। परन्तु प्रत्यक्षे कि 
प्रमाणम्‌ यदि जड़ और चेतन एक ही वस्तु के नाम हैं और उनका पृथक्‌ अस्तित्व नहीं है तो मृत घरीर कर्मणील क्‍यों नहीं 
होता ? कवि ने निम्न पंक्तियों में नास्तिकों के तर्क का खण्डन ताकिक ढंग से प्रस्तुत किया है : 
यदि भूतवाद ही सब कुछ है, चेतन का पृथगस्तित्व नहीं, 
चेतनता धर्म, कहो किसका, गण श्रननुरूप होता न कहीं ? 
चेतना शून्य क्‍यों मृत शरीर ? घर्मी से धर्म भिन्‍न कंसे ? 
वह जीव स्वतस्त्र द्रव्य इसकी सत्ता है स्वयं सिद्ध ऐसे । 
भारतीय विद्वानों व कवियों ने गुरु महिमा का बहुत वर्णन किया है। कबीर तो गुरु को भगवान्‌ से भी बढ़कर 
मानते थ। वे कहते थे : 
हरि रूठ गुरु ठोर है, गुरु रूठ नहीं ठोर। 
आचार्यश्री ने भी मुरु-गुण महिमा को अपनी कृति में दर्शाया है। स्थानांगसूत्र मे भगवान्‌ श्री महावीर ने कहा 
है कि पिता से पृत्र का, लालन-पालन कर अपने ही समान बना देते वाले महाजन से अनाथ बालक का तथा ररू से भिप्य 
का उऋण होना बहुत कठिन है । 
माता-पिता का पत्र पर उपकार श्रपरम्पार है, 
निस्व- सेवक पर महधिक का श्रथक आभार है। 
दिष्य पर गरु का ततोधिक महा उपकृति भार है, 
करो सेवा क्‍यों न कितनी, किन्तु दुष्प्रतिकार है। 
यही कारण है कि स्वर्भप्रवासी जशिप्य विनोद भी अपने गुरु के गुणों का गान करता है : 
दिष्यों पर रहता सदुगुरु का है उपकार श्रनन्त रे। 
कण-कण ले सागर के जल का कौन पा सके श्रन्त रे । 


पड़ा कोयलों को खानों से कंकर जोहरी लाता। 
चढ़ा सान पर चमका कर करोड़ों का मूल्य बढ़ाता । 
वेसे ही चमकाते शिष्यों को गुरुवर गरिमावन्त रे। 
देव, गुरु, धर्म का महत्व भारतीय संस्कृति ने आँका है, इसीलिए भारतवर्प में प्रात्नीन काल से किसी भी कार्य 
के प्रारम्भ में इनकी आराधना की जाती है। साहित्यिक कला क्ृतियों में भी प्रारम्भ में मंगलाचरण की रीति चली झा 
रही है। कवि ने कृति के प्रारम्भ में इनकी स्तुति की है । 
जहाँ हम रचना में भाव पक्ष समुन्नत पाते हैं, वहाँ कला पक्ष और कल्पना पक्ष भी कम नहीं है । कवि की कल्पना 
तो अपनी चरम सीमा पर ही पहुँच गई है । एक ओर कवि की लेखनी से महामारी की विभीषिका चित्रित हुई है तो दूसरी 
ओर बालकों की सुकुमारता। दोनों ही दृश्य चित्रपट की भाँति आँखों के सम्मुख घुमते से नजर आते है। महामारी का 


चित्रण कितना सजीव है : 
एक चिता पर, एक बीच में, एक पड़ा है धरती । 


बर्ग-भेद के बिना शहर में घम रहा समवर्तीजी । 
छहों वालक आचार्य आाषाढ्भूति को वन्दन करने आते हैं, जहाँ वालकों के कान्‍्त वपषु का वर्णन गाता है वहाँ 
के स्थिति चित्रण में तो कवित्व परमाकर्षक वन गया है। चित्रण शैली तथा वस्तु शैली का एक नमूना देखिए : 
तप्त स्वर्ण से उनके चेहरे, कोमल प्यारे-प्यारे। | 
भलक रही थो सहज सरलता, हसित बदन थे सारे रे । 
दीप्तिमसान कानों में कुण्डल, लोल-कपोल स्पर्शी। 
मकता, मणि, हीरों, पन्‍नों के हार हृदय श्राकर्षी रे । 
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रत्न-जड़ित कण्ठी कण्ठों में, कर कंकण मणि-मण्डित । 
हीरों की श्रक्षुद्र मुद्रिका, थी नव-ज्योति श्रखण्डित रे । 
इसी प्रकार उत्थान एवं पतन की स्थितियों का चित्रण देखिए : 
श्राता पतन चरम सीमा पर तब चाहता उत्थान । 
प्राय: मानव-सानस का यह सरल मनोविज्ञान॥ 


है सम्भावित शअ्रत्युत्कषंण में होना अ्पकर्ष। 
श्रत्यपकर्षण में ही होता निहित सदा उत्कष॥ 
कवि की वर्णन थेली के आकर्षण के साथ-साथ पाठकों का ध्यान औपन्यासिक कथोपकथन की सर्जावता की ओर 
चला जाता है। रीति कालीन कवि केशव की रचनाओं में इसकी प्रधानता रही है । जहाँ सम्वाद कथावस्तु को सरस बनाते 
है, वहाँ वे उसको आगे बढ़ाने में भी सहायता देते हैं। गुरु-शिष्य के सम्वाद वास्तव में बहुत ही हृदयस्पर्शी बन पड़े हैं और 
उनमें नाटकीयता के भी दर्शन होते हैं । गुरु-शिप्य सम्बाद में शिष्य विनोद अपने देवलोक का वर्णन करता है तथा नाटक 
को अपनी ही माया बताता है। इस प्रकार कथा कथोपकथन के सहारे आगे बढ़ती है ! इस प्रकार के उदाहरण हिन्दी- 
क्ृृतियों में कम ही मिलते हैं । 
दिन-प्रतिदिन हिन्दी का साहित्य वृद्धि पर है। अनात्मवादी भौतिक समाज को साहित्य के माध्यम द्वारा 
आध्यात्मिकता से ओत-प्रोत करना आचार्यश्री का प्रमुख कार्य है। 'तिरापंथ द्विशताब्दी समारोह' एवं आचार्यश्री तुलसी 
धवल समारोह के उपलक्ष में प्रकाशित योजनाबद्ध साहित्य ने हिन्दी-साहित्य की समृद्धि ही की है। आपाढ़भूति” उसी 
शंखला में एक पुष्प है और आशा है कि भविष्य में भी इसी प्रकार भारत भारती के अमूल्य कोष में आचार्य श्री तथा उनके 
आ्राजानुवर्ती साधु-साध्वियाँ अनेक मूल्यवान्‌ साहित्यिक रत्नों की वृद्धि करते रहेंगे । 





जब-जब मनुजता मटकी 


मुनिश्री दुलीचन्दजी 


जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि में भटकी 
तब तब हाथों में नव ज्योति लिए तुम भागे झाये। 
कर्राह रहा था मनुज यहाँ भीषण दु:ःखों के उन 
ऊंडे गरत्तों में घायल-सा असहाय जरू जकड़ा 
वह हार चुका था शक्ति सभी बस केवल उसका तब 
जीवन-दीपक टिम-टिम जलता था, हा ! निस्तेज पड़ा 
हो स्नेह से पूर्ण तभी, द्वुत सींच-सींच कर वुभते 
उस दीपक को तुमने शुभ आलोक किरण दिखलाए 

जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि में भटकी 

तब तब हाथों में नव ज्योति लिए तुम भागे आये। 


नेतिकता का मृदुल धरातल जब जब अगारों से 

तपा यहाँ पर प्रलयकाल की पावक से भी बढ़कर 

लगा रहा था चीख, सभी सुध-बुध खो देने वाली 

किसी दुःख की तीखी चुभती कंगर पर चढ़कर 

तब तब तुमने प्राणों को ले मुठी में निज मातुभूमि 

की लाज बचाने को थे दृढ़तर हाथ बढ़ाये 
जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि में भटकी 
तब तब हाथों में नव ज्योति लिए तुम भागे आये । 


जब जब मानवता का विश्वास यहाँ पर डोला और 
सशंकित होकर किसी अबुधता के पंजे में उलभा 
किये अनेकों यत्न मनुज ने पर उसको न यहाँ पर 
ला पाया और न रंच सका उसको वह समझका 
तब तब तुमने इस दुनिया को, अविकल दिल से वे शुभ 
विश्वासों के पोषक, सुमधुर गीत अनन्त सुनाये 

जब जब यहाँ मनुजता घोर तिमिर राशि में भटकी 


तब तब हाथों में नव ज्योति लिए तुम भागे झाये । 


शुम मावना 


पं० जुगलकिशोर 
अधिष्ठाता वीर सेवा मन्दिर 


मै आचायंश्री तुलसी को उस वक्‍त से कुछ-न-कुछ सुनता, जानता तथा अनुभव में लाता 
थ्रा रहा हैँ, जब वे सितम्बर, १६३६ में आचायंपद पर प्रतिप्ठित हुए थे। उस समय पत्रों में 
उनके अनुकल-प्रतिकूल अनेक आलोचनाएँ निकली थीं, जिनमें उन्हें 'नावालिग आचाये' तक 
कहकर भी कुछ खिलली उड़ाई गई थी । और इसलिए उक्त साधनों द्वारा मुझे जो कुछ भी 
परिचय आचार्यश्री का अरब तक प्राप्त होता रहा है उन सबके ग्राधार पर इतना निश्चित ही है 
कि आचायंश्री तुलसीजी ने बड़ी योग्यता के साथ अपने पद का निर्वाह किया है । इतना ही नही, 
उसकी प्रतिष्ठा को आगे बढ़ाया है । उनके गुरु महाराज ने आचार्य-पद प्रदान के समय उनमें 
जिस योग्यता और शक्ति का अनुभव किया था उसे साक्षात्‌ सत्य सिद्ध करके वतलाया है ! वे 
उस वक्‍त की अनुकूल आलोचनाओं पर हित और प्रतिकूल आलोचनाओं पर क्षुमित न होकर 
अपने कतेब्य की ओर अग्रसर हुए । उन्होंने समदर्शिव्त और सहनथीलता को अपनाकर अपनी 
योग्यता को उत्त रोत्तर बढ़ाने का प्रयत्न किया। नतिकता का पूरा ध्यान रखते हुए ज्ञान और 
चरित्र को उज्ज्वल एवं उन्नत बनाया। उसी का यह फल है कि वे प्रतिकूलों को भी अनुकूल 
बना सके और इतने बड़े साधु-साध्वी-संघ का बाईस वर्ष की अवस्था से ही बिना किसी खास 
विरोध के सफल संचालन कर सके हैं। आपके सत्प्रयत्त से कितने ही साधु-साध्वीजन अच्छी 
शिक्षा एवं योग्यता प्राप्त कर स्व-पर-हित साधना के कार्य में लगे हुए हैं और लोक-कल्याण 
की भावनाओं को अखुव्रत-आन्दोलन के द्वारा आगे बढ़ा रहे हैं; यह सब देख-सुनकर बड़ी 
प्रसन्‍नता होती है। अतः मैं आचार्यश्ली के इस धवल समारोह के पुनीत अ्रबसर पर उनके 
निराकुल दीर्घ जोबन और आत्मोन्‍नति में अग्रसर होने की शुभ भावना भाता हुआ उन्हें अपनी 


श्रद्धांजलि अपित करता हूँ । 


अणुब्रत के आचार्यप्रवर श्री तुलसी के प्रति 
अपित है मेरी लघु वचना प्रणति--तमस्कृति ! 


--सियारामदरण 
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आचार्य॑श्री तुलसी तेरापंथ के नवम आचार्य हैं। उनके अनुशासन में वर्तमान में तेरापंथ ने जो उन्नति की है, वह 
अभूतपूर्व कही जा सकती है। प्रचार और प्रसार के क्षेत्र में भी इस ग्रवसर पर तेरापंथ ने वहुत बड़ा सामर्थ्य प्राप्त किया 
है | जन-सम्पक का क्षेत्र भी आशातीत रूप में विस्तीर्ण हुआ है। संक्षेप में कहा जाये तो यह समय तेरापंय के लिए चतु- 
मुंखी प्रगति का रहा है। आ्राचायंश्री ने अपना प्रायः समस्त समय संघ की इस प्रगति के लिए ही अपित कर दिया है। 
वे अपनी शारीरिक सुविधा-असुविधाओं की भी परवाह किये विना ग्रगतवरत इसी कार्य में जुटे रहते हैं। इसी लिए आचार्य- 
श्री के शासनकाल को तेरापंथ के प्रगतिकाल या विक्रासकाल की संज्ञा दी जा सकती है। ग्राचायेश्री का बाह्य तथा 
आतन्तरिक, दोनों ही प्रकार का व्यवितत्व बड़ा आकर्षक और महत्त्वपूर्ण है। मकला क़द, गौर वर्ण, प्रशस्त ललाट, 
तीखी और उठी हुई नाक, गहराई तक भाँकती हुई तेज़ आ्ाँखें, लम्बे कान व भरा हुम्ना आकर्षक मुखमण्डल--यह है 
उनका वाह्म व्यक्तित्व । दर्शक उन्हें देखकर महात्मा बुद्ध की ग्राकृति की एक झलक अनायास ही पा लेता है। अनेक 
नवागस्तुक़ों के मुख से उनकी और बुद्ध की तुलना की बातें मैंने स्वयं सुनी हैं। दर्शक एक क्षण के लिए उन्हें देखकर भाव- 
विभोर-सा हो जाता है। उनका आन्त रिक व्यक्तित्व उससे भी कहीं बढ़कर है। वे एक धर्म-सम्प्रदाय के आचार्य होते 
हुए भी सभी सम्प्रदायों की विशेत्नताग्रों का आदर करते हैं और सहिष्णुता के ग्रधार पर उन सत्र में नैकट्य स्थापित 
करना चाहते हैं । वे मानवतावादी हैं, अतः समस्त मानवों के सुसंस्क्रारों को जगाकर भू-मण्डल से अनैतिकता और दुरा- 
चार को हटा देने के स्वप्न को साकार करने में जुटे हुए हैं। अथक परिश्रम उनके मानस को अपार तृप्ति प्रदान करता 
है। वे बहुधा अपने भोजन तथा शयन के समय में से भी कटौती करते रहते हैं। अपराजेय साहस, चिन्तन की गहराई, 
दूसरे के मनोभावरों को सहजता से ही ताड़ लेने का सामथ्य और अश्रयाचित स्नेहाद्॑ता ने उनके आन्तरिक व्यक्तित्व को 
और भी मदहत्त्वशील बना दिया है। 

उनका बाह्य व्यक्तित्व जहाँ सन्देहों से परे है, वहाँ आ्रान्तरिक व्यक्तित्व अनेक व्यक्तियों के लिए सन्देह-स्थल 
भी वना है। कुछ लोगों ने उनमें द्वेध व्यक्तित्व की ग्राशंकाएं की हैं। उनका व्यक्तित्व किसी को सम्प्रदायातीत मालूम 
दिया है, तो किसी को अपार साम्प्रदायिक | किसी ने उनमें उदारता और स्नेहाद्वंता के दर्शन किये हैं, तो किसी ने अनु- 
दारता और शुष्कता के । तात्पर्य यह है कि वे अनेक व्यक्तियों के लिए ग्रभी तक अज्ञेय रहे हैं। वे समन्‍्वयवाद को लेकर 
चलते हैं, अतः अपने-आप को बिल्कुल स्पष्ट मानते हैं; परन्तु उनमें भयंकर अस्पष्टता का आरोप करने वाले व्यक्ति भी 
मिलते हैं। वे अहिसक हैं, अ्रत: अपने लिए किसी को अमित्र नहीं मानते; फिर भी अनेक व्यक्ति उनको झपना भयंक्रर 
विरोधी मानते हैं। भारत के प्राय: सभी प्रमुख पत्रों ने, तथा कुछ विदेशी पत्रों ने भी, जहाँ उनको तथा उनके कार्यों को 
महत्त्वपूर्ण बतलाया है, तो कुछ छोटे पत्रों ने उनको जी भरकर कोसा भी है। इतना ही नहीं, अपितु उतकी तथा 
उनके कार्यों की निम्तस्तरीय आ्रलोचनाएं भी कीं; पर वे उन सबको एक भाव से देखते रहे। न स्वयं उन विरोबों 
का प्रतिवाद किया और न अपने किसी झ्नुयायी को करने दिया। वे सत्य-शोध के लिए विरोध को झ्रावश्यक सम भरते हैं 
और उसे विनोद की ही तरह सहज भाव से ग्रहण करते हैं। अ्रपनी इस भावना को उन्होंने अपने एक पद्य में यों व्यक्त 
किया है : 

जो हमारा हो विरोध, हम उसे समभें विनोद, 
सत्य, सत्य-शोध में, तब ही सफलता पायेंगे। 


अनेक विचा रक व्यक्तियों ने उनके विचारों का समर्थन करने वाला तथा अनेकों ने खण्डन करने वाला साहित्य 
लिखा है। उस उच्चस्त रीय आलोचना तथा खण्डन का उन्होंने उसी उच्च स्तर पर उत्तर भी दिया है। वे वादे वादे जायते 


४] आाचायेश्री तुलसी प्रभिनन्दन ग्रन्थ [ ह्वितीय 


तत्त्ववोध: को एक बहुत बडा तथ्य मानते हैं। वे आलोचनाग्रों से बचने का प्रयास नहीं क रते, किन्तु उनके स्तर का ध्यान 
स्देव रखते हैं। उच्चस्तरीय आलोचना को उन्होंने सरेव सम्मान की दृष्टि से देखा है और उसपर उनकी भावनाएं 
मुखर होती रही हैं; जबकि निम्नस्तरीय ग्रालोचना पर वे पूर्णतः मौन धारण करते रहे हैं । 

इस प्रकार उनके व्यक्तित्व के वियय में विविध व्यक्तिपों के विविध विचार हैं; पर यह विविधता और विरोध 
ही उनके व्यक्तित्व की प्रचण्डता और अदमनीयता का परिचायक है। वे समन्वयवादी हैं, अत: जहाँ दूसरों को अन्त र्‌- 
विरोध का आभास होता है, वहाँ उनको समन्वय की भूमिका भी दिखायी पड़ती है। उनके दर्शन की इस पृष्ठभूमि ने 
उनको विविधता प्रदान की है और उनके विरोधियों को एक उलभन । 

ऐसे व्यक्तियों को शब्दों में बाँधना बहुत कठिन होता है; परन्तु यह भी सत्य है कि ऐमे व्यक्तित्व ही शब्दों में 
बाँधने योग्य होते हैं। जिनके जीवन में न तेज होता है, न प्रवाह और न बहा ले जाने का सामथ्यं, उतका व्यक्तित्व शब्द 
में छिपकर रह जाता है और जिनमें ये विशेषताएं होती हैं उनके व्यक्तित्व में दाब्द छिपकर रह जाता है। समस्या दोनों 
जगह पर है, परन्तु वह भिन्‍न-भिन्‍त प्रकार की है। आचार्य थ्री के व्यक्तित्व को शब्दों में बाँचने वाले के लिए यही सत्रमे 
बड़ी कठिनाई है कि उसे जितना बाँघा जाता है उससे कहीं ग्रधिक वह वाहर रह जाता है। शब्द उसके सामस्त्य को 
अपने में अटा नहीं पाते; उनके व्यक्तित्व की गुरुता के सम्मुख शब्दों के ये वाट बहुत ही हलके पड़ते हैं । 


--लेखक 


४१: 
बालय काल 
जन्म 


आचार्यश्री तुलसी का जन्म सं० १६७१ कातक छुक्‍ला द्वितीया को राजस्थान (मारवाड़) के लाडनूं शहर में 
हुआ था। उनके पिता का नाम भूम रमलजी तथा माता का नाम बदनाँजी है। वे ओसवाल जाति के खटेड़ गोत्रीय हैं। छः 
भाइयों में वे सवसे छोटे हैं। उनके तीन वहनें भी हैं। उनके मामा हमी रमलजी कोठारी उन्हें तुलसीदासजी' कहकर पुकारा 
करते थे। वे यह भी कहा करते थे कि हमारे 'तुलसीदासजी' बड़े नामी आदमी होंगे । उनकी यह बात उस समय तो सम्भवत: 
प्यार के अतिरेक से उद्भूत एक सरल और सहज कल्पना ही मानी गई होगी; परन्तु आज उसे एक सत्य घटित होने वाली 
भविष्यवाणी कहा जा सकता है। 


घर की परिस्थिति 


आचार्यश्री के संसारपक्षीय दादा राजलूपजी खटेड काफी प्रभावशाली और प्रतिभाशाली व्यक्ति थे। वे सिरा- 
जगंज (अब यह पुर्वी पाकिस्तान में है) में रायबहा दुर बाबू बुध धिहजी के यहाँ मुनीम थे। वहाँ उनका बहुत बड़ा व्यापार था 
और उसकी सारी देख-भाल राजरूपजी के ऊपर ही थी। वे व्यापार में बड़े नियुण थे, अतः उस क्षेत्र में उनका काफी 
सम्मान था। रहन-सहन भी उनका बड़ा रौवीला था। 

सं० १६४४ में सेठ बुधसिहजी के पौत्र इन्द्रचन्दजी आदि विलायत-यात्रा पर गये, तो लौटने पर वहाँ एक 
सामाजिक भगड़ा चल पड़ा था। उनके विरोधी पक्ष ने उनको तथा उनसे सम्बन्ध रखने वालों को जाति-बहिष्कृत कर 
दिया था। उस भगड़े में श्रीमंघ के पक्षयाती होने के कारण राजरूपजी ने उनके यहाँ से नौकरी छोड़ दी और घरआा 
गए। पहले कुछ दिनों कहीं अन्यत्र घुनीमी प्राप्त करने का प्रवास करते रहे; परन्तु जिम सम्मान और रौब से वे सिराज- 
गंज में रह चुके थे, उससे कम में रहना उन्हें पसन्द नहीं था तथा उतना कहीं मिल नहीं सका । अतः वे तब से प्रायः घर 
पर ही रहने लगे। उनके पत्र रूमरमल्जी एक सरल स्वभावी व्यक्ति थे। व्यापार में अधिक सफल नहीं हो सके । कमाई 
साधारण रही और परिवार बड़ा होने से व्यय अधिक रहा, अत: धीरे-घी रे आथिक स्थिति गिरने लगी और परिवार पर 
ऋण हो गया । सं० १६७३ में राजरूपजी का देहान्त हो गया । उसके बाद सं० १६७६ में झूमरमलजी का भी देहान्त हो 
गया। इन मौतों के कारण परिवार की आथिक स्थिति पर और भी दबाव पड़ा; किन्तु आवचाय॑ंश्री के बड़े भाई मोहन- 
लालजी ने काफी प्रयत्न तवा साहस से उस स्थिति को सेँमाल लिया। उन्होंने बहुत कम समय में ही उस ऋण को उतार 
दिया तथा अपने घर की स्थिति को फिर से सुव्यवस्थित कर लिया । उस समय उनके अन्य भाई भी व्यापार-कार्य में लगे 
और उन्होंने घर की आशिक स्थिति सुवारने में ययाशक्ति योग दिया। इस प्रकार वह परिवार फिर से अपने पैरों पर 
खड़ा रहकर सम्मानित्र जीवन बिताने लगा। 


धामिकता की ओर ऊुकाव 


५ 


आाचायंश्री के परिवार वालों में प्रायः सभी की धामिक अ्रभिरुचि अच्छी थी । उनमें भी वदनाँजी की श्रद्धा 
तथा झभिरुचि सर्वोपरि कही जा सकती है। लाडनूं में सं> १६९१४ से लगातार वृद्ध सतियों का स्थिरवास चला आ रहा 
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है। साध्वियाँ जहाँ रहती हैं वहाँ पास में ही उनका घर है, गत: उनका फुरसत का समय प्राय: वहीं व्यतीत होता था। व्या- 
ख्यान आदि के समय तो एक प्रकार से निश्चित बँधे हुए थे ही । वे अपने बालकों को भी दर्शन करने के लिए प्रेरित करती 
रहती थीं । जब कोई भी बालक प्रातराश के लिए कहता, तो वे बहुधा यह पूछ लिया करती थीं कि दर्शन कर आया कि 
नहीं ? यदि दर्शन किये हुए नहीं होते तो वे यही चाहतीं कि एक बार दर्शन कर आए। उतकी इस नैरन्तरिक प्रेरणा ने 
वहाँ का वातावरण ही ऐसा बना दिया था कि साधु-साध्वियों के स्थान पर जाकर दर्शन कर झाता उन सब का स्वाभाविक 
और प्रथम कतंव्य हो गया। आचार्यश्री उस समय बाल्यावस्था में ही थे; फिर भी घर के गन्य सदस्पोों के समान ही प्रति- 
दिन वे दर्शन करने के लिए जाया करते थे। उनका धर्म के प्रति एक आन्तरिक अनुराग हो गया था। उनके एक बड़े 
भाई मुनिश्री चम्पालालजी ने जब सं० १६८९१ में दीक्षा ग्रहण की, तबसे तो वे और भी झ्रधिक धारमिकता की ओर आाक्ृप्ट 


जप 


हुए थे। उनका वह भुकाव धीरे-धीरे अनुकूल वातावरण में वृद्धिगत होता रहा । 
एक दूसरा पहल्‌ 


जीवन में जब दैवी संस्कारों का बीज-वपन होता है, तब बहुधा आसरी संस्कार भी अपने अस्तित्व को बनाये 
रखने का ज़ोर मारते हैं। वे किसी-न-किसी बहाने से व्यक्ति को भटठका देना चाहते हैं। बसी स्थिति में प्रनेक व्यवित भटक 
जाते हैं तो अनेक सँभलकर वैसे संस्कारों पर विजय पा लेते हैं और उन्हें सत्‌-संस्कारों में परिणत कर लेते हैं। झ्ाचार्य- 
श्री के वाल-जीवन में भी कुछ-एक ऐसे क्षण आये जब कि एक ओर तो धामिक संस्कार उनके मन में जड़ जमाने लगे, 
और दूसरी ओर से आसुरी संस्कारों ने उन्हें भटका देना चाहा । वह उनके बाल-जीवन के चित्र का एक दूसरा पहलू कहा 
जा राकता है। उन्होंने स्वयं अपने अतीत के कुछ संस्मरण' लिखते हुए इस घटना का उल्लेख किया है। घटना इस 
प्रकार है--“एक बार उन्हींके एक कौट्म्बिक जन ने उन्हें बतलाया कि यहाँ गाँव से बाहर श्रोरण' में एक रामदेवजी का 
मन्दिर है। उसमें देवता बोलता है, परन्तु उसको नारियल चढ़ाना भ्रावश्यक होता है। यदि तुम अपने घर से नारियल 
ला सको तो हम तुम्हें देवता की बोली सुना सकते हैं। बाल-पुलभ जिज्ञासा से प्रेरित होकर उन्होंने नारियल ले आने का 
वचन दिय्रा और घर में जाकर चुपके-से एक नारियल उठा लाये । मन्दिर में छिपकर किसी व्यक्ति के बो लने को ही उन्होंने 
अपनी बाल-सुलभ सरलता से देव-वाणी मान लिया था। उप्र चक्कर में उत्होंने कई बार नारियल चुराये; परस्तु शीघ्र ही 
आऋत्म-निरीक्षण द्वारा वे इस कुसंगति से छूट गए और सत्-संस्कारों की विजय हुई । 


दीक्षा के भाव 


सं० १६८२ में मिगसर महीने में आचार्यश्री कालूगणी का लाडनू-पदारपंण हुआ। उस समय बालक तुलसी को 
प्रथम बार निकटता से आचार्य देव के दर्शन करने तथा व्याख्यान आ्रादि सुनने का अवसर प्राप्त हुम्न। इस निकट-सम्पर्क ने 
उनके पूर्वाजित संस्कारों को उद॒बुद्ध कर दिया। फलस्वरूप बालक होते हुए भी वे विराग-भाव से रहने लगे। जो बात 
व्याख्यान आदि में सुनते, उसपर विशेष रूप से मनन करते। मन में जो प्रश्न उठते, उनकी चर्चा घर जाकर अपनी माता 
के पास करते और उनका समाधान खोजते । माता बदनाँजी उन्हें जो सरल-सा उत्तर देतीं, उस समय उनकी जिज्ञासा 
उसी से तृप्त हो जाया करती । 

एक दिन उन्होंने अपने घर वालों के सामने अपनी दीक्षा लेने की भावना व्यवत की; परन्तु उसे वाल-भाव का 
विनोंद-मात्र समभकर यों ही टाल दिया गया । उन्होंने कुछ दिन बाद फिर अपनी वात को दुहराया, परन्तु किसी ने उस वात 
पर गम्भी रता से ध्यान नहीं दिया। उन्हें इस बात पर बहुत खेद हुआ्आ कि वे जिस वात को एक तथ्य के रूप में कहना 
चाहते हैं, घर वाले उसे एक बाल-भाव मात्र समभते हैं; परन्तु वस्तुत: बात ऐसी नहीं थी। घर वाल उनकी इस भावना 
से परिचित होने के साथ-साथ सावधान भी हो गए थे । अपनी हाँ या 'ना से वे इस बात को खींचकर अधिक पक्का 
करना नहीं चाहते थे । वे इस समस्या को सुलभाने का अन्दर-ही-अन्दर कुछ प्रयत्न सोचने में लगे थे । 

उनकी बहिन लाडाँजी के कुछ समय से दीक्षा लेने के विचार थे। आचार्यश्री कालूगणी के पदारपपण से ऐसी 
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सम्भावनाएं की जाने लगी थीं कि सम्भवत: इस अवसर पर उन्हें दीक्षा की स्वीकृति मिल जाये। परिवार के प्रमुख तथा 
अ्गुप्रा सदस्य मोहनलालजी उस समय बंगाल में थे । उनको बुलाये बिना न लाड्ाँजी के विषय में कोई निश्वित कदम 
उठाया जा सकता थाऔर न बालक तुलसी के विषय में । दोनों समस्याग्रों का हल एक ही था कि मोहनलालजी को यहाँ 
बुला लिया जाये; फिर क्‍या कुछ करना है तथा कंसे करना है, इसकी चिन्ता वे स्वयं ही कर लेंगे । वे उन दिनों सिराजगज 
(पूर्वी बंगाल) मे रहा करते थ । उन्हें तार दिया गया कि लाडाँजी की दीक्षा की सम्भावना है, शीघ्र श्राइये । तार पढ़कर वे 
तुरन्त लाडनूं चले झ्ाये । स्टेशन पहुँचने पर पता चला कि तुलसी भी दीक्षा की बात कर रहा है, तो वे बहुत भल्लाये। 
कहने लगे कि मुझे यह खबर होती तो मैं श्राता ही नहीं । आखिर वे घर पर आये । घर वालों को बहुत-कु छ कहा-सुना । 
आपको भी अच्छी-खासी डाँट सुनायी और आगे के लिए ऐसी वात मुँह में भी न घालने की चेतावनी दी । 

जो टलने का नहीं होता, उसे कंसे टाला जा सकता है ! बात रुकने की नहीं थी, सो नहीं रुकी। जब-तब सामने 
आती रही | उनके चौथे भाई मुनिश्री चम्पालालजी पहले ही दीक्षित हो चुके थे। उनकी प्रेरणा थी कि वे इस दीक्षा में 
बाधा न दें; परन्तु मोहनलालजी अब और किसी भाई को दीक्षित होने देना नहीं चाहते थे। उन्होंने साफ-साफ कह 
दिया था कि वे दीक्षा की स्वीकृति नहीं देंगे। तेरापंथ की दीक्षा-विषयक नियमावली के झनुसार अभिभावकों की 
लिखित स्वीकृति के बिना किसी को दीक्षा नहीं दी जा सकती । मोहनजालजी को अनेक व्यक्तियों ने समभाने का प्रयास 
किया, मुनिश्वी मगनलालजी ने भी उनसे कहा; पर वे नहीं माने । 


समस्या का सुलझाव 


आपने जब देखा कि यह समस्या यों सुलभने वाली नहीं है, तो अ्पने-में से ही कोई मार्ग खोजने लगे। मन में एक 
विचार कौंवा और वे हर्षोत्फुल्ल हो उठे । उस समय आचार्य श्री कालूगणी व्याख्यान दे रहे थे । वहाँ की विशाल परिषद्‌ 
उनके सामने उपस्थित थी। ग्राप वहाँ गये और व्याख्यान में खड़ें होकर कहने लगे--गुरुदेव ! मुझे आजीवन विवाह 
करने और व्यापारार्थ परदेश' जाने का त्याग करा दीजिये। सुनने वाले चक्रित रह गए ! मोहनलालजी सोच में पड़ गए 
कि यह क्या हो रहा है। झ्राचार्यदेव ने शान्त भाव से सम झाते हुए कहा--तू झ्रभी बालक है, इस प्रकार का त्याग करना 

हुंत बड़ी बात होती है। 

गुरुदेव के इस कथन से मोहनलालजी बड़े आइवस्त हुए, परन्तु आपके मन में बड़ी उधल-पुथल मच गई। जो 
उन्होंने सोचा था, वह द्वार खुल नहीं पाया । वे एक क्षण रुके, कुछ असमंजस में पड़े और दूसरे ही क्षण नये मार्ग का 
निश्चय कर लिया । उन्होंने श्रपने साहस को बटोरा और कहने लगे--गुरुदेव ! मैं ग्रापकी साक्षी से ये त्याग करता हूँ। 

मोहनलालजी अरब कहें तो क्या कहें श्नौर करें तो क्या कर ! बहुत व्यक्तियों ने पहले उनको समझाया था, 
पर श्रातृ-मोह बाधक बन रहा था। समस्या की जो डोर युलक नहीं पा रही थी, आपके इस उपक्रम से वह अपने-ग्राप 
सुलभ गई। बात का और डोर का, सिरा हाथ लग जाने पर उसे सुलभते कोई देर नहीं लगती । 

मोहनलालजी ने परिस्थिति को समझा,दीक्षार्थी के परिणामों की उत्कटता को समझा और वे इस निष्कर्प पर पहुंचे 
कि अब इसे रोकने का प्रयास करना व्यर्थ है। भ्राखिर उन्होंने दीक्षा के लिए ग्राज्ञा प्रदान करने का ही निर्णय किया। गुरुदेव 
के चरणों में दीक्षा प्रदान करने के लिए विनती प्रस्तुत की । गुरुदेव ने पहले साधु-प्रतिक्रमण सीखने के लिए आज्ञा प्रदान की 
और उसके बाद फिर प्रार्थना करने पर दीक्षा प्रदान करने के लिए पौप-क्रप्णा पञ्चमी का दित घोषित कर दिया गया। 


एक परोक्षा 
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दीक्षा ग्रहण करने से एक दिन पूर्वे रात्रि के समय मोहनलालजी ने विरागी वालक की भावना तथा साधु-आचार- 
सम्बन्धी ज्ञान की परीक्षा करने की सोची । मोहनलालजी की चारपाई के पास ही उनकी चारपाई विछी हुई थी । जत्र 


१ उन दिनों 'यलो' के झ्रोसवाल व्यापारार्थ प्रायः बंगाल जाया करते थे। वे उसे 'परदेश जाना' कहते थे । 


छ] आवचार्यश्नी तुलसी अभिनन्‍दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


वे सोने के लिए उस पर ग्राकर लेटे तो मोहनलालजी और वे दो ही वहाँ पर ये । परीक्षा के लिए वही अवसर ठीक समक 
कर मोहनलालजी ने उनसे धीरे से बात करते हुए कहा---कल तो तुम दी क्षित हो जाओगे । साथु-जीवन में कठिनाइ्याँ-ही- 
कठिनाइयाँ होती हैं। भरत: बड़ी सावधानी और साहस से तुम्हें रहना होगा। अभी तुम बालक हो, अतः भूख-प्यास के 
कृष्ट भी काफी सतायेंगे । कभी किसी समय भोजन मिलेगा, तो कभी किसी समय । कहीं आचार्यदेव के द्वारा दूर प्रदेशों 
में विहार करने के लिए भेज दिये जाग्रोगे, तो मार्ग में न जाने केसे-कसे कप्ठों का सामता करना पड़ेगा। अन्य सब कप्ट 
तो आदमी फिर भी सह सकता है; परन्तु यदि आहार-पानी नहीं मिला तो तुम जैसे बालक के लिए भू और प्यास के 
कष्टों को सहना बड़ा ही कठिन हो जायेगा। परन्तु हाँ, उसका एक उपाय हो सकता है। यह कहकर उन्होने अयन पास 
से एक सौ रुपये का नोट निकाला और उनको देने का प्रयास करते हुए कहने लगे कि यह नोट तुम अपने पास रखों। 
जब कभी तुम्हारे सामने भूख-प्यास का संकट ग्राये, तब तुम इसे अपने काम में ले लेना । 

अपने बड़े भाई की यह वात सुनकर वे वहुत हँसे श्रौर छोटा-सा उत्तर देते हुए कहने लगे कि साधु हो जाने के 
बाद नोट रखना कल्पता ही कहाँ है ? 

मोहनलालजी ने उनकी बात का विरोध किया और कहा कि रुपये-पैसे रखने तो नहीं कल्पते, किन्तु यह तो एक 
कागज है। कया तुम प्रतिदिन नहीं देखते कि साधुओं के पास कितने का हैं! तुमने ग्रभी जो सावु-प्रतिक्रमण 
सीखा है, वह भी कागज़ों पर ही साधुग्रों ददरा लिखा हुआ था। वे इतने सारे कागज़ कल्प से बाहर नहीं हैं तो फिर यह 
छोटा-सा कागज क्‍यों नहीं कल्पेगा ? उनमें और इसमें ग्रालिर ग्रत्तर भी क्या है ? झयते पूठ' में एक ओर रख लेता, 
पड़ा रहेगा; तुम्हारा इसमें नुकसान भी क्या है ? समय-वेसमय काम ही झायेवा । 

उनकी इतनी सारी बातों के उत्तर में वे केवल हँसते रहे और बोले--ये तो रुपग्रे ही हैं। यह नहीं कल्पता । 
वार-बार मनुहार करने पर भी वे अपनी धारणा पर दृढ़ रहे, तब मोहनलातजी ने समक लिया कि केवल ऊपर से ही 
विराग नहीं है, अपितु ग्रन्तरंग से है और साथ में संयम की सीमागओ्रों का भी ज्ञान है। उन्होंने नोट को बथास्थान रख 
लिया और परीक्षा में उनकी उत्तीर्णता पर मन-ही-मत प्रसन्‍न हुए । 
दीक्षा-प्रहण 

आचायेश्री कालूगणी को लाड़नूँ आये एक महीना पूर्ण हो चुका था, भ्रतः चौथ के दिन ही वहाँ से विहार कर 
गाँव से बाहर महालचन्दजी बोरड़ की कोठी में पधार गए। कोठी के बाहर ही बहुत बड़ा खुला चौक है। वहीं दीक्षा 
प्रदान करने का स्थान निर्णीत किया गया था । प्रातःकाल ही हजारों व्यक्तियों के सम्मुख दीक्षा प्रदान की गई झौ 

वहीं से विहार करके सुजानगढ़ पधार गए । वह दिन सं ० १६८२ पौप कृष्णा पञ्वमी का था। 

इस दीक्षा को ग्राचार्यश्री कालूगणी ने सम्भवत: प्रारम्भ से ही कुड विशिष्ट समझा था। दीक्षा से पहले तो 
उन्होंने अपनी कोई ऐसी भावना श्रकट नहीं की थी, किन्तु कुछ दिन वाद एक बार वह अतायास ही प्रकट हो गई थी। 
एक वार उनके पास शकुन-सम्बन्धी बातें चल पड़ी थीं। मुनिथ्री चौथमलजी ने कहा कि पहले तो शद्लुनों के फल प्रायः 
मिला करते थे, यही सुना जाता है; पर झब तो वैसा कुछ नहीं देखा जाता। आचार्येश्री कालूगणी ने तब इसका प्रतिवाद 
करते हुए फरमाया कि नहीं ही मिलते, ऐसी तो कोई वात नहीं है। अ्रभी हम लोग वीदासर से विद्वार करके लाइन जा 
रहे थे, तब अच्छे शकुन हुए थे । फलस्वरूप तुलसी की दीक्षा कैसी भ्रनायास और ग्रकस्मात ही हो गई ! 

मालूम होता है, उनके इन शब्दों के पीछे कुछ विशिष्ट भावना झवश्य रही थी। जिसको क्रि उन्होंने कुछ 
खुनी और कुछ ढकी ही रहने दिया था। उस समय उस शक्ुन की विशेषता के प्रति किसी को निष्ठा हुई हो चाहे न हु 
हो; पर भ्रव यह निःसन्देह कहा जा सकता है कि आचायंश्री कालूगणी का उस शकुन के विपय में जो विचार था, वह 
बिल्कुल सत्य निकला। आचार्यश्री तुलसी ने अपने विकासशील व्यक्तित्व से भ्रच्छी तरह सिद्ध कर दिया है कि वे एक विशेष 
योग्वता-सम्पन्‍्न व्यक्तित्व को लेकर ही दीक्षित हुए थे 


न 
सुनि-जीवन के ग्यारह वर्ष 
विद्या का दीज-वपन 


ग्राचार्यश्री तुलसी ने अपनी ग्यारह वर्ष की अल्प-अ्रवस्था में ही दीक्षा ग्रहण की थी। उसके वाद वे तत्काल 
ही विद्याजन में लग गए। प्रारम्भ से ही विद्या के विषय में उनकी विशेष झआतुरता रहा करती थी। गृहस्थावस्था में जत्र 
उन्होंने श्रपना प्रारम्भिक भ्रध्ययन शुरू किया था, तव भी उनकी वह आावुरता लक्षित की जा सकती थी। वे अपनी कक्षा 
के सबसे वुद्धिमान्‌ और निपुण विद्यार्थी समके जाते थे। वे अपनी कक्षा के मानीटर थे। अध्यापक उनके प्रति विशेष 
श्राश्वस्त रहा करते थे । 

विद्या का वीज-वपन यद्यपि उन्होंने गृहस्थ जीवन में किया था, किन्तु उसका यथेष्ट अजं॑न तो दीक्षा-प्रहण 
करने के पश्चात्‌ ही किया। वाल्य अवस्था, तीब्र बुद्धि और विद्या के प्रति प्रेम--इन तीनों का एकत्र संयोग होने से वे 
अपने भावी जीवन के महल का बड़ी तीतब्ता से निर्माण करने लगे। 


ज्ञान कण्ठाँ दाम श्रण्टाँ 


दीक्षा-ग्रहण करते ही साधुचर्या का प्रारम्भिक ज्ञान कराने के लिए दशवेकालिक सूत्र को, जो कि प्राय: प्रत्येक नव- 
दीक्षित को कण्ठस्थ कराया जाता है, उन्होंने बहुत घोड़े ही समय में कण्ठस्थ कर लिया | उसके वाद वे संस्कृत-प्रध्ययन 
में लग गए। ज्ञान कण्ठाँ और दाम अण्टाँ इस राजस्थानी कहावत के हाद को वे भली भांति जानते थे; अ्रतः कण्ठस्थ 
करने में उनका विशेष ध्यान था। उन्होंने अपने विद्यार्थी-जीवन में करीब बीस हज़ार इलोक परिमित ग्रन्थ कण्ठस्थ किया 
था | प्राचीन काल में तो ज्ञानाजन के लिए कण्ठस्थ करने की प्रणाली को वहुत महत्त्व दिया जाता था। सारा-का-सारा 
ज्ञान-प्रवाह परम्पर-रूप से कण्ठस्थ ही चलता रहता था। परन्तु युग की वदलती हुई धारणाग्रों के समय में भी इतना 
ग्रन्थ कण्ठस्थ करके उन्होंने सबके सामने एक आइचर्य ही पैदा कर दिया था। उनके कण्ठस्थ किये हुए ग्रन्यों में व्याकरण, 
साहित्य, दर्शन और आगम-विषयक ग्रन्थ मुख्य थे। 
अपनी मातुभाषा के अ्रतिरिकत उन्होंने संस्क्ृत तथा प्राकृत भाषाओं का अधिकारपूर्ण अब्ययत किया । उनकी 
शिक्षा के संचालक मुख्यतः स्वयं आचार्यश्नरी कालूगणी ही रहे थे। उनके ग्रतिरिक्त आयुर्वेदाचार्य आशुकविरत्न पण्डित 
रघुनन्दनजी शर्मा का भी उसमें काफी अ्रच्छा सहयोग रहा था। संस्कृत-व्याकरण की दुरूहता का दिः्द्शन कराते हुए 
आचायंश्री कालूगणी अनेक बार विद्यार्थी साधुओं को एक दोहा फरमाया करते थे। वह इस प्रकार है : 
खान पान चिता तज, निदयय माँडे सरण। 
घो-ची-पू-ली करतो रहै, जद आज व्याकरण ॥ 
अर्थात्‌, 'जव कोई खान-पान झ्ादि की चिन्ताओं को छोड़कर केवल व्याकरण के ही पीछे प्रपना जीवन भोंक 
देता है तथा उतने समय के लिए घोटने, चितारने (घोटे हुए पाठ का पुनरावतंन करने), पूछ-ताछ करने और लिखने 
को ही अपना मुख्य विषय बना लेता है, तब कहीं संस्क्ृत-व्याकरण को हृदयंगम करने में सफलता मिलती है।” इस दोहे 
के माध्यम से वे अपने शिष्यवर्ग को यह बतलाने का प्रयास किया करते थे कि व्याकरण सीखने वालों को अपना संकल्प 
कितना दृढ़ करने की तथा अपनी वृत्तियों को कितना केन्द्रित करने की श्रावश्यकता है। 


१० | आराचायंश्री तुलसी अभिनन्दन प्रन्थ [ द्वितीय 


ग्राचार्यश्री तुलसी ने अपने विद्यार्थी-जीवन में श्राचाययंत्री कालूगणी की उसी प्रेरणा को चरितार्थ कर दिखाया 
था । केवल व्याकरण के लिए ही नहीं, वे तो जिस विषय को हाथ में लेते थे, उसके पी छे उपर्युक्त प्रक्रार से ही अपने -प्र:पको 
भोंक दिया करते थे । कभी न थकने वाली उनकी इस लगन ने ही उनको आज ग्रकल्पनीय को भी कल्पनीय और असम्भव 
को भी सम्भव बना देने का सामथ्य प्रदान किया है। विद्यार्थी-जीवन की उनकी वह प्रकृति ग्राज भी रूपान्तर पाकर 
उसी तरह से विद्यमान है। 

अपनी प्रखर बुद्धि के बल पर वे जिस किसी भी ग्रन्थ को कण्ठस्थ करने का निर्णय करते, उसे बहुत स्व्ृल्प 
समय में ही पूर्ण कर छोड़ते। इसीलिए उनकी त्वरता में दूसरों का उनके साथ निभ पाना प्रायः कम ही सम्भव रहा । 
दशवैकालिक, अभ्रमविध्वंसन, अभिधानचिन्तामणि (नाममाला), सिद्धान्तचच्द्रिका, भिक्षुशब्दानुशासन, प्रमाणनय- 
तत्त्वालोक और षड्दर्शनसमुच्चय आदि आगम, व्याकरण तथा दर्शन-सम्बन्धी ग्रन्ध तो उन्होने कण्ठस्थ किये ही थे; 
परन्तु शान्तसुधारस, भकतामर आदि अनेक स्वाध्याय-योग्य ग्रन्थ तथा अनेक छोटे-बड़े व्याख्यान-योग्य ग्रन्थ भी उन्होंने 
कण्ठस्थ किये थे। इनके अ्रतिरिक्त उन्होंने श्रनेक ऐसे ग्रन्थ भी कण्ठस्थ कर डाले थे, जिन्हें कि साधारणतया पढ़ लेने से 
ही काम चल सकता था। सम्पूर्ण संस्कृत-धातुपाठ, गणरत्नमहोदधि तथा उणादि-सूत्रपाठ आदि को उसी कोटि के ग्रन्थों 
में गिताया जा सकता है। श्राज के शिक्षा-विशेषज्ञ इसे बुद्धि पर डाला गया अतिरिक्त भार कहकर ग्रनावश्यक्र कह 
सकते हैं; परन्तु जिस व्यक्ति को थोड़ा-सा विशेष ध्यान देकर पढ़ने-मात्र से ही जब पाठ कण्ठस्थ हो जाये, तो उत्ते झ्ना- 
वश्यक तथा भार कंसे कहा जा सकता है ! अल्पबुद्धि के छात्रों को यह भार अवश्य हो सकता है; परन्तु वे इस भार को उठाने 
के लिए उद्यत ही कहाँ होते हैं ! सम्भवत:ः उस अवस्था में झ्राचायंश्री को साधारण अध्ययन की अपेक्षा उसे कण्ठस्थ कर 
लेते में ही अधिक झ्ानन्द मिलता था। 

उनकी कण्ठस्थ करने की वृत्ति तथा त्वरता का अनुमान एक घटना से लगाया जा सकता है। झ्राचार्य त्री कालू- 
गणी सं० १६६० के शीतकाल में मारवाड़ के छोटे-छोटे गाँतों में विहार कर रहे थे । कहीं प्रधिक दिनों तक एक स्थान 
पर टिक कर रहने का अवसर गाने की सम्भावना नहीं थी। ऐसी स्थिति में भी उन्होंने जैन-रामायण को कण्ठस्थ करना 
प्रारम्भ कर दिया। प्रात:कालीन समय का अ्रधिकांश भाग प्रायः विहार करने में ही व्यतीत हो जाता था। किसी भी 
कत्रिम प्रकाश में पढ़ना संघीय मर्यादा में निषिद्ध होने से रात्रि का समय भी काम नहीं भ्रा सकता था। दिन में साथुचर्या 
के अ्न्यान्य देनन्दिन कार्यों का करना भी अनिवाये था। इन सबके बाद दिन में जो समय ग्रवशिष्ट रहता, उसमें से कुछ 
हम लोगों के पढ़ाने में लगा दिया जाता था और शेष समय में वे स्वयं पाठ कण्ठस्थ किया करते थे। इतनी सब दृविधाओं 
के बावजूद भी उन्होंने उस विश्वाल ग्रन्थ को केवल ६८ दिनों में ही समाप्त कर डाला । बहुध्ा वे श्रपना पाठ मध्या ह्न के 
भोजन से पूर्व ही समाप्त कर लिया करते घे। उन दिनों वे प्रतिदिन पचास-साठ से लेकर सौ-सवा सौ पद्चों तक को याद 
कर लिया करते थे। 


स्वाध्याय 


वे कण्ठस्थ करने में जितने निपुण थे, उतने ही परिवर्तता (चितारना ) के द्वारा उसे याद रखने में भी । अनेक बार 
वे रात्रि के समय सम्पूर्ण चन्द्रिका की परिवर्तता कर लिया करते थे। शीतकाल में तो प्राय: पश्चिम-रात्रि में आचारयशरी 
कालूगणी उन्हें अपने पास बुला लिया करते थे और पाठ-भ्रवण किया करते थे। पूर्व-रात्रि के समय में भी उन्हें जितना 
समय मिल पाता, उसका अधिकांश वे स्वाध्याय में ही लगाने का प्रयास किया करते थे | यदि कभी नींद या आलस्य गाने 
लगता तो खड़े हो जाया करते थे और अपने उद्िष्ट स्वाध्याय को पूरा कर लिया करते थे। कभी-कभी तो शयन से पूर्व 
ही दो-दो हज़ार पद्मों तक का स्वाध्याय कर लिया करते थे । प्रारम्भिक समय की अपनी वह प्रवत्ति आज भी आचाय॑श्री 
अपने में सुरक्षित रखे हुए हैं। यद्यपि पूर्वे-रात्रि में जन-सम्पक आदि कार्यो की व्यस्तता से उन्हें विशेष समय नहीं मिलता ; 
फिर भी परिचम-रात्रि में वे बहुधा स्वाध्याय-निरत देखे जा सकते हैं। कभी-कभी वे नव-दी क्षितों का पाठ सुनते हुए भी 
मिल सकते हैं । 


अध्याय ] मुनि-जीवन के ग्यारह वर्ष [ ११ 


सुयोग्य शिष्य 


तेरापंथ में ग्राचार्य पर जो ग्रनेक दायित्व होते हैं, उनमें सबसे बड़ा दायित्व है--भावी संघपति का चुनाव। 
उसमें आचार्य को अपनी व्यक्तिगत रुचि से ऊपर उठकर समाज में से ऐसे व्यक्ति को खोजकर निकालना होता है, जो 
प्रायः सभी की श्रद्धा को प्राप्त करने में सफल हुआ हो तथा भविष्य के लिए भी उनकी श्रद्धा को सुनियोजित रखने का 
सामथ्य रखता हो। 

आचार्य अपने प्रभाव-चल से किसी व्यक्ति को प्रभावशाली तो बना सकते हैं, पर श्रद्धेय नहीं बना सकते । 
श्रद्धेय बनने में आचार-कुशलता गरादि ग्रात्म-गुणों की उच्चता अपेक्षित होती है। श्रद्धेयता के साथ प्रभावशीलता ग्रवश्य- 
म्भातरी होती है; जबकि प्रभावशीलता के साथ श्रद्धेयता हो भी सकती है और नहीं भी । 

इस विपय में ग्राचार्य्षी कालूगणी बड़े भाग्यशाली थे। अपने दायित्व की पूर्ति करने में उन्हें कभी चिन्तित 
नही होता पड़ा । आप-जैसे सुयोग्य शिष्य को पाकर वे इस चिन्ता से सर्वथा मुक्त हो गए थे। आप अपने विद्यार्थी-जीव॒न 
में ही प्रभावशाली होने के साथ-साथ संघ के अधिकांश व्यक्तियों के लिए श्रद्धास्पद भी बन गए थे। प्रभाव व्यक्तियों के 
शरीर पर ही नियन्त्रण स्थापित करता है, जबकि श्रद्धा आत्मा पर। किसी भी समाज को ऐसा संचालक सौभाग्य से ही 
मिल पाता है जो जनता की ग्रात्मा पर नियन्त्रण कर पाता हो | शरीर पर किये जाने वाले नियन्त्रण की अपेक्षा से यह 
बहुत उच्च कोटि का नियन्त्रण होता है । 


गुरु का वात्सल्य 


शिष्य के लिए गुरु का वात्सल्य जीवन-दायिनी शक्ति के समान होता है। उसके बिना शिष्यत्व न पनपता है, 
और न विस्तार पाकर फलदायी ही बन सकता है। शिष्य की योग्यता गुरु के वात्सल्य को पाकर धन्य हो जाती है और 
गुरु का वात्सल्य शिष्य की योग्यता पाकर कृत-कृत्य हो जाता है। आचार्य के प्रति शिष्य आक्ृष्ट हो, यह कोई विशेष 
बात नहीं है; किन्तु जब शिष्य के प्रति आचाये आाकृप्ट होते हैं, तव वह विशेष बात बन जाती है। आ्राचार्यश्री कालूगणी 
के पास दीक्षित होकर तथा उनका सान्निध्य पाकर आपको जो प्रसन्नता प्राप्त हुई थी, वह कोई आझ्राश्चर्य जनक बात 
नहीं थी; परन्तु आपको शिष्य-रूप में प्राप्त कर स्वयं आचार्यश्री कालूगणी को जो प्रसन्नता हुई थी, वह अवश्य ही 
आइचरयंजनक थी। आपने अ्राचायंश्री कालूगणी का जो वात्सल्य पाया था, वह निश्चय ही असाधारण था। एक श्रोर 
जहाँ वात्सल्य की अ्साधारणता थी, वहाँ दूसरी ओर नियन्त्रण तथा अनुशासन भी कम नहीं था। कोरा वात्सल्य उच्छ - 
खलता की ओर ले जाता है, तो कोरा नियन्त्रण वैमनस्य की ओर | पर जब ये दोनों जीवन में साथ-साथ चलते हैं, तव 
जीवन में सन्तुलन पैदा करते हें । वह सन्तुलन ही जीवन के हर क्षेत्र में व्यक्ति को विकासशील बनाता है। 

आचार्यश्री कालूगणी ने आपको सामुदायिक कार्य-विभाग (जो सब साधुश्नों को बारी से करने होते हैं) से 
मुक्त रखा । वे झ्रापके हर क्षण को शिक्षा में लगा देखना चाहते थे। इस विषय में आप स्वयं भी बड़े जागरूक रहते थे । 
पाँच-दस मिनट का समय भी भश्रापके लिए बहुमूल्य हुआ करता था। आप उसका उपयोग स्वाध्याय में कर लिया करते 
थे | स्वयं गुरुदेव की दुष्टि भी यही रहती थी कि आप अपने समय का अधिक-से-प्रधिक उपयोग करें । इस विपय में समय- 
समय पर वे आपको प्रेरित भी करते रहते थे। निम्नोक्त घटना से यह जाना जा सकता है कि गुरुदेव श्रापके समय को 
कितना मूल्यवान्‌ समभते थे । 

आचायंश्री कालूगणी का अन्तिम जनपद-विहार चालू था। वृद्धावस्था के कारण मार्ग में अपेक्षाइत अधिक 
समय लगा करता था। विहार के समय आप भी साथ-साथ चला करते थे। एक दिन आाचार्यदेव ने आपसे कहा-- 
तुलसी ! तू आगे चला जाया कर और वहाँ पर सीखा कर। आप साथ में रहना ही ग्रधिक पसन्द किया करते थे, अत: 
आपने साथ में रहने का ही अ्रनुरोध किया । परन्तु आ्राचायंदेव ने उसे स्वीकार नहीं किया और फरमाया कि वहाँ जो कार्य 
करेगा, वह भी तो मेरी ही सेवा है। श्राप उसके बाद आगे जाने लगे । इस क्रम से लगभग झाध घंटा समय निकल सकता 


श्२ | श्राचार्यश्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


था, उसे ग्रध्ययन-ग्रध्यापन के कार्य में लगाने लगे। जो समय निकल सके, उसका उपयोग कर लेने की ओर ही गुरुदेव 
का भुकाव था| 


योग्यता-सम्पादन 


आचाय॑श्री कालूगणी आपके योग्यता-सम्पादन में हर प्रकार से सचेष्ट रहते थे। पहले कुछ वर्षों तक विद्या- 
भ्यास के द्वारा आवश्यक योग्यता प्राप्त कराने का उपक्रम चला । उसके बाद ववतुत्व-कला में भी आपको नियुण बनाने 
का उनका प्रयत्न रहा । मध्याक्न के व्याख्यान का कार्य आपको सौंपा गया । यद्यपि आ्राजकल मध्याह्वु का व्याख्यान एक 
उपेक्षित-सा कार्य बन गया है, कहीं होता है कहीं नहीं भी होता; परन्तु उस समय उसका बड़ा महत्व था। जनता भी 
काफी आया करती थी। 

आपके कण्ठ मधुर थे और महीन भी । श्राप जब व्याख्यान करते तथा गाते, तो लोग मुग्ध हो जाते थे। अनेक 
बार रात्रि के समय ऐसा भी होता था कि झाप कोई गीतिका गाते और आदाय॑ंश्री काजूगणी स्त्रयं उसकी व्याख्या 
किया करते। कई वार मुनिश्री नथमलजी तथा मैं 'सुकित्र-मुक्तावली' के इलोक गाया करते ओर आचार्यथ्री के 


ग्राप यह बतलाते हैं कि ऐसा किये बिना कण्ठों का माधुर्य बना नहीं रह सकता | आपके विचार से लगभग सोलह वर्ष की 
अवस्था के ग्रासपास, जत्रकि शारीरिक विकास त्वरता से होता है, तब॒ध्यान न रखने से कण्ठ एकाएक वेसुरे वन जाते हैं । 

आचायंश्री कालूगणी के अन्तिम तीन वर्ष उनके जीवन के महत्त्वपूर्ण वर्षों में से थे । वे वर्ष क्रमशः मारवाड़, 
मेवाड़ और मालवा की यात्रा में ही बीते थे। इससे पूर्त बहुत वर्षों तक वे धली में ही विहार करते रहे थे। श्रापकी 
दीक्षा के बाद यह उनका प्रथम जनपद-विहार था तथा उनके अपने जीवन की दृष्टि से अन्तिम। यह विहार मानो 
झ्रापको अपने श्रद्धालुओं तथा उनके क्षेत्रों से परिचित कराने के लिए ही हुआ था । इस यात्रा से पूर्व आपका जत-सम्पर्क 
काफी सीमित था। यात्रा-काल में उसका काफ़ी विस्तार हुश्ना । व्यावहारिक ज्ञाना्जन के लिए ये वर्ष बहुत ही मृल्यवान्‌ 
सिद्ध हुए । 

आचार-कुशलता और अनुशासन-कुशलता आपको अपने संस्कारों के साथ ही प्राप्त हुई थी। उनको आपने 
अयने प्रयास से दिन-प्रतिदिन और भी निखार लिया था। विद्या तया व्यवहार-कुशलता आपने ग्राचा पं श्री कालूगणी के 
सान्तिध्य में प्राप्त की और उन्हें अपने अनुभवों के श्राधार पर एक आकपंक रूप प्रदान किया। झापकी योग्यत्ाग्रों का 
निखार स्वयं आचारयंश्री कालूगणी को इष्ट था। वे उनकी प्रगति से अत्यन्त प्रतस्त थे । 

शासन की आरान्तरिक प्रवृत्तियों में भी आचायेश्री कालूगणी समय-समय पर झापक्रा उपयोग करते थे । उनका 
बहुमुखी अ्नुप्रह हर दिशा में आपको परिपूर्ण बनाने का रहा करता था। इन्हीं कारणों से आपकी ओर समूचे संघ का 
ध्यान खिंच गया। लोग झ्रापके विषय में बड़ी-बड़ी कल्पनाएं करने लगे। संघ के विशिष्ट साथु भी आपको श्रद्धा की 
दृष्टि से देखने लगे। ग्रापका प्रभाव सभी पर छाने लगा। आपने जिस अतत्याशित गति से योग्यता का सम्पादन किया 
था, वह सचमुच ही बड़ा प्रभावशाली था । 


शिक्षा या संकेत ? 


उन दिनों मारवाड़ में काँठ के गाँवों में विहार हो रहा था। एक वार सायंकालीन प्रतिक्रमण के पश्चात्‌ जब 
आप वन्दन के लिए गये तो आचार्य श्री कालूगणी ने आपको अपने पास झाने का संकेत किया । आपने समीय जाकर वन्दन 
किया तो गुरुदेव ने एक झिक्षात्मक सोरठा रचकर युनाया और फरमाया कि सवको सिखा देता । वह सोरठा था : 
सीखो विद्या सार, परहो कर परमादते। 
बधसी बहु बिस्तार, धार सीख धीरज मने ॥ 
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दूसरे दिन शाम को गुरु-वन्दन के पश्चात्‌ जब आप मंत्री मुनिश्री मगनलालजी को वन्दन करने गये, तब उन्होंने 
पूछा--कल आचार्यदेव ने जो सोरठा कहा था, उसके उत्तर में तू ने वापस कुछ निवेदन किया या नहीं ? 
आपने कहा--किया तो नहीं। 
आगे के लिए मार्ग बतलाते हुए मंत्री मुनिश्री मगतलालजी ने कहा--अश्रव कर देना ! 
आपने उस बात को शिरोधार्य कर उत्तर में जो सोरठा निवेदित किया, वह इस प्रकार है : 
सहर रखो महाराय, लख चाकर पदकमलनों । 
सीख अपो सुखदाय, जिम जल्दी शिव गति लहूँ ॥ 
अकेले आ्राचार्य श्री कालूगणी के सोरठे को देखने से लगता है कि उसके द्वारा शिष्यों को शिक्षा दी गई है। पूर्वे- 
भूमिका सहित जब दोनों सोरठों को देखते हैं, तव लगता है कि संवाद है। पर क्या इतने से मन भर जाता है ! वह अपने 
समायान के लिए गहराई में जाता है तव इनके शब्द तथा अर्थ तो ऊपर रह जाते हैं और उनकी मूल प्रेरणाओं के प्रकाश 
सें जो समाधान निकलता है, वह कहता है कि ये किसी अथोे प्रकाशित संकेत के प्रतीक हैं । 
आचार्यश्वी कालूगणी एक गम्भीर प्रकृति के आचाये थे, ग्रत: उतके मन की गहराई को स्पष्ट समझ पाना 
ज़रा कठिन होता था। मंत्री मुनि उनके वाल्पावस्था के साथी थे, अतः सम्भवत: वे उनके संकेतों को अपेक्षाकृत अधिक 
स्पष्ट समभते थे। तभी तो उन्होंने ग्रापको उस सांकेतिक पद्म का उत्तर देने की प्रेरणा दी होगी। अन्य किसी के पास 
उन संकेतों को समभने के साधन तो नही थे; पर अनुमान अनेकों का यही था कि इसके द्वारा गुरुदेव ने अपनी भ्रतिशय 
कृपा का दोतन करने के साथ-साथ भावी के लिए वहुविस्तार का आशीवंचन भी दिया था। 


विस्तार में योग-दान 


बीज छोटा होता है, पर उसकी योग्यताएं बहुत बड़ी होती हैं । उसके अपने विकास के साथ-साथ योग्पताग्रों 
का भी विध्ष्तार होता रहता है। उस विस्तार में अनेकों का योग-दान होता है। बीज उसे कृतज्ञतापूर्वक्र ग्रहण करता है 
और आगे बढ़ता है। ग्राचाय थी में व्याप्त वीज-शक्तियों का विकास भी इसी क्रम से हुआ्ना है। वे श्राज जो कुछ हैं, वैसा 
बनते अनेक वर्ष लगे हैं। आज भी वे अपने-ब्लापको परिपूर्ण नहीं मानते । वे मानते हैं कि निर्माण की गति कभी रुकनी 
नहीं चाहिए । मनुष्य को सीखते ही रहता चाहिए। जहाँ उपयोगी वस्तु मिले, उसे निःसंक्रोच भाव से ग्रहण करते ही 
रहना चाहिए। उन्होंने अपने वाल्य-जीवन से आज तक अनेकों व्यक्तियों से सीखा है। हरएक का यही क्रम होता है। 
पहले स्वयं सीखता है, तव फिर सिखाने योग्य वनता है। शिष्य बने विना कौन गुर बन पाया है ! हरएक व्यक्ति के 
ज्ञात तथा अज्ञात अनेक गुरु होते हैं। प्रथम गुरु माता को माना जाता है। शिक्षा का बीज-वपन उसी से प्रारम्भ होता 
है। उसके श्रतिरिक्त परिवार के तथा आस-पास के वे सव व्यक्ति कुछ-न-क्रुछ सिखाने में सहयोगी बनते ही हैं, जिनके 
कि सम्पर्क में आते रहने का अवसर मिलता है । किसने क्या और कितना सिखाया है, इसका विश्लेषण करना सहज नहीं 
होता। श्रतः उनके प्रति कृतज्ञता-ज्ञापन का यही उपाय हो सकता है कि व्यक्ति सबके प्रति विनम्र रहे। बहुत-से 
व्यक्तियों के उपकार बहुत स्पष्ट भी होते हैं। उन्हें पृथक रूप से पहचाना जा सकता है। ऐसे व्यक्तियों के प्रति जो 
विनम्र तथा भक्तति-संभूत व्यवहार होता है, वही कृतज्ञता का मापदण्ड बन जाता है । 

आचायत्री आज सहख्तन-सहस्र व्यवितियों को उपकृत कर रहे हैं, परन्तु वे स्वयं भी अनेकों से उपकृत हुए हैं। 
अपने उपकर्ताओं के विषय में वे अपने कतंव्य को जानते हैं। उन व्यक्तियों के नाम से ही वे कृतज्ञता से भर उठते हैं । 

प्रत्यक्ष उपका रकों में वे अपना सबसे बड़ा उपकारक आचार्येश्री कालूगणी को मानते हैं। इसीलिए वे उनके 
प्रति सवेभावेन समपित होकर चलते हैं। अपनी हर क्रिया की श्रेयोभिमुखता में वे उन्हीं की ग्रान्तरिक प्रेरणा मानते हैं 
उनके उपकारों को वे अ्रनितंचनीय मानते हैं । वे आज जो कुछ हैं, वह सव आचायंश्री कालूगणी की ही देन हैं । 

माता बदनाँजी के उपकार को भी वे बहुत महत्त्व देते हैं। उनके द्वारा उप्त धामिकृता का बीज ही तो आज 
विकसित होकर शतशाखी बना है। आगम कहते हैं कि पुत्र पर माता का इतना उपकार होता है कि यदि वह श्राजीवन 
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उनके मनोनुकूल रहे, सभी शारीरिक सेवाएं करे तो भी वह ऋण-मुक्त नहीं हो सकता | उनको धामिकता में नियोजित 
करे तो ऋण-पमुक्त हो सकता है । आचायेश्री ने वही किया है। पुत्र के द्वारा दीक्षित होने वाली माताएं इतिहास में 
विरल ही मिल पायेंगी । स्वभाव की ऋजुता, निरभिमानता तथा तपस्या ने उनके संयम को और भी उज्ज्वलता प्रदान 
की है। 

मंत्री मुनिश्री ममनलालजी स्वामी ने भी आपके निर्माण में बहुत महत्त्वपूर्ण योग-दान दिया था। सर्वप्रथम 
वे आपकी दीक्षा में सहयोगी बने थे। उतकी प्रेरणा ने ही परिवार वालों को इतने श्ञीघ्र झ्ाज्ञा देने को तैयार किया 
था। दीक्षा के पश्चात्‌ भी वे आपके हर विकास को प्रोत्साहन देते रहे थे। युवाचार्य बनने पर वे आपके कर्तव्यों का 
मार्ग प्रशस्त करते रहे थे । आचाये वनने के बाद वे आपकी मन्त्रणा के प्रमुख अ्रवलम्बन बनकर रहे थे। आराचायंश्री ने 
उनके महत्त्वपूर्ण योग-दान को यों प्रकट किया है---“उस सन्विकराल में, जब पूज्य कालूगणी का स्वर्गंवास हुआ्ना था और 
मैंने छोटी भ्रवस्था में संघ का उत्त रदायित्व संभाला था, यदि वे नहीं होते, तो मुझे न जाने किन-क्रिन कठिताइयों का 
अनुभव करना होता ! /' 

वे झ्राचायंश्री को किस प्रकार सहयोग-दान करते थे, यह भी आाचार्यश्री के शब्दों में ही पढ़िये---/एक दिन वे 
आ्राये और बोले कि आप कभी-कभी मुझे सवके सामने उलाहना दिया करें। मेरा तो उससे कुछ वनता-बिगड़ता नहीं, 
दूसरों को एक बोध-पाठ मिलेगा | यह उस समय की वात है जबकि आपने शासत-भार सँमाला ही था। उस्त समय 
उपर्युक्त प्रार्थना करने का उनका उद्देश्य यह था कि लघवय आचाये के व्यक्तित्व की कोई अवहेलना न करने पाये । 

मंत्री मुनि के स्वर्गवास होने के समाचार पाकर झआाचाय॑श्री ने कहा था--वे झ्रतुलनीय व्यक्ति थे। उनकी कमी 
को पूरा करने वाला कौन साधु है? कोई एक साधु उनकी विशेषताओं को न पा सके तो अनेक साथ मिलकर उनकी 
विशेषताम्रों को संजो लें। उन्हें जाने न दें ।* 

मुनिश्वी चम्पालालजी आचायंश्री के संसारपक्षीय बड़े भाई हैं। वे उनकी दीक्षा में प्रमुख रूप से प्रेरक रहे थे। 
दीक्षा के अनन्तर आप उन्हींकी देख-रेख में रहते रहे थे। उनका नियन्त्रण काफी कठोर होता था; पर जो स्वयं अपने 
नियन्त्रण में रहता हो, उसके लिए दूसरे का नियन्त्रण केवल व्यवहार-मात्र ही होता है। उसे वह कभी भारी नहीं लगा 
करता | रात्निक तथा बड़े भाई होने के नाते वे सदेव उनका उस समय भी सम्मान करते रहे थे, आज भी करते हैं। 
स्वभावत: वे मिलनसार हैं, झरचायेश्री अपने निर्माण में उनका भी श्रेयोभाग मानते हैं । 

आपके अध्ययन-कार्य में कुछ योग मुनिश्री चौथमलजी का भी रहा था। वे एक सेवा-भावी और कार्य-निष्ठ 
व्यक्ति थे। भिक्षुशब्दानुशासन महाव्याक्रण तथा कालूकौमुदी झ्रादि के निर्माण में उनका जीवन खपा था। तेरापंथ के 
भावी छात्रों के लिए उनका श्रम वरदान वन गया। वे जो भी कार्य करते, पुरी लगन से करते । 

आयुर्वेदाचायं आशुकविरत्न पण्डित रघुनन्दनजी शर्मा तेरापंथ में विद्याप्रसार के लिए बहुत बड़े निमित्त बने हैं। 
इनके पूर्व पण्डित घनश्यामदासजी ने भी महत्त्वपूर्ण योगदान किया था। उन्होंने अपना सहयोग उस समय प्रदात किया 
था, जबकि विना प्र्थ-प्राप्ति के इतना प्रयत्न करने वाले मिलने ही कठिन थे। पं० रघुनन्दनजी का महत्त्व इसलिए भी है कि 
विद्या-विकास का द्वार पूर्णतः उन्हीं के योग से खुला। मुनिश्री चौथमलजी ने भिक्षुशव्दानुशासन का निर्माण किया। 
इन्होंने उसपर बृहृदवृत्ति लिखकर तेरापंथ के मुनि-समाज को संस्क्ृत-अध्ययन में स्वावलम्बी बना दिया था। झाचारये- 
श्री को व्याकरण तथा दशनझास्त्र के अध्ययन में उन्हीं का योगदान रहा था । 

आगम-ज्ञान अज॑न करने में आचायंश्री के मार्गदर्शक मुनिश्री भीमराजजी तथा मुनिश्री हेमराजजी थे। मुनिश्री 
भीमराजजी को भ्रागमों का जितना गहरा ज्ञान था, उतना कम ही व्यक्तियों को होता है। वे श्ननेक सन्‍्तों को आगम का 





१ जन भारतो, २८ फरवरी, १६६० 
२ जन भारती, २८ फरवरी, १६६० 
३ जैन भारती, २८ फरवरी, १६६० 


अध्याय | मुनि-जीवन के ग्यारह वर्ष [ १५ 


अध्ययन कराते रहते थे। समय के बड़े पक्के थे। निर्णीत समय से पाँच मिनट पहले या पीछे भी उन्हें ग्रखरता था। 
आगम-रहस्यों की गहराई तक स्वयं उनकी तो झ्रबाध गति थी ही, पर वे अपने छात्रों में भी वेसा ही सामथ्यं भर देते थे । 
आचाय॑श्री ने उनके पास अनेक आगमों का अध्ययन किया था। वे अपने शेष जीवन तक अपने ही प्रकार से जीये। सेवा 
लेना उन्होंने प्राय: कभी पसन्द नहीं किया | पराश्रयी होकर जीना, उनके सिद्धान्तवादी मन ने कभी स्वीकार नहीं किया 
था। आचायंश्री की दृष्टि में उनके गुण अनुकरणीय तो थे ही, पर साथ ही अनेक गृण ऐमे भी थे, जो अद्वितीय थे । 

हेमराजजी स्वामी का आगम-जान भी बड़ा गहरा था। आगम-मन्थन उन्होंने इतने बड़े पैमाने पर किया था 
कि साधारणतया उनके तकों के सामने टिक पाना कठिन होता था। आचाय॑ंश्री के आगम-ज्ञान को परिपूर्णता की ओर 
ले जाने में उनका पुरा हाथ था। 

आचायंश्री इन सभी व्यक़ितयों के प्रति विशेष रूप से कृतज्ञ रहे हैं। बातचीत के सिलसिले में जब कभी इन 
व्यक्तिययों में से किसी का भी प्रसंग उपस्थित हो जाता है, तब वे बड़े भावक बनकर इनका वर्णन करते हैं। झपने गुरुजनों 
और श्रद्धेयों के प्रति उनकी अतिशय क्ृतज्ञता की यह भावना उनके गौरव को और ऊँचा उठा देती है। 





युवाचाय 


उत्तराधिकार-समर्पण 


उस वर्ष (सं० १६६३) आचार्यश्री कालूगणी का चातुर्मासिक निवास गंगायुर (मेवाड़) में था । वहाँ पहुंचने 
से पूर्व ही उनका शरीर रोगाकान्त हो गया था । फिर भी वे गंगापुर पहुँचे । शरीर क्रमश: रोगों से अ्रधिक्ाधिक घिरता 
गया। बचने की आश।एं घूमिल होने लगीं । ऐसी स्थिति में संघ के भावी अधशिका री का निर्णय करना अत्यन्त आवश्यक था। 

तेरापंथ के विधानानुसार आचार्य अपनी विद्यमानता में ही भावी आचाय॑ का निर्धारण करते हैं। यह उनका 
सबसे वड़ा और महत्त्वपूर्ण उत्त रदायित्व होता है। यदि वे किसी कारणवश अपने इस उत्तरदायित्व का तिवेहत नहीं कर 
पाते तो यह उनके कर्तव्य की अपूर्ति तो होती ही है, परन्तु ऐसी स्थिति सारे संघ के लिए भी चिन्ताजनक हो जाती है। 
गाचाय श्री माणकगणी के समय एक वार ऐसा हो चुका था। उस समस्या को बड़े ही सात्विक ढंग से सुलकाकर तेरापंथ 
एक विकट परीक्षा में उत्तीर्ण हुआ था। वैसी परिस्थिति का दृहराया जाना किसी को अभीष्ठ नहीं था। अ्रतः संघ-हिनेपी 
जन ऐसे समय में विशेष सावधानी वरतते हैं| गुरुदेव का ध्यान इस समस्या की ओर खींचा गया । वे तो स्वयं ही इसके 
लिए सजग थे | उन्होंने उचित समय पर इस कार्य को सम्पन्न कर देने की घोषणा कर दी । 

गुरुदेव ने उसी दिन से श्रापको एकान्त में बुलाना प्रारम्भ कर दिया। संघ की सारणा-वारणा-सम्बन्धी ग्रावश्यक 
ग्रादेश-निर्देश दिये। कुछ बातें मुखस्थ कहीं तथा कुछ लिखायीं भी । इतने दिन तक जो बातें केवल संकेत के रूप में ही 
सामने आती थीं, अब वे स्पष्टता से सामने उभर रही थीं। जन-जन की कल्पनाओं में बना हुग्ना अरव्यक्तत चित्र अब 
व्यवहार के पट पर स्पष्ट रेखाग्नों के रूप में अभिव्यक्त होने लग रहा था। गुरुदेव जब उन दिनों साधु-साध्वियों को 
विशेष शिक्षा प्रदात करते समय यह कहते---किसी समय आचार्य अवस्था में छोटे होते हैं, किसी समय बड़े; फिर भी 
सबको समान रूप से उनके अनुशासन का पालन करना चाहिए। गुरु जो कुछ करते हैं, वह संघ के हित को ध्यान में रख कर 
ही करते हैं,” तब प्रायः सभी जानने लग गएशथे कि गुरुदेव का संकेत क्या है। गुरुदेव उसे छिपाना चाहते भी नहीं थे । 
नाम की उद्घोषणा नहीं की गई थी, केवल इसीलिए वे उसे बचाना चाहते थे । 

विधिवत्‌ उत्तराधिकार-समरपंण करने का काये प्रथम भाद्र शुक्ला ३ को सम्पन्त किया गया। प्रातःकाल का 
समय था। रंग-भवन के हॉल में साधु-साध्वियाँ तथा कुछ श्रावक उपस्थित थे। सारी जनता को वहाँ जाने की छूट नहीं 
दी जा सकती थी । उस हॉल में तो क्या, विशाल पण्डाल में भी वह नहीं समा सकती थी । लोग बहुत बड़ी संख्या में झ्राये 
हुए थे। गंगापुर वसने के बाद इतने लोगों का आगमन वहाँ पहले-पहल ही था। जनता में श्रयार उत्सुकता थी। सब कोई 
युवाचार्य-पद प्रदान करने के उत्सव में सम्मिलित होना चाहते थे, पर ऐसा सम्भव नहीं था। स्थितिजन्य विवशता थी । 
रुग्ण होने के कारण गुरुदेव पण्डाल में तो क्या, उस कमरे से वाहर भी नहीं जा सकते थे। हाल में भी अधिक भीड़ का 
एकत्र होना झ्रभीष्ट नहीं था । इससे उनके स्वास्थ्य पर प्रतिकूल असर पड़ने की सम्भावना थी । 

अशकक्‍त होते हुए भी कतंव्य की पुकार के बल पर आचायंश्री कालूगणी बैठे । युवाचार्य-पद का पत्र लिखा। 
फूलते हुए साँस, धूजते हुए हाथ और पीड़ा-व्याकुल प्रत्यंग की अवहेलना करते हुए उन्होंने कुछ पंक्तियाँ लिखीं । मोटे-मोटे 
अक्षर और टेढ़ी-मेढ़ी पंक्तियों वाला वह ऐतिहासिक पत्र कई विश्वामों के बाद पूरा हुआ । उसके बाद आपको युवाचार्य- 
पद का उत्तरीय घारण कराया गया और पत्र पढ़कर जनता को सुनाया गया । उसमें लिखा था: 
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“गुरुभ्यो नमः 
भिज्षु पाठ भारोमल 
भारीमल पाट रायचन्द 
रायचन्द पाट  जीतमल 
जीतमल पाठ मघराज 
मघराज पाटद माणकलाल 
माणकलाल पाट डालचन्द 
डालचन्द पाट काल्रास 
काल्राम पाट तुलसोराम। 
विनयवंत आाज्ञा-मर्यादा प्रमाणे चालसी, सुखी होसी।” 
संवत्‌ १६६३ प्रथम भाद्र शु० तृतीया, गुझवार आचायंश्री कालूगणी तथा युवाचार्यश्री तुलसी के जयनादों से 
वातावरण गुंजायमान हो गया। योग्य धर्मनेता को प्राप्त कर सवको गौरवानुभूति हुईं। झाचार्यश्री कालूगणी तो संघ- 
प्रबन्ध की चिन्ता से मुक्त हुए ही, परन्तु साथ में सारे संघ को भी निश्चिन्तता का अनुभव हुआ । 


झदृष्ट-पूर्व 


युवाचार्य के प्रति साधु-साध्वियों के क्या कतंव्य होते हैं, यह जानने वाले वहाँ बहुत कम ही साथ थे। जयाचार्ये 
के समय ग्राचायंश्री मघवागणी ग्रनेक वर्षों तक युवाचार्य रहे थे । उसके बाद लगभग पचपन वर्षों में कोई ऐसा झ्रवसर 
आया ही नहीं । आचार्यथ्री माणकगणी को यूुवाचार्य-पद दिया गया था, पर वह अत्यन्त स्वल्पकालीन था, अतः कर्तेव्य- 
बोध के लिए नगण्य-सा ही समय प्राप्त हुम्ना था। उसे देखने वालों में भी एक तो स्वयं गुरुदेव तथा दूसरे मंत्री मुनि; वस, 
ये दो ही व्यक्ति वहाँ विद्यमान थे। शेष के लिए तो यह पद्धति गदुृष्ट-पूर्व ही थी । 

पहले-पहल स्वयं गुरदेव ने ही युवाचार्य के प्रति कर्तव्यों का वोध प्रदान किया। शेप सारी बातें मंत्री मुनि यथा- 
समय वतलाने रहे थे। थ्राचार्य के समान ही युवाचाय के सव काम किये जाते हैं। पद की दृष्टि से भी आचार्य के बाद 
उन्हीं का स्थान होता है। गुरुदेव ने युवाचार्य के व्यक्तिगत सेवा-कार्यो का भार मुनिश्री दुलीचन्दजी (शार्दूनपुर) को 
सौंपा। वे अपने उस कार्य को आज भी उसी निप्ठा और लगन से तथा पूर्ण निष्काम और निलेप भाव से कर रहे हैं। 


अधूरा स्वप्त 


प्राचार्य श्री कालूगणी को अपने स्वास्थ्य की अत्यन्त शोचनीय अवस्था के कारण ही उस समय उत्तराधिकारी 
की नियुक्ति करनी पड़ी थी, अन्यथा उनका स्वप्त कुछऔर ही था। अपने उस अधूरे स्वप्न का ग्रत्यन्त माभिक शब्दों में 
विवेचन करते हुए एक दिन उन्होंने सभी के समक्ष कहा भी था कि युवाचार्य-पद प्रदान करने की मेरी जो योजना थी, 
वह मेरे मन में हा रह गई । अब उसकी पूर्ति सम्भव नहीं है। जिस कार्य को मैं छोगाँजी (घोर तपस्विनी गुरुदेव की संसार 
पक्षीया माता ) के पास वीदासर पहुँचने के पश्चात्‌ सु-आयोजित ढंग से करने वाला था, वह मुझे यहीं पर बिना क्रिसी 
विशेष आयोजना के करना पड़ा है। काल के सम्मुख किसी का कोई वद्य नहीं है। 


नये वातावरण सें 


युवाचार्य बनने के साथ ही ग्रापको नये वातावरण में प्रवेश करना पड़ा । वहाँ सब कुछ नया-ही-नया था। नये 
सम्मान का भार इतना वढ़ गया था कि आप उससे वचना चाहते थे, परन्तु बच नहीं पा रहे थे। जनता द्वारा श्रपित 
श्रद्धा और विनय की बाढ़ में आप अपने को घिरा-सा महसूस कर रहे थे। जिन रात्निक साधुओं का आप सम्मान करते 
रहे थे, अब वे सव आपका सम्मान करने लगे थे। उनके सामने पड़ते ही आपकी आँखें भुक जाती थीं। तेरापंथ संघ की 


श्द | युवाचार्य [ द्वितीय 


विनय-पद्धति की एकार्णवत्ा ने आपको अप्रत्याशित रूप से प्रभिभुत कर लिया था। उन दिनों श्राप जिधर से भी जाते, 
मार्ग जनाकीर्ण ही होता | सभी कोई दर्शन करना चाहते, परिचय करना चाहते; कम-से-कम एक वार तृप्त होकर देख 
लेना तो चाहते ही थे । 


जब व्याख्यान देने गये 


यों तो व्याख्यान ग्राप कई वर्षो से ही देते ञ्रा रहे थे। जनता को रस-प्लावित करने की आप में अपूर्व क्षमता 
थी; परन्तु उस दिन जब कि युवाचार्य बनने के पश्चात्‌ आप अपना प्रथम व्याख्यान देने गये, तव श्रापके मानस की स्थिति 
बड़ी ही विचित्र थी। अब भी आप कभी-कभी अपनी उस मानस-स्थिति का पुनरवलोकन या विश्लेषण करते हैं, तब 
भाव-विभोर हो जाते हैं । 

पण्डाल जनता से खचाखच भरा हुग्ना था। उसके सामने की ऊँची चौकी पर पढट्ट विछाया गया था। उसी के 
पास बैठकर पहले मंत्रीमुनि ने जनता को धर्मोपदेश दिया और कुछ देर बाद व्याख्यान देने के लिए आप गये थे। अनेक 
मुनि साथ ये। मंत्रीमुनि दथा तत्रस्थ जनता ने खड़े होकर युवाचार्यो चित अभिवादन किया । आप उसे स्वीकार करते हुए 
चौकी पर चढ़कर पट्ट के पास आये, किन्तु सहसा ही ठिठककर खड़े रह गए। जनता ग्रापके बेठने की प्रतीक्षा में खड़ी थी, 
पर आप बैठ नहीं पा रहे थे । सम्भवतः श्राप सोच रहे थे कि वयोवृद्ध तथा सम्मान्य मंत्री मुनिश्नी ममनलालजी के सामने 
पट्ट पर बैठ तो केसे ! मंत्रीमुनि ने देखा तो बढ़कर आगे आये, प्राथंदा की, छोर दिया और जब उससे भी काम नहीं बना 
तो हाथों के कोमल तथा भक्ति-संभूत दवाव से आपको उसपर विठाकर ही रहे। उस समय उस कार्य का प्रतिकार करने 
की कोई स्थिति आपके पास नहीं थी। 

जैसे-तैसे सहमे-सहमे सकुचे-सकुचे आप पट्ट पर बैठ तो गए; परन्तु तव भी व्याख्यान की समस्या तो सामने 
ही थी। बड़ी निर्भीकता से व्याख्यान देने का सामर्थ्य रखते हुए भी उस दिन प्रायः समूचे व्याख्यान में आपके नेत्र ऊँचे 
नहीं उठ पाये थे। यह थी नये उत्तरदायित्तवों की मिफक, जोकि प्रथम व्याख्यान के अवसर पर सहसा उभर आई थी। 

बह प्रथम अदसर की भिकक थी। अन्दर की योग्यता उसमें से भी राँक-काँकक र वाहर देख रही थी। आपने 
अपने सामथ्यं तथा वर्चस्व को वहाँ जितना भी छिपाने का प्रयास किया, वह उतना ही अधिक प्रवलता के साथ उभरकर 
बाहर आया । शीघ्र ही आपने अपने को उस नये वातावरण के अनुरूप ढाल लिया । भिमक मिट गई। 


केवल चार दिन 


युवाचार्य-पद प्रदान करने के वादआचार्यश्री कालूगणी एक प्रकार से चिन्ता-मुक्त हो गए थे। संघ-प्रवन्ध के सारे 
काम झ्ाप करने लग गए थे। कुछ काम तो पहले से ही आपको सौंपे हुए थे, परन्तु अ्रव व्याख्यान, झाज्ञा, धारणा आदि 
भी आपको सँभला दिये गए। झाचाये के सम्मुख युवाचार्य की स्थिति वड़ी सुखद घटना थी, परन्तु उसकी स्थिति 
अधिक लम्बी नहीं हो सकी । चार दिन वाद ही झाचायंश्री कालूगणी का देहावसान हो गया। युवाचार्य के रूप में हम 
उन्हें केवल चार दिन ही देख पाये। मन कल्पना करता है कि वे दिन बढ़ पाये होते तो कितना ठीक होता ! परच्तु कल्पना 
को वास्तविकता के संसार में उतर आने का कम ही भ्रवसर मिलता है। इसीलिए सारे संघ ने उन चार दिनों में जो 
कुछ देखा, पाया, उसी को अपनी स्मृति में सुरक्षित रखकर अपने को क्रतकृत्य माना । 


५ २ 
तेरापंथ के महान्‌ आचार्य 


शासन-सूत्र 
लेरायंथ की देत 


आाचायेश्री तुलसी एक महान्‌ आराचाये हैं। उनका निर्माण तेराप॑थ में हुआ्ना है, अत: उनके माध्यम से ग्राज यदि 
जन-जन तेरापंथ से परिचित होता हो तो कोई आदइचय नहीं । वे तेरापंथ से और तेरापंयथ उनसे भिन्‍न नहीं है। तेरापंथ 
उनकी शक्ति का खोत है और वे तेरापंथ की शक्ति के केन्द्र हैं। यह झत्रित कोई विनाशक या वियोजक शक्ति नहीं है; 
यह धर्म-शक्ति है जो कि विधायक और संयोजक है। तेरापंच को पाकर आचार्यश्री अपने को धन्य मानते हैं तो आचार्य- 
श्री को पाकर तेरापंथ गौरवान्वित हुआ है। जो व्यक्ति आाचार्यश्री तुलसी को गहराई से जानना चाहेगा, उसे तेरापंथ 
को और जो तेरापंथ को गहराई से जानना चाहेगा, उसे आचार्यश्री तुलसी को जानना आवश्यक होगा; उन्हें एक-दूसरे 
से भिन्‍न करके कभी पूरा नहीं जाना जा सकता। भारत के सर्वोच्च न्यायाधीश श्री भु० प्र० सिन्हा ने 'तेरापंथ 
हिशताब्दी महोत्सव के अवसर पर अपने वक्तव्य में कहा था, “मेरी समझ में तेरापंय की सबसे बड़ी देन ग्राचार्य थी 
तुलसी हैं; उन्होंने ठीक समय पर सारे देश में नैतिक जागरण का शंख फूंका है।' ' उनके इस कथन में जहाँ आचाय॑ श्री 
के महान्‌ व्यवितत्व और कर्तृत्व के प्रति आदर-भाव है, वहाँ ऐसे नर-रत्न का निर्माण करने वाले तेराप॑थ के प्रति 
कृतज्ञता भी है। व्यक्षित की तेजस्विता जहाँ उसके आधार को प्रख्यात करती है, वहाँ उसके निर्माण-सामर्थ्य को भी 
उजागर कर देती है । 


समर्पण-भाव 


आ्राचायंश्री तेरापंथ के नवम अधिशास्ता हैं। उनके अनुशासन में रहने वाला शिप्यवर्ग उनके प्रति पूर्ण सम- 
पंण की भावना रखता है । यह अनुशासन न तो किसी प्रकार के वल से थोपा जाता है और न किसी प्रकार की उसमें 
वाध्यता ही होती है। भ्राचाय॑श्री के शब्दों में उसका स्वरूप यह है : “तेरापंथ का विकास अनुशासन और व्यवस्था के 
ग्राधार पर हुआ है। हमारा क्षेत्र साथना का क्षेत्र है, यहाँ वल-प्रयोग को कोई स्थान नहीं है। जो कुछ होता है, वह 
हृदय की पूर्ण स्वतन्त्रता से होता है। आचार्य अनुशासन व व्यवस्था देते हैं, समचा संघ उसका पालन करता है। इसके 
मध्य में श्रद्धा के अतिरिक्त दूसरी कोई शवित नहीं है। श्रद्धा और विनय, ये हमारे जीवन के मन्त्र हैं। आज के भौतिक 
जगत्‌ में इन दोनों के प्रति तुच्छता का भाव पनप रहा है। वह अका रण भी नहीं है। बड़ों में छोटों के प्रति वात्सल्य नहीं 
है। बड़े लोग छोटे लोगों को अपने अधीन ही रखना चाहते हैं। इस मानसिक द्वन्द्र में बुद्धिवाद अथ्रद्धा और अविनय की 
आ्ोर मुड़ जाता है। हमारा जगत्‌ आ्राध्यात्मिक है। इसमें छोटे-बड़े का कृत्रिम भेद है ही नहीं। अहिसा हम सबका धर्म 
है। उसकी नसों में प्रेम और वात्सल्य के सिवाय और है ही क्या ! जहाँ अहिसा है, वहाँ पराधीनता हो ही नहीं सकती। 
ग्राचारय शिष्य को अपने अधीन नहीं रखता; किन्तु शिप्य अपने हिंत के लिए आचार्य के अधीन रहना चाहता है। यह 
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२० |] आचार्यश्री तुलसों श्भिनन्दन प्रस्थ [ द्वितीय 
हमारी स्थिति है।”! 
अनुशासन और व्यवस्था 


अनुझासन और सुव्यदस्था के विपय में तेरापंथ को प्रारम्भ से ही ख्याति उपलब्ध है। उसके विरोधी श्रन्य 
वातों के विपय में चाहे कुछ भी कहते हों, परन्तु इन विषयों में तो बहुथा वे तेरापंथ की प्रशंसा ही करते पाये गए हैं। 
तेरापंथ का लक्ष्य है--चा रित्र की विशुद्धि। उसका उद्भव इसीलिए हुआ था। अनुशासन झौर सुव्यवस्था के अजिना 
चारित्र की विशुद्ध आराधना असम्भत्र होती है। तेरापंथ के प्रतिप्ठाता आचार्यश्री भिक्षु इस रहस्य से सुपरिचित थे । 
इसीलिए उन्होंने इसकी स्थापना के साथ ही इन गुणों पर विशेष वल दिया । वे सफल भी हुए। अनुशासन और व्यवस्था 
के विघटन में जिन प्रमुख कारणों को उन्होंने श्रन्य साधु-संघों में देखा था, तेरापंथ में उन्होंने उनको पनयने ही नहीं दिया । 
आचार्यश्री ने तिरापंथ द्विशताब्दी-महोत्सव' पर अपने मंयल प्रवचन में कहा था, “तेरापंथ की अपनी विशेषता है--- 
ग्राचार का दुढ़तापूर्वंक पालन । आचारय॑ंश्री भिक्षु ने हमारे संविधान का उद्देश्य यही बतलाया--न्याय मार्ग चालण रो 
ने चारित्र चोखो पालण रो उपाय कीधो छे ।” 

तेरापंथ का उदभव ही चरित्र की शुद्धि के लिए हुआ है। देश-काल के परिवर्तन के साथ परिवतंन होता है 
इस तथ्य को आचाय॑े भिक्षु स्वीकार करते थे। पर देश-काल के परिवतंन के साथ मौलिक आचार का परिवतंन होता 
है, यह उन्हें मान्य नहीं हुआ । इस स्वीकृति में ही तेरापंच के उदभव का रहस्य है। चारित्र की शुद्धि के लिए विचार की 
शुद्धि और व्यवस्था, ये दोनों स्वयं प्राप्त होते हैं। विचार-ग॒द्धि का सिद्धान्त आगम-सूत्रों से सहज ही मिला और व्यवस्था 
का सूत्र मिला देश-काल की परिस्थितियों के भ्रध्ययन से | आचार भिक्षु ने देखा, वर्तमान के साधु-शिष्यों के लिए विग्रह 
करते हैं। उन्होंने शिष्य-परम्परा को समाप्त कर दिया। तेरापंथ का विधान किसी भी साथु को शिष्य बनाने का अधि- 
कार नहीं देता । 

आज तेरापंथ के सव साधु-साध्वियाँ इसलिए सन्तुष्ट हैं कि उनके शिष्य-शिष्याएं नहीं हैं । 

आज तेरापंथ इसलिए संगठित और सुव्यत्रस्थित है कि उसमें शिप्य-शाखा का प्रलोभन नहीं है । 

आज तेरापंथ इसलिए शक्ति-सम्पन्त और प्रगति के पथ पर है कि वह एक आाचाय॑ के भ्रनुशासत में रहता है 
और उसका साधु-वर्ग छोटी-छोटी शाखाग्रों में बँटा हुआ्ना नहीं है।'* 

तेरापंथ की व्यवस्था वहुत सुदृढ़ है । इसका कारण यह है कि उसमें, सबके प्रति न्याय हो, यह विशेष ध्यान 
रखा गया है। आचाय॑श्री भिक्षु ने दो सौ वर्ष पूर्व संघ-व्यवस्था के लिए जो सूत्र प्रदान किये थे, वे इतने सुदृढ़ प्रमाणित 
हुए हैं कि श्राज के समाजवादी सिद्धास्तों का उन्हें एक मौलिक रूप कहा जा सकता है। आचार्यश्री के शब्दों में वह इस 
प्रकार है--“भाचायंश्री सिक्षु ने व्यवस्था के लिए जो समता का सूत्र दिया, वह समरजवाद का विस्तृत प्रयोग है। यहाँ 
सत्र-के-सब श्रमिक हैं झौर सब-के-सब पण्डित। हाथ, पैर और मस्तिष्क में अलगाव नहीं है। सामुदायिक कार्यों का 
संविभाग होता है। सब साधु-साध्वियाँ दीक्षा-क्रम से अपने-अपने विभाग का कार्य करती हैं। खान, पान, स्थान, पात्र 
आदि सभी उपयोगी वस्तुओं का संविभाग होता है। एक रोटी के चार टुकड़े हो जाते हैं, यदि खाने वाले चार हों तो । 
एक सेर पानी पाव-पाव कर चार भागों में बट जाता है, यदि पीने वाले चार हों तो ।/ यह संविभाग साधु-साध्वियों के 
जीवन-व्यवहार में झरने वाली प्राय: हर वस्तु पर लागू पड़ता है। 'असंविभागी न हु तस्स मोक्खो अर्थात्‌ संविभाग नहीं 
करने वाला व्यवित मोक्ष का अधिका री नहीं हो सकता--यह आगम-वाक्‍्य तेरापंथ संघ-व्यवस्था के लिए मार्ग-दर्शक बन 
गया है। 
१ जन भारती, २४ जुलाई '६० 
२ जन भारती, २४ जुलाई '६० 
३ जन भारती, २४ जुलाई '६० 
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समाजवाद का सूत्र यही तो है कि 'एक के लिए सब भौर सव के लिए एक ; औौर यह ते रापंथ के लिए वहुलांग में 
लागू पड़ता है। जननेता श्री जयप्रकाशनारायण जयपुर में जब पहले-पहल आचार्यश्री से मिले, तव तेरायंथ की व्यवस्था 
को जानकर बड़े आश्चर्यान्वित हुए । उन्होने कहा, “हम जिस समाजवाद को ग्राज लाना चाहते हैं, वह आपके यहाँ दो 
शताब्दी पूर्व ही ग्रा चुका है, यह प्रसन्‍तता की बात है। हम इस्हीं सिद्धान्तों को गुड्स्थ जीवन में भी लागू करना चाहने हैं । 


प्रथम वक्तव्य 


आचायंश्री ने तेरापंध का शासन-भार सं० १६६३ भाद-पद शुक्ला नवमी को सँभाला था। उस समय संघ में 
एक सौ उन्तीस साथु और तीन सौ तेतीस साध्वियाँ थीं। उनमें से छियत्तर साधु तो आपसे दीक्षा-पर्याय में बड़े थे । छोटी 
अवस्था, वड़ा संघ और उन सब पर समान अनुशासन की समस्या थी। उस समय भी आचार्यश्रो का धैर्य विचलित नहीं 
हुप्ना । उन्हें जहाँ अपने सामथ्यं पर विश्वास था, वहाँ भिश्ुसंघ के साथु-साब्वियों की तीतिमता ग्रनुशा तन-प्रिवता पर भी 
कोई कम विश्वास नहीं था। नवमी के मध्याह्वन में उन्होंने अपनी नीति के बारे में जो प्रथम वक्‍तव्प दिप्रा था, उसमें वे 
दोनों ही विश्वास परिपूर्णता के साथ प्रकट किये गए थे । उस वक्तव्य का कुछ झअंज्ञयों है: 

“श्रद्धेय आाचायंत्रवर श्री कालूगणी का स्वर्गवास हो गया । इससे मैं स्वयं खिन्‍त हूँ । साधु-साध्वियाँ भी खित्त 
मृत्यु एक अवश्यम्भावी घटना है, उसे किसी प्रकार टाला नहीं जा सकता। खिन्‍्न होने से क्या बने, इस बात को 
विस्मृत ही बना देता होता है। इसके सिवाय चित्त को स्थिर करने का दूसरा कोई उपाय नही है। 

“गझपता संघ नीतिप्रधान संघ है। इसमें सभी साधु-साध्वियाँ नीतिमान्‌ हैं, रीति-मर्यादा के ग्रनुसार चलने वाले 
हैं। इसलिए किसी को कोई विचार करने की ज़रूरत नहीं है। श्रद्धेय गुरुदेव ने मुझे संघ का कार्य-भार सौंपा है। मेरे 
नन्‍हें कन्बों पर उन्होंने अ्रगाध विश्वास किया, इसके लिए मैं उनका अत्यन्त कृतज्ञ हँ। संघ के साथ -साध्वियाँ बड़े विनीस, 
अनुशासित भौर इंगित को समभने वाले हैं; इसलिए मुझे इस गृझतर भार को ग्रहण करने में तनिक भी संकोच नहीं 
हुआ | शासन की नियमावली को सव साथु-साब्वियाँ पहले की तरह हृदय से पालन करते रहें। मैं पूर्वांचार्य की तरह 
ही सबकी अधिक-से-प्धिक सहायता करता रहूँगा, ऐसा मेरा दड़ संकल्प है। इसके साथ मैं सवको सावधान भी कर 
देना चाहता हूँ कि मर्यादा की उपेक्षा मैं सहन नहीं करूँगा । 

सब तेराप॑य संघ में फरलें-फूले, संयम में दृढ़ रहें; इसी में सत्रका कल्याण है, नंव की उन्‍्तति है। यह संवका 

घ है, इसलिए सभी इसकी उलति में प्रवत्नशी ल रहें । 


का 


बयासी दर्ष के 


एक बाईस वर्ष के युवक पर संघ का भार देकर आचार्यश्री कालूगणी ने जिस साहस का काम किया था, ग्राचार्यश्री 
ने अपने कतृत्व से उसमें किसी प्रकार की लांछना नहीं झ्र।ने दी । वे उत्त अवस्था में भी एक स्थविर आाचाये की त रह कार्य 
करने लगे। प्रारम्भ में जो लोग यह आशंका करते कि अ्रवस्था बहुत छोटी है; उन्हें मुनिश्नी मगनलालजी कहा क रते-- 
कौन कहता है आचायंश्री की अवस्था छोटी है ? आप तो बयासी वर्ष के हैं। वे अपनी बात की पुष्टि इस प्रकार करते थे 
कि जन्म के वर्षो से ही अ्रवस्था नहीं होती, वह अनुभवों की अपेक्षा से भा हो सकती है। जन्म की अपेक्षा से आप अवश्य 
बाईस बे के हैं, किन्तु अनुभवों की अपेक्षा से श्रापकी अवस्था बहुत बड़ी है। आचार्य थी कालूगणी ने अपनी साठ वर्ष की 
अवस्था तक जो अनुभव अजित किये थे, वे सब उनके द्वारा आपको सहज ही प्राप्त हो गए हैं। ग्रत. अनु भत्रों की दृष्टि से 
आप बयासी वर्ष के होते हैं । मन्त्री मुनि के इस कबन ने उस समय के वातावरण में एक प्रगाह़ता और गौरव जा दिया था । 


सुचारु संचालन 


तेरापंथ का शासन-सूत्र सभालते ही आचार्यश्री के सामने सबसे प्रमुख कार्य था, संघ का सुचारू रूप से संचालन । 
संघ-संचालन का अनुभव एक नवीन आचार्य के लिए होते-होते ही होता है। किन्तु आचायंशत्री ने उसमें सहज ही सफ- 
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लता पा ली । वे अपने कार्य में पूर्ण जागरूक रहकर बढ़े । अनुशासन करने की कला में यों तो वे पहले से ही निषुण थे 
पर अव उसे विस्तार से कार्यरूप देने का अवसर था। उन्होंने अपने प्रथम वर्ष में ही जिस प्रकार से संब-व्यवस्था को 
सेभाला, वह इलाघनीय ही नहीं अनुकरणीय भी था। उन्होंने साधु-संघ के स्नेह को जीत लिया था। जिन व्यक्षितयों 
को यह आशंका थी कि एक वाईसज्वर्पीय आचार्य के अ्रनशासन में संघ के अनेक प्राचीन व विद्वान्‌ मुनि कंसे चल 
पायंगे, उनकी वह आशंका झी त्र ही निर्मत सिद्ध हो गई । 

तेरापंथ में समूचे साधु-संव के चातुर्मासिक प्रवास तथा शेषकालीन विहरण के क्षेत्रों का निर्बारण एकमात्र 
आचार्य ही करते हैं। वह कार्य यदि सुब्यवस्था से न हो, तो असन्तोपष का कारण बनता है। इसके साथ-साथ प्रत्येक 
सिघाड़े को पारस्परिक प्रकृतियों का सन्तुलन भी विठाना पड़ता है। पिछले वर्ष में किये गए समस्त कार्यो का लेखा- 
जोखा भी उसी समय लिया जाता है। संघध-उन्नति के विज्वचिष्ट कार्यो की प्रशंसा और खामियों का दोष-निवारण भी 
एक बहुत बड़ा कार्य है। रुण साधु-साध्वियों की व्यवस्था के लिए विशेष निर्धारण करना पड़ता है। वृद्ध जनों की सेवा 
और उनकी चित्त-समाधि के प्रश्न को भी प्राथमिकता के झ्ाधार पर हल करना होता है । इतना सब-कुछ करने के वाद 
देष सिघाड़ों के लिएआग।मी वर्ष का मार्ग-निर्धारण किया जाता है। लेखन-पठन आदि के विषय भें भी पूछदाछ तथा 
दिशानिदेशन करना आचाये का ही काम होता है। ये सब कार्य गिनाने में जितने लए हैं, करने में उतने ही बड़े श्रौर जटि 
हैं । जो ञ्राचार्य इन सबमें अत्यन्त जागरूकता के साथ मुनिजनों की श्रद्धा प्राप्त कर सकता है, वही संघ का सुचारु रूप 
से संचालन कर सकता है। झ्राचार्यश्नी ने इन सव कार्यो का व्यवस्थित संचालन ही नही किया, अ्रपितु इनमें नये प्राणों 
का संचारण भी किया । 


ग्रसाम्प्रदायिक माव 
पर-मत-सहिष्णुता 


आ्राचार्यश्री द्वारा किये गए अनेक विकास-कार्यों में प्रमुख और प्रथम है-- चिन्तन-विकास । अन्य समाजों के 
समान तेरायंथ भी एक सीमित दायरे में ही सोचता था। सम्प्रदाय-भावना उसमें भी प्राय: वेसी थी, जैसी क्रि किसी 
भी धर्म-सम्प्रदाय में हुआ करती है । प्राचार्य श्री ने उस चिन्तन को असाम्प्रदायिकता की ओर मोड़ा । 'सम्प्रदाय' शब्द का 
मूल भ्र्थ होता है--गुरु-परम्परा । वह कोई बुरी वस्तु नहीं है। वह बुरी तव वनती है, जब असहिष्णुता के भाव आते 
हैं । वृक्ष का मूल एक होता है, पर ज्ञाखाम्रों, प्रशाखाग्रों तथा टहनियों के रूप में उसकी अ्रनेकता में भी कोई कमी नहीं 
होती । फिर भी उनमें कोई भ्रसहिष्णुता नहीं होती, ग्रत: वे परस्पर एक-दूसरे की शवित और शोभा बढ़ाती हैं। मनुष्य 
जहां भी रहा है, सम्प्रदाय, संगठन, परम्परा झ्रादि बनाकर रहा है। तब ग्राज कंसे कोई सम्प्रदायातीत हो सकता है ! 
अपने सामुहिक जीवन की कोई-न-कोई परम्परा अवश्य ही विरासत में हर व्यक्ति को मिलती है। “भिन्न-भिन्न सम्प्र- 
दाय नहीं रहने चाहिए यह कहने वाले भी तो अपना एक सम्प्रदाय वनाकर ही कहते है। आचाय॑श्री की दृष्टि में अस म्प्र- 
दायिकता का अर्थ होता है--पर-मत-सहिप्णुता । जब तक मनुष्य में पर-मत-सहिप्णता रहती रहेगी, तब तक मत-भेद 
होने पर भी मन-भेद नहीं हो सकेगा । असहिप्णुता ही मन-भेद को मत-भेद में बदलने वाली होती है। जो व्यत्ित प्रत्यक् 
धर्म के प्रति सहिप्णुता के भाव रखता है, वह चाहे फिर किसी भी सम्प्रदाय में रहता हो, असाम्परदायिक ही कहा 
जायेगा। 

इस चिन्तन-विकास ने तेरापंथ को वह उदारता प्रदान की है जो कि पहले की अपेक्षा बहुत बड़ी है। इससे 
सम्प्ररायों के साथ तेरापंथ के सम्बन्ध मधुर हुए हैं। दूरी कम हुई है। आचायंश्री के प्रति सभी सम्प्रदाय वालों के मन 
में ग्रादर-भाव बढ़ा है। 

वे एक सम्प्रदाय के आचार्य हैं। उसकी सारणा-वारणा करना उनका कतंब्य है। बेड 
निभाते हैं। फिर भी सम्प्रदाय उनके लिए बन्धन नहीं, साधना-क्षेत्र ह। वे एक वल्च की त 
स्थान पर रुपा हुआ होता है, पर उसकी छाया और फल सवके लिए समान रूप से लाभदा 


बड़ी उत्तमता से 
हैं, जिसका मूल निश्चित 
ते 


जे 
हैं । 


का + 


ता 
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टे 
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पाँच सूत्र 
आचार्यत्री के चिन्तन तथा कार्यकलापों का रुफान समन्वय की ओर ही रहा है। उन्होंन समय-समय पर 
समी सम्प्रदायों से सहिप्णु बनते और परस्पर मंत्री रखते का अनु रोव किया है। इसके लिए उन्होंने एक पंचसूत्री योजना 
भी प्रस्तुत की थी । सभी सम्प्रदायों के लिए वे सूत्र माननीय हैं--- 
१. मंब्नात्मक नीति बरती जाये। अपती मान्यता का प्रतिपादन किया जाये। दूसरों पर मोखिक या लिखित 
आ्रा्षेप न किये जायें। 
. दूसरों के विचारों के प्रति सहिष्णुता रखी जाये । 
. दूसरे सम्प्रदाय और उसके ग्रनुयाधियों के प्रति घृणा व तिरस्कार की भावना का प्रचार न किया जाये । 
४. कोई सम्प्रदाय-परिवर्त व करे तो उसके साथ सामाजिक वहिप्कारआदि अवांछनीय व्यवहार न किया जाये। 
५. धर्म के मोलिक तथ्य अहिसा, सत्य, अचोर्य, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह को जीवन-व्यापी बनाने का सामूहिक 
प्रयत्त किया जाये । 
धर्म-सम्प्रदायों में परस्पर सहिष्णुता का भाव पैदा करना कठिन अवश्य है, परन्तु असम्भव नहीं; क्योंकि 
उनमें मूलतः ही समन्वय के तत्त्व अधिक और विरोघ्री तत्त्व कम पाये जाते हैं। यदि विरोधी तत्त्वों की ओर मुख्य लक्ष्य 
रहे तो समन्वय बहुत ही सहज हो जाता है। धामिकों के लिए यह एक लज्जास्पद बात है कि वे किसी विचार-भेद को 
धार मानकर एक दूसरे-पर ग्राक्षेप कर, घृणा फंलायें और झसहिष्णु बनें। आचर्यज्ञी का विश्वास है कि विचारों 
की असहिष्णुता मिट जाये तो विभिन्‍न सम्प्रदायों के रहते हुए भी सामंजस्य स्थापित हो सकता है । उनके इन उद 
विचारों के झ्राधार पर ही उन्हें एक महत्त्वपूर्ण आचार्य माना जाता है। जनता उन्हें भारत के एक महान्‌ सन्त के रूप में 
जानने लगी है। 


लश्ण #पछ 


समय नहीं है 


ग्राचार्यश्षी अपने इन उदार विचारों का केवल दूमरों के लिए ही निर्यात नहीं करते; वे स्वयं इन सिद्धान्तों पर 
चलते हैं। वे किसी की व्यक्तिगत आलोचना करना तो पश्षन्इ करते ही नहीं; पर किसी की आलोचना सुतना भी उन्हें 
पसन्द नहीं है। एक बार एक अन्य सम्प्रदाय के साव ने आचायंशी के पास आकर वातचीत के लिए समय माँगा । आचार्य - 
श्री ने उन्हें दूसरे दिन मध्याह्लु का समय दे दिया। यथासमय वे ग्राये और वातचीत प्रारम्भ की । वे अपने गुरु के व्यवहारों 
से असन्‍्तुष्ट थे, अतः: उनकी कमियों का व्याख्यान करने लगे। आचायंश्री यदि उसमें कुछ रस लेते, तो वे तेरापंव 
का प्रमुख रूप से विरोध करने वाले एक विशिष्ट आचार्य की कमजोरियों का पता दे सकते थे; परन्तु उन्हें यह ग्रभीष्ट 
ही नहीं था। उन्होंने उस साथु से कहा, मेरा अनुमान था कि आप कोई तत्त्व-विपयक चर्चा करना चाहने हैं, इसीलिए 
मैंने समय दिया था। किसी की निन्‍्दा सुनने के लिए मेरे पास कोई समय नहीं है। इस विषय में मैं प्रापकी कोई सहावबता 
भी नहीं कर सकता। उसी क्षण वातचीत का सिलसिला समाप्त हो गया और आ्ाचार्य श्री दूसरे काम में लग गए। 


सावंत्रिक उदारता 


उनके उदार विचारों का दूसरा पहलू यह है कि वे हर सम्प्रदाय के व्यक्ति से खुलकर विचार-विमर्श करते हैं । 
वे इसमें कोई कार्पण्य या संकोच नहीं करते। वे ग्रन्य सम्प्रदायों के घा्िक स्थानों पर भी निस्‍्संक्रोच भाव से जाते हैं। 
जहाँ लोग अन्य सम्प्रदायों के स्थानों में जाना अपना अपमान समभते हैं, वहाँ आचाय॑श्री बड़ी रुचि के साथ जाते हैं । 
वे जानते हैं कि दूर रहकर दूरी को नहीं मिटाया जा सकता; सम्पर्क में श्राने पर वह दूरी भी मिट जाती है, जिसे कभी 
न मिटने वाली समझा जाता है। वे अनेक बार दिगम्वर और र्वेताम्वर मन्दिरों में जाते रहे हैं। अनेक बार वहाँ उन्होंने 
प्रार्थनाएं भी की हैं। मूति-पुजा में उन्हें विश्वास नहीं है। पर वे मानते हैँ कि जब अन्य सभी स्थानों में भाव-यूजा की जा 
सकती है तो वह मन्दिर में भी की जा सकती है। ग्राचायंश्री के ऐमे विचार सभी लोगों को सहजतया आक्ृप्ट कर लेते 
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हैं। उनकी यह उदारता इस या उस किसी एक पक्ष को आधार रखकर नहीं होती; किन्तु साववत्रिक होती है। वस्तुतः 
उदार वृत्तियाँ हर प्रकार की मानसिक दूरी को मिटाने वाली होती हैं । 


आगरा के स्थानक में 


उत्तरप्रदेश की यात्रा में आचार्य श्ली आगरा पधारे। धर्मशाला में ठहरना था। मागे में जैन-स्थानक झाया। 
वहाँ संघद-सदस्य सेठ अचल सिहजी आदि स्वानकवासी सम्प्रदाय के कुछ प्रमुख श्वायक्रों ने आगे खड़े होकर प्रार्थता की--- 
यहाँ कवि अ्मरचन्दजी महाराज विराज रहे हैं। श्राप अन्दर पधारने की कृपा की जिये । यद्यपि काफी विलम्ब हो चुका था, 
फिर भी इस समन्वय के क्षण को उन्होंने छोड़ा नहीं | साधुओं-सहित अन्दर पधार गए। इतने में कविजी भी ऊपर से ग्रा 
गए। वे अच्छे विद्वान तथा मिलनसार व्यक्त हैं। स्थानकवासी समाज में भ्रच्छी प्रतिष्ठा है। 'उपाव्यायजी' के ताम से भी 
प्रसिद्ध हैं। श्राते ही बड़ी उल्लासपूर्ण मुद्रा में कहने लगे---मैं नहीं जानता था कि आप बन्दर झा जायेंगे। श्रापकी उदारता 
स्तुत्य है। परोक्ष में जो बातें सुनी थीं, उससे भी कहीं अधिक महत्ता देखकर मुझे प्रसन्‍्तता हुई है। फिर दो लगभग ढाई 
बजे तक वहाँ ठहरना हुग्नमा । बातचीत और विचार-विमर्श में इतना उल्लास रहा कि पहने उसकी कोई कल्पना ही नहीं 
थी। वाई वर्ष पूर्व प्रकाशित उपाध्यायजी की अहिसा-दर्शन' नामक पुस्तक में कई जगह ते रापंथ की आलोचना की गई थी। 
बातचीत के प्रसंग में ग्राचारय श्री ने उन स्थलों की ओर उनका ध्यान आाकृप्ट करना चाहा। मुनिश्नी नथमलजी उन स्थलों 
को खोजने लगे, पर वे मिले नहीं! उपाध्यायजी ने मुस्कराते हुए कहा--यह दूसरा संस्करण है। इसमें आप जो खोज 
रहे हैं, वह नहीं मिलिगा। आचार्यश्री की समन्‍्वय-नीति का ही यह प्रभाव कहा जा सकता है कि स्वयं लेखक ने ही 
अपनी आात्म-प्रेरणा से उन सब आलोचनात्मक स्थलों को अपनी पुस्तक में से हटा दिया था । 


वर्णोजी से मिलन 


इसी प्रकार एक वार दिगम्बर-समाज के बहुमान्य श्री गणेशप्रसादजी वर्णी के यहाँ भी आ्राचार्यश्री पधारे थे। 
पारसनाथ हिल का स्टेशन 'ईसरी' है। वे वहाँ एक आ्ाश्रम में रहते थे। आचायंश्री विहार करते हुए उधर पहुँचे तो 
आश्रम में भी पधारे। आचार्यश्री की इस उदारता से वर्णीजी बड़े प्रभावित और प्रसन्‍्त्र हुए । बातचीत के सिलसिले में 
उन्होंने ते रापंथ के विपय में बड़ी गुणप्राहकता और उदारता-भरी वाणी में कहा--“आपका धर्म-संब बहुत ही संगठित 
है। ऐसी ग्रद्धितीय अनुशासनप्रियता अन्य किसी भी धर्म-संघ में दिखाई नहीं देती ।” इस प्रकार के स्वल्पकालीन मिलन 
भी सौहार्द-वृद्धि में बड़े उपयोगी होते हैं। इस मिलन की सारे दिगम्वर-समाज पर एक मूक किन्तु अनुकल प्रतिक्रिया हुई । 


ु 
१ 


ये छोटी-छोटी दिखायी देने बाली वातें ही ग्राचायंश्री की महत्ता के पट में ताना और वाना बनी हुई है । 
आाचाये विजयवल्लभ सूरि के यहाँ 


वम्बई में मूति-पुजक सम्प्रदाय के प्रभावशाली तथा सुप्रसिद्ध आचार्य विजयवल्लभ सूरि के यहाँ भी ग्राचायंश्री 
पधारे थे। वहाँ भी बड़े उल्लासमय वातावरण का निर्माण हुआ था । वहाँ के मूतिपूजक जैन समाज पर तो गहरा असर 
हुआ ही था, पर बाहर भी इस मिलन की बहुत अनुकल प्रतिक्रियाएं हुई । 


दरगाह में 


ग्राचायंश्री केवल जनों के धर्म-स्थानों या जैन धर्माचार्यो के यहीं जाते हों, सो वात नहीं है। वे हर किसी धर्म- 
स्थान भ्रौर हर किसी व्यक्ति के यहाँ उसी सहज भाव से जाते हैं, मानो वह उनका अपना ही धर्म-स्थान हो। अजमेर में 
वेएक बार वहाँ की सुप्रसिद्ध दरगाह की ओर चले गए। वहाँ के संरक्षक ने उन्हें ध्न्दर जाने से रोक दिया । नंगे सिर बह 
किसी को अन्दर नहीं जाने देना चाहता था। आचारयंश्री तत्काल वापस मुड़ गए । किसी भी प्रकार की शिकायत की 
भावना के बिना उनके इस प्रकार वापस मुड़ जाने ने उसको प्रभावित किया। दूसरे ही क्षण उसने सम्मुख झ्राकर कहा, 
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जाइये और देखिये । जिस सोम्य भाव से वे वापस मुड़े थे, उसी सौम्य भाव से फिर दरगाह की ओर मड़ गए । अन्दर जाकर 
उसे देखा और उसके इतिहास की जानकारी ली । 

वे गुरुद्वारा, सनातनवमं मंदिर, आर्यसमाज मंदिर, चर्च आदि में भी इसी प्रकार की निर्न्बता के साथ जाते 
रहे हैं। इस व्यवहार ने उनकी समन्वयवादी दृष्टि को बहुत बल दिया है। 


आप तो स्वयं पहुचे हुए व्यक्ति हैं, अत: आप पर इन नियमों को लाग करना कोई आवश्यक नहीं है। आप मज़े से अन्दर 


क्रावक्ों का व्यवहार 


आचार्वश्री के सहिष्णु और समन्‍्वयी विचारों का ग्रन्य सम्प्रदाय वालों पर अच्छा प्रभाव पड़ा है। ऐसी स्थिति 
में स्वयं तेरापंथी समाज पर तो उत्तका प्रभाव पड़ना ही चाहिए था। वस्तुत: वह पड़ा भी है। कहीं अधिक, तो कहीं 
कम । प्राय: सर्त्र वह देखा जा सकता है। तेरापंथ समाज को प्राय: बहुत कट्टर माना जाता रहा है। उसमें एतद्‌- 
विपयक्र परिवर्तत को एक आश्चर्यजनक घटना के रूप में ही लिया जा सकता है। कुछ भी हो, पर इतना निश्चित है कि 
असहिप्णता की भावना में कमी और सहिप्णता की भावना में वद्धि हुई है। 

वम्बई के तेराउंथी भाई मोतीचन्द ही राचन्द भवेरी ने संविग्न-सम्प्रदाय के सुप्रसिद्ध आचाय विजयवल्लभ सूरि 
को अपने यहाँ निमन्त्रित किया। चौपाटी के अपने मकान फूलचन्द-निवास में सात दिन उन्हें भक्ति वहुमान सहित 
टहराबा | तेरापंव समाज की ओर से उनका सार्वजनिक भाषण भी कराया गया। आराचायंजी ने उस भाषण में बड़े 
मारमिक शब्दों में जन-एकता की आवश्यकता बतलायी।' इस घटना के विषय में भाई परमानन्द ने लिखा है, “एक 
सम्प्रदाय के श्रावक जन अन्‍य सम्प्रदाय के एक मुख्य आचार्य को बुलायें और वे श्राचायं उस निमन्त्रण को स्वीकार कर 
वहाँ जायें, व्याख्यान दें; ऐसी कोईघटना पहले कभी भाग्य से ही घटित हुई होगी । एकता के इस वातावरण को उत्पन्न 
करने में तेरापंथी समाज निमित्त बना है, श्रत: वह धन्यवाद का पात्र है।”े 


फादर बिलियम्प 


आचार्यश्नी उन दिनों वम्बई में थे। कुछ तेरापंथी भाई वहाँ के इंडियन नेशनल चर्च में गये। पादरी का 
उपदेश सुना । बातचीत की । उन लोगों के उस ग्रागमव तथा उपदेश-श्रवण का चर्च के सर्वोच्च अधिकारी फादर 
ज० एम० विलिम्यस पर बड़ा ही इचिकर प्रभाव पड़ा। उसके मत में यह भावना उठी कि जिसके शिष्य इतने उदार 
हैं कि उन्हें दूसरे धर्म का उपदेश सुनने में कोई ऐतराज़ नहीं है तो उनका गुरु न जाने कितना महान्‌ होगा ! इसी प्रेरणा 
उनको आाचायंश्री का सम्पर्क कराया। वे किसी गद्दीधारी महन्त की कल्पना करते हुए आये थे; पर वहाँ की सारी 
स्थितियों को देख-सुनकर पाया कि ईसा के उपदेक्षों का सच्चा पालन यहीं होता है। वे अत्यन्त प्रभावित हुए। एक धर्म- 
गुरु होते हुए भी उन्होने अगुत्रत स्वीकार किये। अधिकांश अणपुत्रत-अधिवेशनों में वे सम्मिलित होते रहे हैं। आचायंश्री 
के प्रति उनकी बड़ी उत्कट निष्ठा है। 


साधु-सम्मेलन में न 


इसी प्रकार के उदारता और सौहादे-पूर्ण कार्यों की एक घटना बीकानेर चोखले की भी है। भीनासर में एक 
साधु-सम्मेलन हुआ था। उसमें प्रखिल भारतीय स्तर पर स्थानक्वासी साधु एकत्रित हुए थे। भीनासर अपेक्षाकृत एक 
छोटा क़स्त्रा है। उससे विल्कुल सटा हुआ्ना ही गंगाशहर है। वह उससे कई गुना बड़ा है। वहाँ तेरापंय के लगभग नौ सौ 
परिवार रहते हैं। उन्होंने उस सम्मेलन में हर प्रकार का सम्भव सहयोग प्रदान किया था। यह सहयोग केवल भाईचारे 
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के नाते ही था और उससे दोनों समाजों में काफी निकटता का वातावरण बना । 
इस सम्मेलन के ग्रध्यक्ष थे वनेवन्द भाई । उतका जब बीकानेर में जुलूस निकाला गया, तब्र वहाँ के तेरापंब 
समाज की ओर से उन्हें माला पहनायी गई तथा सम्मेलन की सफलता के लिए शभ कामना व्यक्त की गईं। इस घटना 
ने उन लोगों को और भी अधिक प्रभावित किया । 
इन सत्र घटनाओं का अपना एक मूल्य है। ये तेरापंथ के मानस का दिग्दशन कराने वाली घटनाएं हैं। इनके 
ीछे ग्राचायंश्री के समन्‍्वयवादी विचारों का वल है। तेरायंय के सभी व्यक्ति आाचार्यत्षी की इन उद्दार प्रेरणाग्रों न 
णित हो चुक्रे हों, ऐसी बात नहीं है। अनेक व्यक्ति ऐसे भी है जो आचार्यश्री के इन समस्वयी तथा उदार कार्यों 
को सम्देह की दृष्टि से देखते हैं। उनके विचार से आचार्यश्री तेरापंध को लाभ नहीं, अलाभ ही पहुँचा रहे हैं। उनका 
कथन है कि ऐसी प्रवृत्तियों से श्रावकों की एकनिष्ठता हटती है। झ्राचार्यश्नी उनके विचारों को यह समाधान देते है कि 
तरापंथ सत्य से अभिन्‍न है। जहाँ सत्य है, वहाँ तेरापंथ है ओर जहाँ सत्य नहीं है, वहाँ तेरापंथ भी न यह व्याध्ति 
है। समन्व्यवादिता तथा गुणज्ञता श्रादि गुण अहिंसा की भूमिका पर उद्भूत होते हैं। श्रत: वे सत्‌ और आदेय होते 
। कदा ग्रहत्रादिता और अवशुणप्राहिता श्रादि दोष हिसा की भूमिका पर उद्भूत होते हैं, श्रतः वे असत और हेव होते 
गीलिए रात्प के प्रत्ति निष्ठा रखना ही तेरापंय के प्रति निष्ठा रखना है। तेराव॑थ के प्रति निष्ठा रयता रहे श्रौर 
सत्य के प्रति निष्ठा नहो तो वह वात्तविक तेरापंध_ तक पहुंचा ही नहीं है। सम्प्रदाय के रूप में तेरायंव एक मर्म है 
उमपर चजकर पूर्णता के लक्ष्य तक पहुँचना है। मार्ग साधन होता है, साध्य नही । 


चैतन्य-विरोधी प्रतिक्रियाएं 
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सेतुबन्ध 


आचार्यश्री किसी के द्वारा 'नयी चेतना के प्रहरी' क़रार दिये जाते हू तो किसी के द्वारा पुराणपंथरी'। वे जिल- 
कुल ग़लत भी नहीं हैं; क्योंकि प्राचायंश्री को नवीनता से भी प्यार है और पुराणता से भी । उनकी प्रगति के थे दोनों पैर 
है । एक उठा हुआ्ना, तो दूसरा ठिक्रा हुआ । वे दोनों पैर आकाश में उठाकर उड़ना नहीं चाहते, तो दोनों पैर धरती पर 
टिकाकर रुकना भी नहीं चाहते । वे चलना चाहते हे, प्रगति करना चाहते हें, निरन्तर और निर्वावब | उसका क्रम यही 
हो सकता है कि कुछ गतिशील हो, तो कुछ टिका हुआ भी हो। गति पर स्थिति का और स्थिति पर गति का प्रभाव पड़ता 
रहे | साधारणतया लोग नयी बात से कतराते हैं और पुरानी से चिमटते हैं। पुरानी के प्रति विश्वास और नयी के प्रति 
अविश्वास उन्हें ऐसा करने के लिए बाध्य कर देता है । परन्तु आचार्यश्री ऐसे लोगों से सर्वया पृथक हैं। वे प्राचीनता की 
भूमि पर खड़े होकर नवीनता का स्वागत करने में कभी नहीं हिचकिचाते। वस्तुतः वे प्राचीवता और नवीनता को 
जोड़ने वाला उपादेयता का ऐसा सेतुबन्ध वनाना जानते है कि फिर व्यवहार की नदी के परस्पर कभी न मिलने वाले 
इन दोनों तटों में सहज ही सामंजस्य स्थापित हो जाता है। उनकी इस वृत्ति को स्वयं तेरापंथ समाज के कुछ व्यक्तियों 
ने सद्ंक़ दृष्टि से देखा है। वुद्धों का कथन है कि वे नये-तये कार्य करते रहते है। न जाने समाज को कहाँ ले जायेंगे। 
युवक कहते है कि वे पुराणता को साथ॑ लिये चलते हैं । इस प्रकार कोई क्रान्ति नहीं हो सकती। दोनों का साथ-साथ 
निभाव करने की नीति तुप्टीकरण की नीति होती है। उससे दोनों को ही लाभ नहीं मिल सकता। यों वे दोनों की 
आलोचनाओं के लक्ष्य बनते रहते हैं। विरोधी विचार रखने वाले अन्य लोगों ने तो उनके दृष्टिकोण पर तरह-तरह के 
आक्षेप किये ही हैं । 


विरोध से भी लाभ 


ग्राचायश्री विरोध से घवराते नहीं हैं। वे उसे विचार-मन्यन का हेतु मानते हैं। दो पदार्थों की रगड़ से जिस 


प्रकार ऊप्मा पैदा होती है, उसी प्रकार दो विचारों के संघ में नव-चिन्तन का प्रकाश जगमगा उठता है। विरोध ने 


अध्याय | तेरापंव के महान आचाये [ २७ 


उनके मार्न में जहाँ वाधाएं उत्पन्न की हैं, वहाँ अनेक बार लाभान्वित भी किया है। जो व्यक्ति विशेषज्ञ है, वे किसी भी 
प्रकार की चेतना को प्रत्यक्ष सम्पर्क से तो आँकते ही है; पर कभी -कभी उसके विरोध में किये जाने वाले प्रचार को देख- 
सुनकर परोक्ष रूप से भी अ्रांक लेते है। मध्यप्रदेश के भूतपूर्व राज्यपाल श्री मंगलदास पक्रवासा वम्बई के समाचार- 
पत्रों में आाचार्यश्री के विरुद्ध किये जाने वाले प्रचार को पढ़कर ही सम्पर्क में आये थे। वे जानना चाहते थे कि जिस 
व्यवित का इतना तिरोध हो रहा है, वह वस्युतः कितता चेतन्य-युक्त होगा। काका कालेलकर भी जब पहले-पहल 
आचायंश्री से मिले, तो वतलाया कि मैं तेरायंव के विरोध में बहुत-कुद सुनता झा रहा हूँ । मुे जिज्ञासा हुई कि जहां 
विरोथ है, वहाँ अवश्य चैतन्य है। मृत का कभी कोई विरोध नहीं करता । 


विरोधी साहित्य-प्रेयण 


ग्राचार्यश्ी के प्रति विरोध-भाव रखने वालों में अधिकांश ऐसे मिलेंगे जो उनके चैतन्य को---उनके सामर्थ्य 
को, सहन नहीं कर पा रहे हैं। वे अपनी शक्ति से उस 'सर्वजन-हिंताय' बिखरे चैतन्य को बटोरने के बजाय आ्रावृत्त कर 
देता चाहते हूँ । ऐसे व्यक्षित उनके विरुद्ध में नाना प्रक्रार के अपवाद फलाते हैं, उनके विरोध में पुस्तकें लिखते तथा छपाते 
हैं। जहाँ अ्रवसर मिले, वहाँ इस प्रकार का साहित्य भेजकर उनके विरुद्ध वातावरण बनाने का प्रयास करते हैं। परस्तु 
वे उनके अपराजेय व्यक्तित्व को किसी भी प्रकार आचू्छन्न नहीं कर पाये हैं। आज तक उनका व्यक्तित्व जितना निखर 
चुका है, भविष्य में वह उतना ही नहीं रहेगा; उसमें और निखार आायेगा। उनके चैतन्य का, सामर्थ्य का प्रकाश और 
जगमगायेगा--यही एकमात्र सम्भावना की जा सकती है। वहाँ कुछ लोग ऐसा सोचते हैं कि इस प्रकार के विरोधी प्रचार 
से उनके व्यक्तित्व पर रोक लगेगी, तो वे भूल करते हैं। इस प्रकार के कुछ प्रयासों के फलित देख लेने से पता चल सकता 
है कि उनका यह शस्त्र उल्टा आचार्यश्री के व्यक्तित्व को और अधिक निखारने वाला ही सिद्ध होता रहा है। 


ढेर लग गया 


सुप्रसिद्ध लेखक भाई किशोरलाल मश्रुवाला ने एक बार 'हरिजन' में ग्रणुत्रत-आन्दोलन की समालोचना की। 
फलस्वरूप उनके पास इतना तेरापंथ-विरोधी साहित्य पहुँचा कि वे ग्राइचर्य चकित रह गए। उन्होंने पत्र द्वारा ग्राचार्यश्री 
को सूचित किया कि जब से वह समालोचना प्रकाशित हुई है, तब से मेरे पास इतना विरोधी साहित्य आने लगा है कि 
एक ढेर-का-डेर लग गया है। 


ऐसा होता ही है 


इसी प्रकार को घटना उ० न० ढेवरभाई के साथ भी घटी | वे उन दिनों सौराष्ट्र के मुख्य मन्त्री थे। आचार्य- 
श्री बम्बई-यात्रा के मध्य अहमदाबाद पधारे। वहाँ वे पहले-पहल ग्राचायंश्री के सम्पर्क में आये। उन्होंने ग्राचाय॑श्री को 
सौराप्ट्र आने का निमन्त्रण दिया और कहा कि इस प्रकार के कार्यक्रमों की वहाँ वड़ी आवश्यक्रता है। आप अपने कार्य- 
क्रम में सौराप्ट्र-यात्रा को भी अवश्य सम्मिलित करें। वहाँ झ्रापको अनेक रचनात्मक कार्यकर्ता भी उपलब्ध हो सकते हैं । 
दूसरे दिन वे फिर आये श्र बातचीत के सिलसिले में अपने उस निमम्त्रण को दुहराते हुए कहा कि आप इसकी स्वीकृति 
दे दीजिये। आचार्यश्री का आगे का कार्यक्रम निर्धारित हो चुका था। उसत्तमें किसी प्रकार का बड़ा हेर-फेर कर पाना 
सम्भव नहीं रह गया था अ्रतः वह वात स्वीकृत नहीं हो सकी । 

कुछ समय बाद ढेबरभाई कांग्रेस-अव्यक्ष बनकर दिल्ली में रहने लगे। उन दिनों मैं भी दिल्ली में ही था। 
मिलन हुझ्ना तो बातचीत के सिलसिले में उन्होंने मुके यह सारी घटना सुनायी आर कहा कि जब से मेरे निमन्त्रण देने के 
समाचार समाचारणपत्रों में प्रकाशित हुए हैं, तभी से मेरे पास आचार्यश्री के विषय में विरोधी साहित्य इतनी मात्रा 
में पहुँचने लगा है कि मैं चकित रह गया हूँ 

मैने जब यह पूछा कि आप पर उसकी क्या प्रतिक्रिया हुई ? तब वे कहने लगे--मैं सोचता हूँ कि हरएक अच्छे 
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काये के प्रारम्भ में बहुबा ऐसा होता ही है। ऐसा हुए बिना कार्य में चमक नहीं ग्राती । 
व्यक्तिगत पत्र 


ग्रभी तेरापंथ-द्विशताब्दी के अवसर पर साप्ताहिक तथा दैनिक पत्रों में तेरायंथ, अणुत्रत और आचार्येत्री के 

विषय में अनेक लेख प्रकाशित हुए। कुउब्यक्तियों को वे प्र रे। उन्होंने सम्पादकों के पास काफी मात्रा में विरोधी साहित्य 

तथा सम्पादकों को कर्तव्य-बोध देने वाले व्यक्तिगत पत्र भी भेजे । ऐसा ही एक पत्र संयोगवज्यात्‌ मुर्के देखने को मिला । 

वह साप्ताहिक हिन्दुस्तान! के सम्पादक श्री बॉकेबिहारी भटनागर के नाम था। उसमें ग्राचाय थी, ते रापंव तथा अणन व- 

ग्र-न्दोजन को प्रश्नय देने की नीति का विरोध किया गया था। परन्तु उसका असर क्या होता था ! उस पत्र के ढु 5 दित 

बाद ही स्वयं श्री भटवनागरजी का एक लेख साप्ताहिक हिन्दुस्तान में प्रकाशित हुआ, जिसमें आचायेश्री तथा अगद्नत॑- 
ग्र/न्दोलन के प्रति एक गहरी श्रद्धा-भावना व्यक्त की गई थी। 

ऐसी घटनाएं अनेक हैं और होती ही रहती हैं; पर जो झाचारयंश्री के कार्यो से प्रभावित होते हैं, उनकी संरु 

४ सामने ये नगण्य-सी हैं । जहाँ गति होती है, वहाँ का वायुमण्डल उसका विरोधी बनता ही थ्ााया है। गति में जियनी 


वरा होती है, वायुमण्डल भी उतनी दी अधिक तीब्रता से त्रिरोधी बनता है। पर क्या कभी गति की प्राणनवित श्षीण 
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समय ही कहां है ! 
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ग्राचायंश्री अयने विरुद्ध किय जाने वाले विरोध या त्राज्षेप्रों के प्रति कोई विशेय ध्याव नहीं देते । उनका उतर 
देने की तो तेरापंथ में प्राय: पहले से ही परिपाटी नहीं रही है। यह ठोक भी है। कार्य करने वाले के पास विरोध और 
भूगड़ा करने का समय ही कहाँ रह पाता है ! वे इतने कार्य-ब्यस्त रहते हैं कि कभी-कभी उन्हें सन की कमी खटठकते 
लगती है। वे कहते हैं कि जो व्यक्ति निठल्‍ला रहकर या कलह श्रादि में समय व्यतीत करता है, उसका वह समय मुर्के 
मिल पाता तो कितना ग्रच्छा होता ! उनकी कर्मठता और ग्दम्य शक्ति मानव-जाति के लिए एक नवझाशा का 
संचार करती है। सुप्रसिद्ध साहित्यकार श्री जनेन्द्रकुमारजी का निम्नोक्त कथन इसी बात की तो पुष्टि करता है-- 
“तुलसीजी को देखकर ऐसा लगा कि यहाँ कुछ है। जीवन मूच्छित और परास्त नहीं है। उसकी ग्रास्या है और सामथय 
है। व्यवितत्व में सनीवता है और एक विशेष प्रकार की एकाग्रता। यद्यपि हठवादिता नहीं, वातावरण के प्रति उनमें 
ग्रहणशीलता है झौर दूसरे व्यक्तियों और सम्प्रदायों के प्रति संवेदनशीलता । एक अपरजेय वृत्ति उनमें पायी, जो परि- 
स्थिति की ओर से अपने में शैथिल्य लेने को तैयार नहीं है; वल्कि अपने श्रास्था-संकल्प के बल पर उन्हें बदल डालने को 
तत्पर है। धर्म के परिग्रहहीन आकिज्चन्य के साथ इस पराक्रम सिंहवृत्ति का योग अधिक नहीं मिलता। साधुता निवृत्त 
और निष्क्रिय हो जाती है। वही जब प्रवृत्त और सक्रिय हो तो निश्चय ही मन में ग्राशा उत्पन्न होती है | 


मेरी हार मान सकते हैं 


कभी उन्हें धामिक वाद-विवादों तथा जय-पराजयों में रस रहा हो तो रहा हो; पर अब तो वे इसे पसन्द नहीं 
करते | वाद-विवाद प्रायः जय-पराजय के भाव उत्पन्न करता है और तत्त्व-चिन्तन के स्थान पर छल, जाति आदि के 
प्रयोगों की ओर ले जाता है। पुराने युग में शास्त्रार्थों में वड़ा रस लिया जाता था; पर अब उन्हें वैमनस्य बढ़ाने का ही एक 
प्रकार माना जाने लगा है। इसीलिए वे उसे पसन्द नहीं करते । यथासम्भव ऐसे अवसरों से वे बचना ही चाहने हैं 
जिनसे कि विवाद बढ़ने की सम्भावना हो । एक बार कुछ भाई आचार्यश्री से वातचीत करने श्राये । धीरे-धीरे वातचीत 
ने विवाद का रूप लेना प्रारम्भ कर दिया। आचारयंश्री ने उसका रुख बदलने के विचार से कहा कि इस विपय में जो 





१ झ्ाचाय्य तुलसी, पृ० ग-घ 


अध्याय ] तेरारंय के महान्‌ झ्राचार्य [ २६ 


मेरा विचार है वह मैंने आपको बता दिया है। अ्रव आपको उचित लगे तो उसे मानिये, अन्यथा मत मानिये । वे भाई 
बातचीत की दृष्टि से उतने नहीं झ्राये थे, जिनने क्रि वाद-विवाद की दृष्टि से । उन्होंने कहा--ऐसा कहकर बात समाप्त 
करने से तो आपके पक्ष की पराजय ही प्रकट होती है। आरात्रार्यश्री ने सौम्य भाव रखते हुए कहा--आपको यदि ऐसा 
लगता हो वो ग्राप निश्चितता से मेरी हार मान सकते हैं। मुर्भे इसमें कोई आपत्ति नहीं है। यह वात किसी ने मु्के 
सुनायी थी, तव मुर्भे गांधीजी के जीवन की एक ऐसी ही घटना का स्मरण हो आया। गांधीजी के हरिजन-प्रान्दोलन के 
विरुद्ध कुछ पण्डित उनसे शास्त्रार्थ करने झ्राये । उनका कथन था कि वर्णात्रप धर्म जब शास्त्रसम्मत है, तब हरिजनों को 
स्पृष्य बैते माना जा सकता है ? गांधीजी को इस प्रकार के शःस्त्रार्थ में कोई रस नहीं था। उन्होंने इस वात को वहीं 
समाप्त कर देने के भाव से कहा--मैं ्ञास्त्रार्थ किये बिना ही अश्रपनी पराजप्र स्वीकार करता हूँ । पर हरिजनों के विषय 
में मर जो विचार हैं, वे ही मुझे सत्य लगते हैं। गांधीजी ने बड़े सहज भाव से हार मान ली, तत्र उन लोगों के पास 
ग्रा। कुछ कहने को शेष नहीं रह गया था। वे जब उठकर जाने लगे तो गांधीजी ने कहा---हरिजन फण्ड में कुछ चन्द्रा 
तो देते जाइये । उन्होने चन्दरा लिया और अपने काम में लगे। विवाद से बचकर काम में लगे रहने की मनोवृत्ति का यह 
एक ज्वलन्त उदाहरण कहा जा सकता है। 


कार्य ही उत्तर है 


तेरापंथ की प्रारम्भ से ही यह पद्धति रही है कि निम्तस्तरीय आलोचनाग्रों तथा विरोधों का कोई उत्तर नहीं 
दिया जाना चाहिए। बिरोध्र से विरोध का उपशमन नहीं हो सकता। उससे तो उसमें झौर अधिक तेजी ग्राती है। 
विरोधों का असली उत्तर है--कार्य । सत्र प्रश्न और सब तकं-वितक कार्य में आ्राकर समाहित हो जाते हैं। ग्राच्य॑थी 
इस सिद्धान्त के प्रत्यक्ष उदाहरण हैं। जब दूसरे श्रालोचना में समय वरवाद करते होते हैं, तव ग्राचार्य थी कोई-न-कोई 
कार्य-निष्पादन करते होते हैं। किसी के विरोध का उसी प्रकार के विरोध-भाव से उत्तर देने में वे अपना तनिक भी समय 
लगाना नहीं चाहते । 

वम्बई में आचार्य श्री का चातुर्मातत था। उस समय कुछ विरोबी लोग समावार-पत्रों में उनके विरुद्ध धुँत्राधार 
प्रचार कर रहे थे। पत्र उनके अपने थे। प्रेरगाएं कितकी थीं, यह कहने से अधिक जानना ही अच्छा है। कहना ही हो 
तो उम्का साधारणीकरण यों किया जा सकता है--दूसरों की भी हो सकती हैं श्रौर उनकी अपनी भी । सभी पत्र वैसे 
नहीं थे। फिर भी कुउ विशेष पत्रों में जब लगातार किसी के विरुद्ध प्रचार होता रहे तो दूमरे पत्र भी उससे प्रभावित हुए 
बिता नहीं रहने । या तो वे उसी राग में प्लापने लगते हैं या फिर उसक्री सत्यता की गवेषणा में लगते हैं। वहीं के एक 
पत्र वम्बई-समाचार के प्रतिनिधि श्री त्रिवेदी प्रतिदिन के उन विरोधी समाचारों से प्रभावित हुए और आवचार्यश्री के 
पास झाये । वातचीत की तो पाया कि जो विरोधी प्रचार किया जा रहा है, वह विद्वेप-प्रे रित है । उन्होंने बड़े श्राइचर्य के 
साथ आचार्य श्री से पूछा कि जब इतता विरोधी प्रचार हो रहा है, तव आप उसका उत्तर क्यों नहीं देते ? 

आचारयश्री ने कहा--हम यहाँ जो काम कर रहे हैं, वही उसका उत्तर है। विरोध का उत्तर विरोध से देने में 
हमें कोई विश्वास नहीं है। वस्तुत: आचायेश्री अपने सारे चेतन्य को--सामा थ्ये को, कार्य में खपा देना चाहने हैं। उसका 
एक कण भी वे निरथंक वातों में श्रपव्यय करना नहीं चाहते। विरोध है और रहेगा; कार्य भी है श्र रहेगा। परन्तु 
विरोध के जीवन से कार्य का जीवन बहुत बड़ा होता है। अतः शेप में विरोध मर जायेगा और कार्य रह जायेगा। तब 
उनके अपराजेय चैतन्य की विजय सबकी समझ में आयेगी । उससे पूर्व किसी के शाथेगी और किसी के नहीं । 


सर्वांगीण विकास 


भगीरथ प्रयत्न 


संघ के सर्वागीण विकास के सम्बन्ध में भी आचायेश्री ने बहुत बड़ा कार्य किया है। उनके शासन में तेरापंथ 
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ने नयी करवट ली है। युग-वेतना की गंगा को संघ में वहाने के लिए उन्होंने भगी रथ बनकर तपस्या की है। अब भी कर 
रहे हैं। उनका कार्य अवश्य ही बहुत बड़ा तथा श्रम-साध्य है, पर लाभ भी उतनी ही बड़ी मात्रा में है। जिन्होंने प्रारम्भ 
में उनकी इस तपस्या का मुल्य नहीं आँक़ा था, वे झ्राज आँकने लगे हैं। जो झ्राज भी नहीं आ्ाँक पाये हैं, वे उसे कल 
अवश्य आँकंगे। आचायंश्री के प्रयासों ने तेरापंय का ही नहीं, अपितु सारे जैन-समाज और सारे धर्म-समाज का मस्तक 
ऊँचा किया है। 


तेरापंथ का व्याख्या-विकास 


जैन धर्म भारतवर्ष का प्राचीनतम धर्म है। किसी समय में इसका प्रभाव सारे भारत में व्याप्त था, परन्तु भ्रव 
वह ग्रीष्मकालीन नदी की तरह सिकुड़ता और सूखता चला जा रहा है। पता नहीं, कौन-सा वर्षपाकाल उसे फिर से वेग 
और पूर्णता प्रदान करेगा । इस समय तो वह अनेक शाखाओं में विभवत है । मुख्य दाखाएं दो हैं--दिगम्बर शौर 
ब्वेताम्बर | स्वेताम्बर शाखा के तीन विभाग हैं--संवेगी, स्थानकवासी और तेरापंध । इन सव में तेरापंथ अपेक्षाकृत 
नया है। सं० २०१७ की आपषाढ़ी पूणिमा को इसकी आयु दो सौ वर्ष की सम्पन्त हुई है। तीसरी शती का यह प्रथम 
वर्ष चल रहा है। एक धर्म-संघ के लिए दो सौ वर्ष कोई लम्वा समय नहीं होता। तेरापंथ की प्रथम शती तो वहुलांश 
में संघर्ष प्रधान ही रही । हर क्षेत्र में उसे प्रवल संघर्षो में से गुजरना पड़ा । प्रगति के हर क़दम पर उसे वाधाप्रों का 
सामना करना पड़ा। द्वितीय शती के दो चतुर्थाशों में साधारण गति ही होती रही। उसमें कोई विलक्षणता, प्रवाह या 
वेग नहीं था। तृतीय चतुर्वाश में प्रविष्ट होते ही उसमें कुछ विलक्षणताएं कुलबुलाने लगीं । प्रवाह और वेग भी दर 
गोचर होने लगे, हालाँकि वे उस समय बहुत ही प्रारम्भिक अवस्था में थे । अन्तिम चतुर्थाश वस्तुत: प्रगति का काल कह 
जा सकता है। यह पूरा-का-पूरा काल आचार्य श्री के नेतृत्व में वीता है। वे उसका सर्वागीण विकास करने में जुटे हुए हैं । 
आचायंश्री ने तेरापंथ की व्याख्या में भी एक नया विकास किया है। स्त्रामीजी ने तेरापंथ की व्याख्या की 

थी-हे प्रभो ! तेरा पंथ। आचायंश्री ने उसे विकसित करते हुए कहा--हे मनुष्य ! तेरा पंथ। दोगों वाक्ष्यों का 
सम्मिलित प्र यों किया जा सकता है कि जो प्रभु का पंथ है, वही मनुष्य का भी पंथ है। प्रभु को पंथ वी झावश्यकता 
नहीं है वह तो मनृष्य के लिए ही उपयोगी हो सकता है। मनुप्य और प्रभु मार्ग के दो छोरों पर हैं। एक छोर मंजिल 
का प्रारम्भ है, तो दूसरा उसकी पूर्णता। प्रभु पूर्ण है, मनुष्य को पूर्ण होना है, मंजिल तय करने के लिए चलना है। 
मार्ग चलने वाले के लिए ही उपयोगी है। पहुँच जाने वाले के लिए किसी समय उपयोगी रहा हो, पर अब उप्रके लिए 
उसकी आवश्यकता नहीं है। स्वामीजी की व्याख्या में धर्म की स्थिति विडिलप्ट हुई है और आचायशी की व्याख्या 
में गति | स्थिति और गति, दोनों ही परस्पर साक्षेप भाव हैं । कोरी गति या कोरी स्थिति की कल्पता भी नहीं की जा 
सकती । आचाय॑ंश्री ने श्रपने एक कविता पद में उपर्युक्त दोनों भ्रथों का समावेश इस तरह किया है : 

है प्रभो ! यह तेरा पंय, 

सातव सानव का यह पंथ। 

जो बनें इसके पथिक, 

सच्चे पिथिक कहलायेंगे। 


युग-धर्म के रूप में 


बहुत वर्षों तक तेरापंथ का परिचय प्रायः राजस्थन से ही रहा था। इससे वाहर जाना एक विदेश-यात्रा के 
समान ही गिना जाता था | राजस्थान में भी कुछ निश्चित तबके के लोगों तक ही इसका दायरा सीमित रहा था। उस 
समय जन-साधारण में तेरापंथ को जानने वाले व्यक्ति नगण्य ही कहे जा सकते थे । ग्राचाय श्री के विचारों में उसके प्रसार 
की योजनाएं थीं | उनका मन्तव्य है कि निस्सीम धर्म को किन्हीं सीमाओं में जकड़ कर रखना ग़लत है। वह हर व्यक्ति 
का है, जो करे उसी का है। उन्होंने अमर गान' में अपने इन विचारों को यों गूंथा है: 


भ्रध्याय | तेरायंव के महात्‌ आचाये [ ३१ 


व्यवित-व्यक्ति में धर्म समाया, 

जाति-पाँति का भेद मिटाया। 

निर्धन-धनिक ने अन्तर पाया, 

जिसने धारा जन्म खसुधारा। 
आचार्यश्री ने केवल यह कहा ही नहीं, किया भी है। वे ग्रामीण किसानों से लेकर शहरी व्यापारियों तक 
और हरिजनों से लेकर राष्ट्र के कर्णधारों तक में धर्म के संस्कार भरने का काम करते रहे है | उनकी दृष्टि में धर्म आत्म- 
शुद्धि वा सावन है। अहिसा, सत्य आदि उसके भेद हैं। यही तेरापंथ है। आचाये भिक्षुने धर्म का जो सूक्ष्मतापूर्ण 
विवेचन प्रस्तुत किया तथा हिसा और अदहिसा की जिन सीमा-रेखाओों को निर्भीकृता और स्पष्टता से प्रस्तुत किया, 
उसका गहत्त्व उस युग में उतना नहीं आँका जा सका, जितना कि आज आँका जा रहा है। स्वामीजी के वे विवेचित 
तथ्य प्र/चार्यश्री की भाषा पाकर युग-धर्म के रूप में परिणत हो रहे हैं। हिसा और भ्रहिसा की सूक्ष्मतापूर्ण विवेचना से 
प्रभावित होकर भारत के सर्वोच्च न्यायाधीश श्री भु० प्र० सिन्हा ने कहा, “उनका (आचाय॑ भिक्ष का) यह मस्तव्य 
मुझे बहुत ही ग्रच्छझा लगा कि हिसा में यदि धर्म हो तो जल-मन्थन से घृत निकल झ्ाये। वे व्यापक अहिसा के उपासक्र 
थे। उन्होंने उपासना में और सिद्धान्त में अदिसा को कहीं खण्डित नहीं होने दिया । बहुत वार लोग अहिंसा को तोड़- 
रोड़कर परिस्थितियों के साथ उसव्री संगति विठाते हैं, पर यह ठीक नहीं। अहिसा एक ज्ञाभ्वत सिद्धान्त और आदर्श 
है। यदि हम उच्च तक नहीं पहुँच पा रहे हैं तो हमें अपनी दुरवंलता को समझना चाहिए। हिसाऔर अहिसा का कोई 
तादास्म्य नहीं हो सव ता। झ्ाचार्य भिक्ष का यह कथन बहुत यथार्थ है--पुर्व और पश्चिम की झोर जा नेवाले दो मार्गों 

की तरह हिसा और अहिसा कभी मिल नहीं सकतीं । 


विरोध और उत्तर का स्तर 


तेरापंथ के मन्तव्यों को लेकर प्रारम्भ से ही काफी ऊहा-योह रहा है । उनकी गहराई को बहुत छिछ्कतेय तन से जिया 
गया और मजाक उड़ाया गया । जैत धर्म के महान्‌ शिद्धात्त्र 'स्थाइवाद' को शंकराचार्य गौर धर्नेक्री ति-जेसे उद्मठ विद्वानों 
ने जैसे अपने व्यंग्यों का विषय बनाया और वहा कि स्प्रादुवाद के सिद्धान्त को मान लिप्ा जाये, तो यह सिद्ध होगा कि 
ऊँट ऊँट भी है और दही भी । परन्तु भोजन के समय दही खाने की इच्छा होती है तब क्या कोई ऊँद को दही मानकर 
खाने लगता है ? ऐसी ही कुछ विना सिर-पर के उल्टे-सीधे तर्को के ग्राधघार पर तेरापंथ के मन्तत्पों पर भी व्यंग किये 
जाते रहे हैं। विरोधियों को तेरापंथ के विरुद्ध प्रचार करने का अवसर तो उन्हें ग्रवाध गति से मिलता रहा है; क्यों कि किसी 
भी प्रकार के विरोत्र का उत्तर देने की परम्परा तेरापंथ में नहीं रही। फल्नस्त्ररूप तेरापंथ के मन्‍्तव्यों को विक्रृत रूप से 
प्रस्तुत करनेवाला साहित्य जतता और विद्वानों तक प्रचुर मात्रा में पहुँचता रहा, परन्तु उनके गलत तकों का समाधान 
करने वाला साहित्य बिल्कुल नहीं पहुँच पाया । इस वास्तविकता से भी इन्कार नहीं किया जा सकता कि उत्तर देने की 
ग्रावश्यकता न होने के कारण ऐसा कोई वतेमान-योग्य साहित्य लिखा भी नहीं गया । फल यह हुम्ना कि उन मस्तक्पों के 
प्रति धारणा वनाने का साधत विरोधी साहित्य ही वनता रहा। यह स्थिति आराचार्यश्रो जैसे ऋ्रान्तदर्शी मनीपी कैसे सहन 
कर सकते थे | उनके विचारों में मन्यन होने लगा कि विरोध का उत्तर दिये बिना किसी को सत्य का कैसे पता लग 
पायेगा ! आलोचना को सर्वथा उपेक्षा की दृष्टि से देखता कया उचित है ? इस विचार-मन्थन में से जो नवनीत के रूप 
में निर्णय उभरा, वह यह था कि उच्चस्तरीय आलोचनाग्रों का उत्तर उसी स्तर पर देना चाहिए । उससे विवाद बढ़ने 
के बजाय तत्त्व-बोध होने की ही अधिक सम्भावना है। “वादे वादे जायते तत््वबोधः” यह वात इसी आशय को पुष्ठ 
करने वाली है। इस निर्णय के पश्चात्‌ उन अनेक आालोचताग्रों के उत्त र दिये जाने लगे जो कि द्वपमुलक न होकर तत्त्व- 
विस्तामूलक होती थीं। इसका जो फल झाया, उससे यही अत भत्र किया गया कि यह सर्जवा लाभव्रद चरणन्यास था। 


१ जैन भारतो, २४ जुलाई '६० (तेरापंथ-द्विशताब्दी पर प्रदत्त वक्तव्य ) । 


३२ |] आधदायंश्री तुलसी अभिनन्‍दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


निरूपण-शोली का विकास 


आचायथी ने तेरापंथ के मन्तत्यों को नव्रीन निरूपण-शैली के द्वारा विद्वज्जन-भोग्य बनाने का प्रयास क्रिया । 
उन्होंने साधुसमाज को एतदुू-विषयक लेखने की प्रेरणा और दिशा दी | साहित्य के माध्यम से जब उन मन्तव्यों की 
दार्शनिक पृष्ठभूमि जनता तक पहुंची, तो उसका स्वागत हुप्रा । फलतः आलोचनाग्रों का स्तर ऊँचा उठा। 

निरूपण-शली की नवीनता ने जहाँ अनेक व्यक्तियों को तत्त्व-लाभ दिया, वहाँ कुछ व्यक्ति उस दृष्टिकोग को 
यथार्थता से नहीं आँक सके। उन्होंने आचायेश्री पर यह आरोप लगाया कि वे आचायंश्री मिक्षु के विचारों को बदल कर 
जनता के सामने रख रहे हैं। सिद्धान्तों का यथावत्‌ प्रतिपादन करने में उन्हें भय लगने लगा है। परन्तु ये सव निममू'ल 
बातें हैं। ऐसे अ्रनेक अवसर आये हैं, जहाँ ग्राचायेश्री ने विद्वत्‌-सभाश्रों में तेराउंथ के मन्‍्तव्यों का बड़ी स्पष्टता के साथ 
निरूपण किया है। वे यह मानते हैं कि तत्त्व को किसी के भी सामने यथार्य रूप में टी निरूपित करना चाहिए, उसे 
छिपाना बहुत बड़ी कायरता है। परन्तु वे यह भी मानते हैं कि तत्त्व-निरूपण में जितनी निर्भीकृता की आवश्यकता है, 
उससे कहीं अधिक विवेक की आवश्यकता है। 


संस्कृत-साधना 


जैनाचार्य भाषा के विषय में वड़े उदार रहे हैं। वे जब जिस स्थान पर रहे, तब वहीं की भाषा को उन्होंने 
झपती भाषा बनाया और उसके साहित्य-भण्डार को भरा। जनता तक पहुँचने तथा उस तक अपने विचार पहुँचाने 
का इससे अधिक और कोई उत्तम प्रकार नहीं हो सकता। उन्होंने भारत के प्रायः हर प्रान्त के साहित्याबेन में अपना 
योग-दान दिया है। श्र्थ-मागधी, अप भ्रंश, गुजराती, महाराप्ट्री, तेलगू, तमिल, कन्नड़ आदि भाषाओं में तो उन्होंने इतना 
लिखा है कि वे भाषाएं जैनाचार्यो के उपकार से ऋण-मुक्त दहीं हो सकतीं। क्षेत्रीय भाषाओरों में तो उन्होंने लिखा ही; 
परन्तु जब संस्कृत का प्रभाव वढ़ा तव उसमें भी वे पीछे नहीं रहे। प्रायः ट्र विषय पर उन्होंने अधिकारी ग्रन्थ लिखे । 
वह एक प्रवाह था । खूब बहा, वहता रहा; पर पीछे धीरे-धीरे मन्द होने लगा । कई सम्प्रदायों में तो उसके रुकने की-सी 
स्थिति थ्रा गई । प्रान्तीय भाषाओ्रों का पल्‍लवन अवश्य सुचारु रूप से होता रहा । 

तेरापंथ का प्रवर्तन ऐसे समय में हुआ, जबकि संस्कृत का कोई वातावरण नहीं था । ग्यागमों का अध्ययन ख़्व 
चलता था; पर संस्कृत के ग्रध्ययन-अ्रध्यापन की परम्परा एक प्रकार से विच्छिन्त थी | इसी लिए तेरापंथ की प्रथम शती 
केवल राज स्थानी-साहित्य को ही माध्यम वनाकर चलती रही थी। यह उचित भी था ; क्योंकि स्वामीजी का विहार/्षेत्र 
राजस्थान था। यहाँ की जनता को प्रतिवोध देना उसका लक्ष्य था। दूसरी भाषा यहाँ इतनी सफलता नहीं पा सकती थी। 

लगभग सौ वर्ष पर्चात्‌ जयाचार्य ने तेरापंव में संसक्षत का वीज-वपन किया। एक संस्कृत-विद्यार्थी को उन्होंने 
अपना मार्ग-दर्शक वनाया | ब्राह्मण विद्वान्‌ जैनों को विद्या देना नहीं चाहते थे । उनकी दृष्टि में वह साँप को दूध पिलाने 
जसा था। उनके शिष्य श्री मघवाग्णी ने उस अध्ययन-परम्परा को ज़रा आगे बढ़ाया; परन्तु वह पनप नहीं सकी और 
उनके साथ ही विलीन हो गई । 

सप्तमाचार्य श्री डालगणी के समय बीदासर के जागी रदार ठाकुर हुकमरसिहजी ने उनके पास एक इलोक भेजा 
और गर्थ पूछा। परन्तु उनकी जिज्ञासा को कोई भी साधु तृप्ति नहीं दे सका। यह स्थिति भावी आचार्यश्री कालूगणी 
को वहुत चुभी । उन्होंने अपने मन-ही-मत व्याकरण पढ़ने का संकल्प किया। चाह को भी राह मिली ; पण्डित घनश्याम- 
दासजी ने सहयोग दिया । आचार्यपद का उत्तरदायित्व सभालने के बाद भी एक बालक की तरह अहनिशि रटते रहकर 
उन्होंने संस्कृत का अध्ययन किया । एक संकल्प पूरा हुआ; पर उतके सामने शिष्यवर्ग के अध्ययन की समस्या खड़ी 
थी। पण्डित घनश्यामदासजी रूप-पण्डित थे; प्रयोग का कोई ग्रम्यास नहीं था। आचार्यश्री कालूगणी का प्रयोग- 
पाण्डित्य उनकी अपनी संकल्प-शक्ति का परिणाम ही अधिक था । 

दूसरे पण्डित मिले रघुनन्दनजी शर्मा | वेग्रायुवेंदाचाय और ग्राशुकविरत्न थे। उनके विवीत और सरल सहयोग 


अध्याय | तेरापंथ के महान आचर्य [ ३३ 


ने कई साधुग्नों को व्याकरण में पारंगत बना दिया | फलस्वरूप मुनिश्री चौथमलजी द्वारा महाव्याकरण का निर्माण हुआ। 
उसकी बहदुवृत्ति स्वयं पं० रघनन्दनजी ने लिखी। धीरे-धीरे उसके अन्य अंगोपांग भी वना लियेगए। इस प्रकार 
व्याकरण की दृष्टि से आत्म-निर्भर तो ग्रवश्य बन गए, पर विषय-विरतार नहीं हो सका। साहित्य-निर्माण की शवित कुछ 
स्तोत्र बनाने तक ही सीमित रही । 

आचारय॑श्री तुलसी के मुनि-जीवन के ग्यारह वर्ष व्याकरण-ज्ञान की गलियों में घूमते ही बीते थे। श्राज जो कुछ 
उनके पास है, वह तो सब बाद का ही ग्र्जन है। यह अवह्य है कि क्रमिक विक्नास चालू था। आचार्य श्री ने अपने विद्यार्थी- 
काल में दर्शनशास्त्र के ग्रध्यपन का वीज-वपन कर दिया था, पर वह पःजवित तो झाचाये बनने के बाद ही हो सका। 

आवाय॑ंश्री के पास पढ़ने वाले हम विद्यार्थी मुमुक्षुओ्रों को व्याकरण-गध्ययन-सम्बन्धी अ्रसुविधाश्रों का विशेष 
सामना नहीं करना पड़ा । उसमें आत्म-निर्भरता तो झा ही गई थी, साथ ही क्रम-निर्धारण भी हो गया था; परन्‍तर हम 

लोगों को दर्शन के जंगल में बिल्कुल बिना मार्ग के चलना पड़ा था। संयोग ही कहना चाहिए कि उसमें भटकते-भ टकते 

जब सहज ही बाहर आये तो अपने को मंजिल के पासही पाया। हम लोगों के बाद के विद्यार्थियों को ग्रन्य अनेक 
असुविवाएं या वाधाएं भले ही देखनी पड़ी हों, परन्तु अध्ययन-सम्वन्धी असुविधाएं प्राय: समाप्त ही हो गई थीं। 

तेरापंथ में संस्कृत भाषा के विकास की यह संक्षिप्त-सी रूपरेखा है। इसकी गति को त्वरा प्रदान करने में 
झ्राचायंश्री का ही श्रेयो भाग अधिक रहा है। झ्रापकी दीक्षा से पूत्रे वह गति बहुत मन्द थी । दीक्षा के वाद कुछ त्वरा आयी । 
उसमें आपका प्रयास भी साथ था। झाचाये बनने के वाद उसमें पूर्ण त्वरा भरने का श्रेय तो पूर्णतः झापको ही दिया जा 
सकता है। आपने अपने बुद्धि कौशल से द केवल अपने झिष्यवर्ग को संस्कृत भाषा का ही अविकारी विद्वान बनाया है, 
अपितु उसके प्रत्येक क्षेत्र का अधिकारी विद्वान्‌ वनाने में प्रथत्त चालू रखा है। इससे दश्शात तथा साहित्य-विधयक 
निर्माण को बहुत प्रोत्साहन मिला। स्वयं आचर्यश्री ने तथा उनके शिष्य-वर्ग ने अनेक स्वतस्त्र ग्रन्थों का निर्माण कर 
संस्कृत-वाइमय की ग्रचेना की है और कर रहे हैं । 


हिन्दी में प्रवेदा 


भारत गणतन्त्र की राजभाषा हिन्दी स्वीकृत की गई है। इससे इस भाषा के महत्त्व में किसी को आ्राशंका नहीं 
हो सकती। स्वतन्त्रता से पूर्व भी भारत में हिन्दी का बहुत महत्त्व रहा है। यह भाषा सारे राष्ट्र को एक कड़ी में 
जोड़ने वाली रही है। विदेशी सरकार ने यद्यपि इसके विकास में अनेक बाधाएं उत्पन्त कर दीं, जो कि अ्व तक भी 
बाधक वनी हुई हैं, फिर भा उसका अपना सामर्थ्य इतना है कि वह पराजित नहीं हो सकती । हिन्दी का अपना साहित्य 
है। उसका बहुत लम्बा-चौड़ा विस्तार है। पर तेराप॑ंथ में हिन्दी भाषा का प्रवेश कोई अधिक पुरानी घटना नहीं है। 

तेरापंथ का विहार-द्षेत्र इतने वर्षों तक मुख्यतः राजस्थान ही रहता रहा है। पहले यहाँ प्राय: देशी रियासतों का 
ही बोलबाला था। लोगों की अपनी-अपनी अच्छी-बुरी अनेक धारणाएं थीं। प्राय: सर्वत्र राजस्थानी (मारवाड़ी) भाषा 
का ही प्रचलन था। अत: हिन्दी बोलना अरहं का सूचक समभा जाता था । 

एक वार सुजानगढ़ में हिन्दी भाषा के विषय में कोई प्रकरण चल पड़ा। घुभकरणजी दशाणी भी वहीं थे। 
उन्होंने आचाय॑श्री से पूछा कि सन्‍्तों में क्या कोई हिन्दी-निवन्धादि लिख सकते हैं ? आचायेश्वी ने हम तोनों सहपाठियों 
(मुनिश्नी नथमलजी, मुनिश्री नगराजजी और मैं ) की ओर देखकर कहा--क्या उत्तर देते हो ? हम तीनों ने उत्तर में जब्र 
स्वीकृतिमूलक सिर हिलाया तो आचार्यश्री को ग्राइ्चर्य ही हुप्ना। शुभकरणजी ने वहाँ यह वात खोलने के लिए ही 
चलाई थी; अन्यथा उन्हें पता था कि हम लिखते हैं। वस्तुतः हम तीनों उन दिनों हिन्दी में कुड-न-कुछ लिखते रहते थे 
पर यह सब गृप्त ही था। उस दिन की उस स्वीकृति ने ही उस रहस्य को प्रकट किया था। आझ्राचार्यश्री से कुछ प्रेरणामलक 
विचार पाकर हमें भी सुख्दद आइचये हुम्ना । उसी दिन से वह लेखनत-कार्य प्रच्छत्तता से हट कर प्रकट रूप में आ गया । 
हम लोगों ने कोई हिन्दी की अलग शिक्षा ग्रहण नहीं की थी, सीधे संल्कृत से ही उसमें आये थे; परल्नु हिन्दी की पुस्तकें 
पढ़ते रहने के कारण वह अपने-आप ही हृदयंगम हो गई थी। 


इ४ड ] आचायेत्री तुलसी अभिननन्‍्दन ग्रस्य [ द्वितीय 


धीरे-घीरे अनेक साधु हिन्दी के अच्छे विद्वान्‌ तथा लेखक बन गए। नेक स्व॒तन्त्र ग्रन्थों का प्रणयन हिन्दी में 
किया गया । स्वयं ग्राचार्य श्री ने हिन्दी में अनेक रचताएं की हैं। तेरापंथ में हिन्दी को बड़ी त्वरता से अपनाया गया और 
विक्रसित किया गया। जैतागों के हिन्दी-प्रतुवाद की घोषणा भी ग्राचायं थी कर चुके हैं। कार्य बड़े वेग से श्रागे बढ़ 
रहा है। अनेक साधु अनुवाद के कार्य में लगे हुए हैं। कई झ्रागमों का अनुवाद हो भी चुका है। 


भाषण-शक्ति का विकास 


सं० १६६४ में ग्राचायश्री अपना प्रथम चातुर्मास बीकानेर करने के पश्चात्‌ शीतकाल में भीनासर पधारे | उन 
दिना हम लोग स्तोत्र-रचना कर रहे थे | पंडित रघुतन्दनजी वहाँ झ्राये हुए थे। हमते उनको अपने-अयने इलोक सुनाये । 
उन्होंने सायंक्रालीन प्रतिक्रमण के बाद आचार्येश्री के सम्मुख स्तोत्र-रचना की बात रख दी। आचार्यश्री ने हम सउसे 
इलोक सुने और प्रोत्साहन दिप्रा। साथ ही एक दूसरी दिश्वा की ओर भी हमारा ध्यान ग्राकृण्ट करते हुए कहा--ंने 
अनुभव किया है कि अब तक संस्कृत-पठन के वाद इज्ोक-रचना की ओर तो सन्‍्तों की सहज प्रवृत्ति होती रही है, पर 
भाषण-शक्ति के विकास की ओर झ्धिऊक ध्यान नहीं दिया गया। तुम लोग इस त रफ भी अपती शक्ति लगाग्रो । हम सबको 
आचारयंश्री के इस दिश्ञा-निर्देश से बड़ी प्रेरणा मिली । बात भागे वड़ी और ग्रभ्यास-बुद्धि के मार्गों का निग्चय किया 
गया। पंडितजी भी उस विचार-विमर्श में सहायक थे । समय-समय पर वाद-विवाद प्रतियोगिता तथा भाषण-प्रतियोंगिता 
करते रहने का सुझाव झाया। संस्क्ृतज्ञ सन्‍्तों को बुलाकर आचायं॑श्री ने प्रतियोगिता में भाग लेने की प्रेरणा दी और 
अगले दिन से उसे प्रारम्भ करने की घोषणा की। योजनापूर्वक भाषण-पद्धति को विकसित करने का यह प्रथम प्रयास 
था। इससे पूर्व कोई बनी प्रेरणा से अ्रम्यास करता तो कर लेता, पर उससे बोलने की भ्रिकक नहीं मिटती। सामु- 
दायिक रूप से सबके सम्मुख भाषण करने से जो अम्यास होता है, उसकी अपनी विशेषता ही अलग होती है। 

शीतकाल का समय था। बाहर से साधु-वर्ग श्राया झा था। संस्कृत-भाषण का नवीन कार्य प्रारम्भ होने जा 
रहा था। सभी की आँखों से उल्लास झाँक़ रहा था। किसी के मत में बोलने को उत्सुकता थी; तो किसी के मन में 
सुनने की। ग्राचार्यश्री ने समवयस्कता और समयोग्यता के झ्राधार पर दो-दो व्यक्तियों के कई समूह बना दिये और 
उन्हें एक-एक विषय दे दिया । इस क्रम से वह प्रथम वाद-विवाद प्रतियोगिता प्रारम्भ हुई। झ्राचार्यश्री को सन्‍्तों के सामर्थ्य 
को तौलने का अवसर तो प्राय: मिलता ही रहता है, पर इससे जन-साधारण को भी सबके साम्थ्य से परिचित होने का 
मौक़ा मिला । 

भाषण-शक्ति के विकास के लिए वह प्रकार अत्यन्त उपयोगी सिद्ध हुआ । उसपे विद्यार्थी-वर्ग में आत्म- 
विश्वास का जागरण हुआ । उसके बाद हम लोग स्वतः अभ्यास में भी अधिक तीव्रता से प्रवृत्त हुए। प्रभात-काल में गाँव- 
बाहर जाते, वहाँ अकेले ही खड़े-खड़े वक्‍तव्य दिया करते। समयब-समग्र पर आ्राचार्यश्री के समश्ष प्रतियोगिताएं होती 
रहतीं । उनसे हमारी गति में अधिक त्वरा ग्राती रहती । 

शीतकाल में संस्कृतज्ञ साधुग्रों की जितनी संख्या होती, उतनी बाद में नहीं रह सकती थी; अतः वड़े पैमाने पर 
ऐसी प्रतियागिताएं प्रायः शीतकाल में ही हुआ्ना करतीं | कई बार ऐसी प्रतियोगिताएं अनेक दिनों तक चलती रहतीं | एक 
बार छापर में वाद-विवाद प्रतियोगिता हुई थी तथा एक बार आाढ़्सर में भाषण-प्रतियोगिता । वे दोनों ही काफी लम्बे 
समय तक चलती रही थीं। धीरे-धीरे वक्तव्य कला में अ्रनेक नवोन्मेष होते रहे । अनेक व्यक्तियों ने धाराप्रवाह भाषण देने 
की योग्यता प्राप्त की । आढ़सर से प्रारम्भ हुई प्रतियोगिता में मुनिश्री नथमलजी पुरस्कार-भाग्‌ रहे। 

एक बार आचार श्री सरसा में थे । सायंकालीन प्रतिक्रमण के परचात्‌ सन्‍्तों को बुलाया और संस्कृत-भाषण के 
लिए कहा । यह घोषणा भी की कि त्रिवेणी' (मुनिश्री नथमलजी, मुनिश्री नगराजजी तथा मैं ) के अतिरिक्त अन्य कोई 
साधु यदि भाषण में कोई विशेष योग्यता दिखायेगा तो उसे पुरस्कार दिया जायेगा । ग्रनेक सन्‍्तों के भाषण हुए । उसमें 
मुनि मोहनलालजी 'शादूल' तथा मुनि वच्छराजजी ने वह उद्घोषित पुरस्कार प्राप्त किया। वे दोनों ही एकाक्षर-प्रधान 
संस्द्ृत बोले थे। 


अध्याय | तेरापंथ के महान्‌ आचार्य [ ३५ 


संस्कृत के समान ही हिन्दी में भी भाषण-कला के विकास की श्रवश्यकता थी, अतः कभी-कभी हिन्दी-भाषणों 
का कार्यक्रम भी रखा जाता रहा है। कभी-कभी ये भाषण भाषा की दृष्टि के स्थान पर विषय की दृष्टि को प्रधानता 
देकर भी होते रहे हैं। कभी-कभी विचार-गोष्ठियों का आय्रोजन किया जाता रहा है। उसमें किसी एक विद्वान साथु का 
साहित्य, दशेन आदि किसी भी निर्णीत विषय पर वक्‍तठ्प रखा जाता और भाषण के पश्चात्‌ उसी विषय पर प्रश्तोत्तर 
चलते | एक वा[र सं० २००८ के मर्यादा-महोत्मव पर उस वर्ष की विचारगोष्डियों के भाषण तथा प्रश्तो तर विवारोदय' 
नाम से हस्तलिखित पुस्तक के रूप में संकलित भी किये गए थे। वक्तव्य-कला के विकासार्थ इस प्रकार के अनेक उपक्रस 
होते रहे हैं। हर नत्रीव उपक्रम एक नवीत शवित का वरदान लेकर अ्ाता रहा है और ग्राचार्यश्री की प्रेरणाओों के वल पर 
संघ ने हर बार उसे प्राप्त किया है। 


कहानियाँ और निबन्ध 


वक्‍तव्य-कला के साथ-साथ लेखन-कला की वृद्धि करना भी आवश्यक था। आचायंत्री का चिन्तन हर क्षेत्र 
में विक्रास करने के संकल्प को लेकर चल रहा था। हम सब्र उस चिन्तन के प्रयोग-छ्षेत्र बने हुए थे। आचार्य थी ने हम सव 
वो मार्ग-दर्शन देते हुए कहा--तुम लोगों को प्रतिमास संस्कृत में एक कहानी लिखनी चाहिए। प्रत्येक महीने की सुदी ६ 
का दिन निश्चित कर दिया गया। इस वार कौन-सी कहानी लिखनी है, यह उस दित बता दिया जाता और हम 
सम्भवतः चार दिन के ग्रन्दर-अन्दर लिखकर वह आाचारय॑त्री को भेंट कर देते । अनेक महीनों तक यह क्रम चलता रहा। 
इससे हमारा अभ्यास बढ़ा, चिन्तन बढ़ा और दब्द-प्रयोग का सामथ्ये बड़ा । 

कथा लिखने का सामथ्य हो जाने पर हमारे लिए प्रतिमास एक निवन्ध लिखना अनिवार्य कर दिया गया । यह 
क्रम भी अनेक महीनों तक चलता रहा । कई वार निवन्ब-प्रतियोगिताएं भी की गई। अज्ञद्धियाँ निकालने के लिए प 
तो हम एक-दूसरे की कथाग्रों तथा निवन्धों का निरीक्षण करते; पर बाद में कई वार गोप्ठी के रूप में सत्र सम्मिलित 
बेठकर भी वारी-बारी से अपना निवन्च पढ़कर सुनाते और एक-दूसरे की अश्युद्धियाँ निकालते । संस्कृत भाषा के ग्रभ्यास 
में यह क्रम हमारे लिए बहुत ही परिणामकारी सिद्ध हुआ । 


सम्तस्था-पूर्ति 


समस्या-पूर्ति का क्रम ग्राचाये श्री कालूगणी के युग में ही चालू हो चुका था। अनेक सन्‍्तों ने कल्याण-मन्दिर 
तथा भक्ततामर स्तोत्रों के विभिन्‍न पदों को लेकर समस्या-पूर्ति की थी । स्वयं आचायेशी ने भी झाचाय थी कालूगणी की 
स्वुति-हूप में कल्याण-मंदिर की समस्या-पूर्ति की थी। हम लोगों के लिए आचार्य ली ने उस क्रम को पुनरुज्जीवित किया। 
परन्तु वह उसी रूप में न होकर अन्य रूप में था। किद्दी काव्य आदि में से लेकर तथा नत्रीन वना कर कुछ पद दिये जाते 
श्र एक निश्चित अवधि में उनकी पूति करायी जाती। शीतकाल में बाहर से भी मुनिजन था जाते, तब यह कार्यक्रम 
रखा जाता । फिर वे इलोक सभा में सुनाये जाते । बड़ा उत्साह रहा करता । 

इस प्रकार संस्कृत में भाषण, लेखन और कविता-निर्माण आदि अनेक प्रवत्तियाँ चलती रहती थीं। अनेक बार 
ऐसे सप्ताह मनाये जाते थे, जिनमें यह प्रतिज्ञा रहती थी कि संस्कृतज्ञों के साथ सावारणवया संस्कृत में ही वोचा जाये। 
उस्त समय का सारा वातावरण संस्कृतमय ही रहा करता था। 


जयज्योति' 

सं० २००४ के फाह्गुन में जग्रज्योति नामक हस्तलिखित सासिक पत्रिका निकाली गई। इसका नामकरण 
जयाचार्य की स्मृति में किया गया था। इसमें संस्कृत और हिन्दी; दोवों भाषाप्रों के ही लेव आदि तिकयते थे। इसका 
सम्पादन मुनि महेद्धकुमारजी प्रथम किया करते थे। इसके अतिरिक्त कुछ समय तक 'प्रवास' तामक पत्र भी निकाला 
गया था । वह प्रायः नवीन विद्याथियों की उपयोगिता की दृष्टि से निकलता था । 


३६ ] आचायंत्री तुलसी श्रतिनस्दन प्रत्य [ ह्वितीध 


एकाह्िक शतक 


पंण्डित रघुनन्दनजी शर्मा जब पहले-पहल आवचार्यश्ी कालूगणी के सम्पर्क में आये थे, तव उन्हें जैन साथुगझों 
का आचार-न्यवहार बतलाया गया था । जो कुछ उन्होंने वहाँ सुना, उते घर जाकर कु ही घण्टों में संस्कृत के सौ इलोकों 
में आबद्ध कर दिया | उनकी वह कृति 'सावु-शतक' के नाम से प्रसिद्ध है। हम लोगों के विचारों में वह शतक घूमने लगा । 
हम भी एक दिन में शतक वनाने की सोचने लगे । पखिं खुनते ही पं वी उड़ने को झतु र हो जाता है। बड़ी स्थिति हमारी 
कल्पनाओं को थी । 

सं० २००० के फाल्गुन में ग्राचायंत्री भीतासर में थे। वहाँ मुनिश्नी नथमलजी और मुनिश्री नगराजजी ने 
एकाकछ्लिक शतक बनाये । मैं आचार्य तवी कालूनणी के दिवंगत होते की मूल तिथि के दित ही उतकी स्तुति में शतक बनाना 
चाहता था, अतः भाद्रपद शुक्ला ६ तक मुझे रुकता पड़ा। जब्र वह तिथि आदी, तव मैंने भी एका क्लिक दतक बताया । 
आचारयंशी ने हम सत्रको पुरस्कृत किया | फिर और भी अनेक सन्‍्तों ने शतक लिखे । 

हम से अगली पीढ़ी के विद्यार्थियों ने उस कार्य को और भी वड्ाया। मुनि महेन्द्रकुमा रजी 'प्रथम' ने एक दित 
में पंचशदी (पाँच सौ इलोकों ) की रचता की । कई वर्य बाद घुनि राकै रा हुमा रजी ने एक हज्ञार इतोक बताये और उतके 
वाद मुनि गुजाबचन्दजी ने ग्यारह सौ । 


आशुक वित्व 


सं० २००४ के मिगसर महीने में ग्राचाय श्री राजलदेसर म थे। वहाँ पुनिश्री नत्मलजी और मैंने आचाये भरी के 
सान्निध्य में जनता के सम्मुख आाशुकविता की। इस क्षेत्र में भी पंडित रघुतन्दनजी का आश्चुकवित्व ही हमारी प्रेरणा का 
सूत्र बना था। मुनिश्वी वगराजजी तृतीय और मुनि महेन्द्रकुमा रजी प्रथम चतुर्थ ग्राशुकवि हुए । उसके बाद ग्रनेक सन्‍्तों 
ने भी आझाधुकवित्व का अभ्यास किया। आाचायंत्री के शुभ ब्राशीर्वादों और प्रेरणाओं ने इस क्षेत्र में मुनिजनों को जो 
सफलता प्रदान की है, वह विद्वन्‌-समाज में संव के गौरव को बहुत ऊंचा करते वाली सिद्ध हुई है। 


अवधान 


अवधान-विद्या स्मरण-शक्ति और मन की एकाग्रता का एक चामत्कारिक रूप है। जैनों में यह विद्या दौर्ष- 
काल से प्रचलित रही है। नन्‍्द के महामन्त्री झकडाल की सातों पुत्रियों की चामत्कारिक स्मरण-शक्ित का वर्णन ग्रन्थों 
में मिलता है। उपाध्याय यशोविजदजी राहम्ावधानी थे। श्रीमद्रायचन्द भी अवधान-विद्या में निपुण थे । इस प्रकार के 
अनेक व्यक्तियों के नाम तो प्रायः बहुत समपर से सुनते आये थे, परन्तु उसका प्रत्यक्ष रू सं० १६६६ में वीदासर में देखने 
को मिला । गुजराती भाई धीरजलाल टोकरसीणाह वहाँ झ्राचायंश्री के दर्शन करने आये थे। वे शतावधानी थे। उन्होने 
आचार्यश्री के सामने अवधान प्रस्तुत किये। आचार्य श्री उनकी इस शजित से प्रभावित हुए । तेरापंय संघ में भी इस शक्ति 
का प्रवेश हो. ऐसा उनके मन में संकल्प हुम्ना। कालान्तर में मुनियी धतराजजी (सरसा ) का चातुर्मास बम्बई में हुआ । 
वहीं थी रजलाल भाई ने उनको यह विद्या सिखायी। उन्होंने वहाँ विधिवत्‌ सौ अवधानों का प्रयोग कर इस क्षेत्र में पहल 
की ।झाचार्यथ्री का संकल्प मूर्ते बन गया । 
मुनि महेद्धकुमा रजी प्रथम ने अवधान-विद्या की भारत-विश्रुत ही नहीं, परन्तु उससे भी अधिक प्रसिद्ध कर 
देया। दिल्‍ली में किये गए उनके प्रयोग अत्यन्त प्रभावक रहे। पत्रों में उनकी बहुत चर्चाएं हुईं। स्वयं राष्ट्रपति इस 
विपय में जिज्ञासु हुए और राष्ट्रपति-भवव में यह प्रयोग करने के लिए उन्हें प्रामन्त्रित किया गया। राष्ट्रपति-मवतर 
की ओर से ही यह कार्ये-क्रम रखा गया था। राजयानी के अतेकानेक उच्चतन व्यक्तियों को झआमन्त्रित किया गया। 
राष्ट्रपति डा० राजेद्धप्रसाद, उपराष्ट्रवति डा० एस० राधाकृप्णन्‌, प्रधान मंत्री श्री जवाहरलाल नेहरू श्रादि उसमें 


न्‍ 


प्रश्वकर्त्ता के रूप में उपस्वित थे। अववानकार ने आसत जमाया और प्रइन सुनने के लिए बैठ गए । निर्भारित प्रइनों 
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की समाप्ति के बाद जब उन्होंने एक-से-एक क्लिष्ट उन सभी प्रइतों को यथाव्रत्‌ दुहरा दिया और उनका उत्तर भी दे 
दिया तो उपस्थित जन आइवर्य वकित रह गए। एक अन्य समारोह में गृहमंत्री थी गोविन्दव जम पन्‍्त ने तो यहाँ तक कहा 
था कि यह तो कोई देवी चमत्कार ही हो सकता है। मुनिश्नी नगराजजी ने इस विषय को स्पष्ट करते हुए उन्हें बनवाया 
कि देवी चमत्कार नाम की इसमें कोई वस्नु नहीं है, यह केवल साधना और एकाग्रता का ही चमत्कार है। 

मुनि महेन्द्रकुमा रजी के प्रयोगों और उस विपय में हुई हलचलों ने अवधान की ओर सबका ध्यान ग्राकृष्ट कर 
दिया। अनेक मुनियों ने इसका अभ्यास किया। अनेक नवोस्मेष भी हुए । मुनि राजकर्ण जी ने पाँच सौ, मुनि चम्पालानजी 
(सरदार शहर ) भर मुनि धर्मचन्दजी ने एक हजार तथा मुनि श्रीचन्दजी ने डेढ़ हज़ार अववान किये । 

इस प्रकार प्रत्येक क्षेत्र में आचायंत्री ने विकास के बीज बाये हैं। कुछ अंकुरित हुए हैं, कुछ पुष्पित, तो कुछ 
फलित भी। बे प्रेरणा के म्खण्ड स्रोत हैं। उन्होंने अपते शिष्प-बर्ग को सत्‌-प्रे रणाश्रों से श्रनुप्राणित कर सदैव आगे बढ़ते 
का साहस प्रदान किया है। उन्होंने न केवल अपना ही, भ्रपितु सारे संच का सर्वादीण विकास किया हे । हतोत्साह को 
उत्साहित करने और निराश को आशा न्वित करने का उन्हें अडितीय कौशल प्राप्त है 


उ,्रध्यापन-कौदाल 


कार्य-भार और कार्य-वेग 


अध्ययन-कार्य से भ्रध्यापन-कार्य कहीं श्रधिक कठिन होता है। अध्ययन करने में स्वयं के लिए स्वयं को खपाना 
पड़ता है; जब कि अध्यापन में पर के लिए अपने को खपाना होता है। अध्यापक को अपनी द्वाक्ति पर भी नियन्त्रण रखता 
झावश्यक होता है। उसमें रबड़-जँसी संक्षेप-व्रिस्तार की योग्यता होनी प्रावश्यक है। अपने ज्ञान और अपनी व्याख्या- 
शक्ति को हर क्षण विद्यार्थियों की योग्यता के अनुसार घटा-बढ़ाकर प्रस्तुत करना पड़ता है । इन जैसी और भी झ्रनगिवत्त 
कठिनाइयाँ इस मार्ग में रहा करती हैं। फिर भी किसी-किसी की उदात्त भावनाएं इस कठिन कार्य को भी सहज बनाने 
तथा सहज मानकर चलने के लिए ग्रागे ब्राती हैं । आचाय॑ श्री उन्हीं उदात्त भावनाओं वाले व्यक्त हैं। 

आप में क्रिया-जन्य अध्यापन-कुशलता से कहीं अधिक वह संस्कार-जन्य प्रतीत होनी है। बहुत से लोग तो 
अध्यापक बनते हैं, पर वे अध्यापक हैं। बनते की वात तो तब आती है जबकि होने की बात गोण रह जाती है। वे 
तेरापंय के एकमात्र शास्ता हैं। संब की व्यवस्था, सं रक्षा और विकास का सारा उत्तरदाथित्व उन्हीं पर है। अपने अतु- 
यायियों के घामिक संस्कारों का पललवन और परिष्करण उनका ग्रवना कार्य है। इन सब कार्यो के साथ-साथ वे जन- 
साधारण में आध्यात्मिक जागृति और नैतिक उच्चता की स्थापना करना चाहते हैं। अगुत्रत-आन्‍्दोलन का प्रवर्तत उनके 
इन्हीं विचारों का मूर्त रूप है। जनता के नैतिक भ्रधोगमन को रोकने का दुवंह भार जब से उन्होंने अपने ऊपर लिया है 
तव से उनकी व्यस्तता और बढ़ गई है। परन्तु साथ ही कार्य-सम्पादन का वेग भी वढ़ गया है, भ्रतः वह व्यस्तता उन्हें 
अस्त-ब्यस्त नहीं कर पाती । उनके कार्य-भार को उनका कार्य-वेग समाले रहता है। तभी तो वे अपने अनेक कार्यों का 
सम्यक्‌ सम्पादन करते हुए भी कुछ समय अध्यापन-कार्य के लिए निकाल ही लेते हैं। इस कार्य को वे परोपकार की दृष्टि 
से नहीं, अपितु कनेंव्य की दृष्टि से करते रहे हैं। 

जव वे स्वयं छात्र थे और निरन्तर अध्ययन-रत रहा करते थे, तब भी अनेक शेक्ष साधु उनकी देख-रेख में 
ग्रध्ययन किया करते थे। छात्रों पर अनुशासन करना उन्हें उस समय भी खूब आता था। पर उनका वह अनुझासन कठो र 
नहीं, मृद्‌ होता था। वे अपने छात्रों को कभी विशेष उलाहना नहीं दिया करते थे, डाँट-डपट करने पर तो उन्हें विश्वास 
ही नहीं था। फिर भी शैक्ष साथुग्रों को वे इतना नियन्त्रण में रख लेते थे कि कोई भी कार्य विना पूछे नहीं हो पाता था । 
यह सब इसलिए था कि उनमें आत्मीयता की एक ऐसी श्राकर्षण शक्तित थी कि उससे बाहर जाने का किसी छात्र को 


जे ७ ० आओ ग 


साहस ही नहीं होता था । उन दिनों आप अपने विद्यार्थी-साथुओं के खान-पान, सोने-बैठने से लेकर छोट-से-छट कार्य को 


शेष |] आचार्यश्री तुलसी भ्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


भी सुव्यवस्थित रखा पाने की चिन्ता रखते थे। विद्यार्थी-साधु भी उन्हें केवल अपना अध्यापक ही नही, किन्तु संरक्षक 
तथा माता-पिता, सब कुछ मानते थे । शैक्ष साधुत्रों को कहीं इधर-उधर भटकने न देना, परस्पर बातों में समस-ञ्यग्र न 
करने देना, एक के वाद एक काम में उनका मन लगाये रखना, अपनी संयत वृत्तियों के प्रत्यक्ष उदाहरण से उनकी वृत्तियों 
को संयतता की ओर प्रेरित करते रहना; इन सवको आप अध्यापन-कार्ये का ही अंग मानते रहें है 


अपना ही काम है 


अपने अध्ययन-कार्य में जैसी उनकी तत्परता थी, वैसी ही शैक्ष साधुओ्रों के अध्यापन-कार्य में भी थी। उस 
कार्य को भी वे सदा अपना ही कार्य समझ कर किया करते थे । दूसरों को अपनाने की और दूस रो को अपना स्वत्व सौंयने 
की उनमें भारी क्षमता थी। इसीलिए दूसरे भी आपको भ्रपता मानते और निश्चिन्त भाव से अपना स्वत्व सौंत दिया 
करते थे । साधु-समुदाय में विद्या का ग्रधिक-से-अ्रधिक प्रसार हो, यह आ्राचायंश्री कालूगणी का दृष्टिकोण था। उसी को 
अपना ध्येय बनाकर वे चलने लगे थे। मुनिश्री चम्पालालजी (ब्रापके संसारपक्षीय बड़े भाई) कई बार आपको टोकते 
हुए कहते--तू इसरों ही दूसरों पर इतना समय लगाता है; भ्रपनी भी कोई चिन्ता है तु्के ? 

इसके उत्तर में आप कहते--दूसरे कौन ? यह भी तो अपना ही काम है। उस समय के इस उद्ारतापूर्ण उत्तर 
के प्रकाश में जब हम वतंमान को देखते है तो लगता है कि सचमुच में वे उस समय अ्रपना ही काम कर रहे थे। उस समय 
जिस प्रगति की नींव उन्होंने डाली थी, वही तो आराज प्रतिफलित होकर सामने आ रही है। समस्त संघ की सामूहिक 
प्रगति आज उनकी व्यक्तिगत प्रगति बन गई है। 


तुलसी डरे सो ऊबरे 


जिन विद्यार्थियों को उनके सान्निध्य में रह कर विद्याजंत का सौभाग्य प्राप्त हुआ था, उनमें से एक मैं भी हूँ। 
हम छात्रों में उनके प्रति जितना स्नेह था, उतना ही भय भी था। वे हमारे लिए जितने कोमल रहा करते थे, उतने ही कठोर 
भी | उनके व्यवितत्व के प्रति हमारी वाल-कल्पनाप्रों का कोई अन्त नहीं था। एक वार नें और मेरे सहपाठी मुनिश्री 
नथमलजी आचाय॑ंश्री कालूगणी की सेवा में बैठे थे। उन्होंने हमें एक दोहा कंठस्थ कराया-- 


हर डर गुरु डर गाम डर, डर करणी में सार । 
तुलसी डरे सो ऊबरे, गाफिल खाबे मार ॥ 


इसके तीसरे पद का श्रथ हमने अपनी वाल-सुलभ कल्पना के अनुसार उस समय यही समझा था कि भगवान्‌, गुरु, जनता 
और अपनी क्रिया के प्रति भय रखना आवश्यक है, उतना ही तुलसी से डरना भी आवश्यक है। उस समय हमारी कल्पना 
में यह 'तुलसी' नाम किसी कवि का नहीं, किन्तु अपने झ्रध्यापक का ही नाम था, जिनसे कि हम डरते थे। हम समभे थे 
कि आचार्यदेव हमें बता रहे हैं : तुलसी से डरते रहना ही तुम्हारे लिए ठीक है। 

उस समय तो यह तर्क॑ नहीं उठ सका कि उनसे भय खाना क्‍यों ठीक है; पर आज उसी स्थिति का स्मरण 
करते हुए जब उस वाल-सुलभ अर्थ पर ध्यान देने लगता हूँ, तव मन कहता है कि वह अर्थ ठीक था। जिस विद्यार्थी में 
अपने अध्यापक के प्रति भय न होकर कोरा स्नेह ही होता है, वह अनुशासन-हीन वन जाता है। इसी तरह जिसमें स्नेह 
न होकर कोरा भय ही होता है, वह श्रद्धा-हीन वन जाता है । सफलता उन दोनों के सम्मिलन में है। हम लोगों में उनके 
प्रति स्नेह से उद्भूत भय था। हमारे लिए उनकी कमान-जैसी तनी हुई वक्रीभूत भौंहों का भय कितना सुरक्षा का हेतु था, 
यह उन दिनों नहीं समभते थे, उतना आज समभ रहे हैं । 


उत्साह-दान _ 


विद्याथियों का अध्ययन में उत्साह बनाये रखना भी भअ्रध्यापक की एक कुशलता होती है। एक ज्षैक्ष के लिए 


अध्याय ] तेरायंथ के महान्‌ श्राचार्य [ ३६ 


उचित अझत्रसर पर दिया गया उत्साह-दान जीवन-दान के समान ही मुल्यवान्‌ होता है। अपनी अध्यापक-अवस्था में 
श्राचार्यश्री ने अनेकों में उत्साह जागृत किया था तथा अनेकों के उत्साह को बढ़ाया था। मैं इसके लिए अपनी ही वाल्या- 
वस्था का एक उदाहरण देना चाहूंगा । जब हमने नाममाला कंठस्थ करनी प्रारम्भ की, तव कुछ दिन तक दो इलोक कंठस्थ 
करना भी भारी लगता था। मूल बात यह थी कि संस्कृत के कठिन उच्चारण और नीरस पदों ने हमको उबा दिया था। 
उन्होंने हमारी अन्यमनस्कता को तत्काल भाँप लिया और आगे से प्रतिदिन आध घंटा तक हमें अपने साथ उसके इलोक 
रटाने लगे, साथ ही अर्थ बताने लगे। उसका प्रभाव यह हुआ कि हमारे लिए कठिन पड़ने वाले उच्चारण सहज हो गए, 
नीरसता में भी कमी लगने लगी। थोड़े दिनों बाद हम उसी नाममाला के छत्तीस-छत्तीस इलोक कण्ठस्थ करने लग गए। 
मैं मानता हूँ क्रि यह उनकी कुशलता से ही सम्भव हो सका था; अन्यथा हम उस अब्ययन को कभी का छोड़ चुके होते । 

जो अध्यापक अपने विद्याथियों की दुविधा को समझता है और उसे दूर करने का मार्ग खोजता है, वह अवश्य 
ही अपने शिष्यों की श्रद्धा का पात्र बनता है। उनकी प्रियता के जहाँ और अनेक कारण थे, वहाँ यह सबसे ग्रधिक वड़ा 
कारण था। आज भी उनकी प्रकृति में यह वात देखी जा सकती है। विद्यार्थियों की भ्रध्ययन-गत अशुविधाओ्रों को भिटाने 
में आज भी वे उतना ही रस लेते हैं। इतना अन्तर अवश्य है कि उस समय उनका कार्यक्षेत्र कुछ ही छात्रों तक सीमित 
था, पर आज वह समूचे संघ में व्याप्त हो गया है । 


ग्रनुशासन-क्षमता 


अनुशासन करना एक वात है और उसे कर जानता दूपरी | छात्रों पर अनुशासन करना तो कठिन है ही; पर कर 
जानता उससे भी कठिन । वह एक कला है; हर कोई उसे नहीं जान सकता विद्यार्थी अवस्था से वालक होता है, स्वभाव 
से चुलवुला तो प्रकृति से स्वच्छन्द । अन्य-अत्य जीवन व्यवहारों के समान अनु वासन भी उसे सिखाना ही होता है। जो 
चीज़ सीखने से ग्राती है, उसमें बहुधा स्खलताएं भी होती हैं । स्खलनाप्रों को असह्य मानने वाले अध्यापक छात्रों में अनु- 
शासन के प्रति श्रद्धा नहीं, अश्चद्धा ही उत्पन्त करते हैं। अनुशासन का भाव छात्र में उत्पन्त न हो जाये, तब तक अनुशासक 
को अ्रधिक उदार, सावधान और सहानुभूतियुक्त रहना आवश्यक होता है। आचार्यश्री की ग्रध्यापन-कुशलता इसलिए 
प्रसिद्ध नहीं है कि उनके पास अने ह छात्र पढ़ा करते थे; अपितु इसलिए है कि वे अनुशासन करना जानते थे । विद्यार्थियों 
को कब कहना और कब सहता--इस करी सीमा उनको ज्ञात थी। 

मैं गौर मुनिश्नी नचमलजी छोटी अवस्था के ही थे। आपके कठोर अनुशासन की शिकायत लेकर एक बार 
हम दोनों पुज्य कालूगणी के पास गये। रात्रि का समय था। आचार्यरेव सोते की तैयारी में थे । हम दोनों ने पास में 
जाकर वन्दन किया तो आचायंदेव ने पूदा--बोलो, किसलिए आए हो ? हमने सक्रुचाते-सकुचाते साहस वाँधक र 
कहा, तुलसी रामजी स्वामी हम पर बहुत कड़ाई करते हैं। हमें परस्पर बात करने नहीं देते। ग्राचार्यश्नी कालूगणी ने 
पूछा--यह सब तुम्हारी पढ़ाई के लिए ही करता है या और किसी कारण से ? हमने कहा--करते तो पढ़ाई के लिए 
ही हैं। आचायंदेव वोले --तव फिर क्या शिकायत रह जाती है ? इसमें तो वह चाहेगा, बसा ही करेगा। तुम्हारी कोई 
वात नहीं चलेगी। हम दोनों ही स्तब्ध थे । आचायंदेव ने एक कहानी सुनायी । एक राजा का पुत्र गुरुकुल में पढ़ा करता था । 
पढ़ाई समाप्त होने पर आचार्य उसे राज-सभा में ले जा रहे थे। वाज्ञार में एक दूकान से उन्होंने गेडँँ खरीदे और पोटली 
बाँधकर राजकुमार को उठाने के लिए कहा। वह अस्वीकार तो नहीं कर सका, पर मन-ही-मन बढुत खिल्न हुप्रा। मार्ग 
में थोड़ी दूर जाकर पोटली उतरवा दी गई। वे राज-सभा में पहुँचे । राजा ने कुमार के ज्ञान की परीक्षा ली। वह सब 
विपयों में उत्तीर्ण हुप्रा । राजा ने प्रसन्‍न होकर अध्यापक से पुछा--राजकुमार का व्यवहार कैसा रहा ? 

अ्ध्यापक--बहुत अच्छा, वहुत विनय-युक्त । 

राजकुमार से पूछा--प्राचार्य जी ने तुम्हारे साथ कंसा व्यवहार किया ? 

राजकुमार--इतने वर्ष तो बहुत अच्छा व्यवहार किग्रा, पर आज का व्यवहार उससे भिन्‍न था। 

राजा--कैसे ? 
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राजकुमार ने पोटली की वात कह सुनायी । राजा उसे सुनकर वहुत छिन्‍्त हुआ्ना । आचाय॑ से कारण पूछा, तो 
उत्तर मिला कि वह भी एक पाठ ही था। उसकी आवश्यकता अन्य छात्रों को उतनी नहीं थी, जितनी कि राजकुमार 
को । मैं भावी राजा को यह वतला देना चाहता था कि भार उठाने में कितना कप्ट होता है । इस बात को जान लेने पर 
यह अत्यन्त ग़रीबी से रहने वाले और परिश्वम से येट भरने वाले अभावग्नस्तों के श्रन का मूल्य आँक सकेगा ग्जौर किसी 
पर अ्रन्याय नहीं कर सकेगा । 

आचारयदेव ने कहा--अध्यापक तो राजकुमार से भी पोटली उठवा लेता है, तो फिर तुम्हारी शिकायत कंसे 
मानी जा सकती है ? उसने तो तुम्हें केवल बातें करने से ही रोका है। जाग्रों, पढ़ा करो और वह कहे वेसे ही किया करो ! 

हम आशा लेकर गए थे और निराशा लेकर चले आये । दूसरे दिन पढ़ने के लिए गये तो यह भय सता रहा था 
कि हमारी बात का पता लग गया तो क्या होगा ? हम कई दिनों तक कतराते-कतराते से रहे; पर उन्होंने यह कभी 
मालूम तक नहीं होने दिया कि शिक्रायत करने की वात का उन्हें पता है। 

दूसरों को अनुशासन दिखाने वाले को अपने पर कहीं अधिक अनुशासन करना होता है। छात्रों के अतेक कार्यों 
को बाल-विलसित मानकर सह लेता होता है। अध्यापक का अपने मन पर का अनुशासन भंग होता है तो उसकी प्रति- 
क्रिया छात्रों पर भी होती है। इसी लिए अ्रध्यापक की अनुशासन-क्षमता छात्रों पर पड़ने वाले रोव से कहीं ग्रधिक, उसके 
द्वारा अपने-आप पर किये जाने वाले, संधम और नियन्त्रण से मापी जाती है। 


विकास का बीज-मन्त्र 


अध्यापन के कार में श्राचायं श्री की रुचि प्रारम्भ से लेकर अब तक समान रूप से चली आई है। वे इसे बुनियादी 
कार्य समझते हैं। उनकी दृष्टि में भ्रध्यापन का कार्य भी उतना ही महत्त्वपूर्ण है जितना कि संघ-संचालन और झ्रान्दो लन- 
प्रवर्तन । वे अपने चिन्तन के क्षण जिस प्रकार उन कार्यों में लगाते हैं, उसी प्रकार इसमें भी लगाते हैं। छोटे-से-छोटा ग्रन्थ 
व छोटे-से-छोटा पाठ उनकी अध्यापन-कला से बड़ा वन जाता है। चस्तुतः कोई पाठ छोटा होता ही नहीं; उसका शब्द- 
कलेवर छोटा होने से भले ही उसे छोटा कह दिया जाये, परन्तु सारा जीवन-ब्यवहार तो उन्हीं छोटे-छोटे पाठों की भित्ति 
पर खड़ा हुआ है। 

वे जब पढ़ाते हैं तो अध्यापन-रस में सराबोर होकर पढ़ाते हैं। मूल पाठ को तो वे पूर्णतः: स्पष्ट करते ही हैं 
साथ ही ग्नेक शिक्षात्मक बातें भी इस प्रकार से जोड़ देते हैं कि पाठ की क्लिप्टता मधुमयता में बदल जाती है। नव- 
शिक्षार्थियों को शब्द-रूप और धातु-रूप पढ़ाते समय वे जितनी प्रसन्न मुद्रा में देखे जाते हैं, उतने ही किसी काव्य या 
दाशंनिक ग्रन्थ के पाठन में भी देखे जा सकते हैं। सामान्यतः: उनकी वह प्रसन्नता ग्रन्थ की असाधारणता को लेकर 
नहीं होती, अपितु इसलिए होती है कि वे किसी के तरिकास में सहयोंग दे रहे हैं। वे अपने निःशेप आवश्यक कार्यो में 
इसको भी गिनते हैं और पूरी लगन के साथ करते रहते हैं । संघ के उदय-हेतु वे शिक्षा को बीज मानकर चलते हैं । 

महात्मा गांधी एक बार किसी प्रौढ़ महिला को वर्णमाला का अभ्यास करा रहे थे। आश्रम में देश के अनेक 
उच्च कोटि के नेता आये हुए थे। उन्हें गांधीजी से देश की विभिन्‍न समस्याझ्रों पर विमर्शन करना था तथा मार्ग-दर्शन 
लेना था। बड़ी व्याकुलता लिये वे सव बाहर बठे हुए अपने निर्धारित समय की प्रतीक्षा कर रहे थे । अभ्रनेक विदेशी भी 
महात्माजी से मिलने के लिए उत्कंठित हो रहे थे। पर महात्माजी सदा की भाँति तल्‍्लीनता के साथ उस महिला को 
क' और 'ख' का भेद समभा रहे थे । एक परिचित विदेशी ने फकुफलाकर गांधीजी से कहा, “बहुत लोग प्रतीक्षा में बैठे 
हैं। आपके भी महत्त्वपूर्ण कार्यो का चारों ओर ढेर लगा है। ऐसे समय में यह झ्राप क्या कर रहे हैं ? गांधीजी ने स्मित 
भाव से उत्तर देते हुए कहा, “मैं सर्वोदय ला रहा हूँ ।* प्रश्नकर्त्ता इस पर और क्या कहते ! चुप होकर वैठ गए। ठीक 
यही स्थिति आचायंश्री की भी कही जा सकती है। विद्या को वे विकास का बीज-मन्त्र मानते हैं । 
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कहीं में ही ग़लत न होऊँ ! 


दिल्‍ली की तृतीय यात्रा वहाँ ठहरने के दृष्टिकोण से तो पिछली दोनों यात्राओं से छोटी थी, पर व्यस्तता के 
दृष्टिकोण से उन दोनों से बहुत वड़ी थी। देशी और विदेशी व्यक्तियों के आगमन का प्रवाह प्रायः निरन्तर चालू रहा; 
प्रतिदिन अनेक स्थानों पर भाषण के आयोजन रहे। आचार्यश्री पैदल चलकर वहाँ जाते और भाषण के पश्चात्‌ वापस 
आते। थका देने वाला नैरन्तरिक परिश्रम चल रहा था। उत दिनों दिन का प्रायः समस्त समय ग्न्यान्य कार्यों में विभकत 
हो जाता था, पर आाचारयशत्री तो भ्रव्यापन व्यसनी ठड्रे | दिन में समय न मिला तो परिचम-रा त्रि में ही सही । जान्त- 
सुधारस' का अथ॑ छात्रों को बताया जाने लगा। भअ्र्थ के साथ-साथ शब्दों की व्युत्पत्ति, समास और कारक आदि का 
विश्लेषण भी चलता रहता। 

एक वार आचायंश्री ने शान्‍्तसुधारस में प्रयुक्त किसी समास के विपय में छात्रों से पूछा | उन्हें नहीं आ्राया । 
तब्र उनसे अग्रिम श्रेणी वालों को बुलाया और उसी समास के विषय में पूछा । उन्हें भी नहीं प्राया । तव आाचाय॑श्री ने 
हम लोगों को (मुनिश्वी नथमलजी, मुनिश्वी नगराजजी और मुझे) वुलाया। हमने कुछ निव्दित किया और उसे सिद्ध 
करने वाला सूत्र भी कहा। आावाय॑श्री के ध्यान से वह सूत्र वहाँ के लिए उपयोगी नहीं था। पर वे बोले, “तो कहीं मैं 
ही गलत न होऊँ ! ” अपनी धारणावाला सूत्र बतलाते हुए कहा,'क्या यह इस सूत्र से सिद्ध होने वाला समास नही है ? ” 
हम सवको अपनी त्रुटि ध्यान में आ गई झौर हम बोल पड़े---सचमु व में यही सूत्र समास करने वाला है। 

यद्यपि आचायंश्री का ज्ञान बहुत परिपक्व और अस्खलित है, परन्तु वे उसका कभी अ्रभिमान नहीं करते । 
वे हर क्षण अपने शोधन के लिए उद्यत रहते हैं। परन्तु कठिनता यह है कि जहाँ शोधन की तत्परता होती है, वहाँ बहुधा 
उसकी भ्रावश्यकता नहीं होती; और जहाँ झोधन की तत्परता नहीं होती, बहुधा वहीं उसकी सबसे अधिक श्रावश्यकता 
होती है । 


उदार व्यवहार 


शिष्यों की विकासोन्मुखता में ग्राचार्य श्री असीम उदारता बरतते हैं। विकास के क्षितिज संघ के साधु-साध्थियों 
के लिए खुल नहीं पाये थे, उनको खोलने और सर्व-घुलभ वनाने की प्रक्रिया से उन्होंने विकास में एक नया अ्रध्याय जोड़ा 
है। शिष्यों के विकास को वे अपना विकास मानते हैं और उनकी इलाघा को अपनी इलाघा। अपनी प्रवृत्तियों से तो 
उन्होंने इस वात को बहुधा पुष्ट किया ही है, पर अपनी काव्य-कल्पनाम्रों में मी इस भावना का अंकत किया है। 'कालू- 
यशोविलास' में वे एक जगह कहते हैं : 


बढ़ शिष्यनी साहिबी, जिम हिम रितुनी रात। 
तिम तिमही गुरुनी हुवे, त्रिव्वव्यापिनी ख्यात॥ 


आचार्य श्री का यह उदार व्यवहार उनके शिष्यवर्ग को जहाँ आगे बढ़ाने का प्रोत्साहन देता है, वहाँ उनके 
व्यक्तित्व की उदात्तता का परिचय भी देता है। 'पुत्रादिच्छेत पराजयम्‌ अर्थात्‌ पुत्र को अपने से वढ़कर योग्य देखने की 
इच्छा रखना प्रत्येक पिता का कर्तव्य है। आचायेश्री इस भारतीय भावना के मूत्त रूप कहे जा सकते हैं । 


साध्वी-समाज में शिक्षा 


साधुओ्रों का प्रशिक्षण आचार्यश्री कालूगणी ने वहुत पहले से ही प्रारम्भ कर दिया था। साथु उनके जीवन-काल 
में ही निपुण बन चुके थे; लेकिन साध्वी-समुदाय में ऐसी स्थिति नहीं थी। कोई एक भी साध्वी इतनी निपुण नहीं थी 
कि उस पर साध्वियों की शिक्षा का भार छोड़ा जा सके | आचायंश्वी कालूगणी स्वयं अधिक समय नहीं दे पाते थे; फिर 
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भी उन्होंने विद्या का बीज-वपन तो कर ही दिया था। कार्य को श्रधिक तीक्रता से आगे बढ़ावे की आवश्यकता थी। 
ग्राचायंश्री कालूगणी ने जब श्रापको भावी आचार्य के रूप में चुना, तव संघ-विकरास के जिन कार्यक्रमों का अदिश-निर्देश 
किया था, उनमें साथ्वी-शिक्षा भी एक था। उसी आदेश को ध्यान में रखते हुए आपने आचार्य-पद पर आसीन होते ही 
इस विपय पर विशेष ध्यान दिया । 

एक नवीन आचार्य के लिए अपने पद के उत्त रदायित्व की उलभरनें भी बहुत होती है; परन्तु आप उन सबको 
सुलभाने के साथ ही प्रध्यापन-कार्य भी चलाते रहे । प्रारम्भ में कुछ साध्वियों को संस्क्ृत-व्याकरण कालूकोमुदी पढ़ाकर 
इस कार्य की छुरुप्रात की गई और क्रमशः अनेक विषयों के द्वार उनके लिए उन्मुक्त होते गए। सं० १६६३ से यह 
कार्य प्रारम्भ किया गया था। इस कार्य में अनेक कठिनाइयाँ थीं। श्रध्ययन निरन्तरता चाहता है; पर यह ग्रन्य कार्यों के 
वाहुल्य से अन्तरित होता रहा । जब-जब आचार्यश्री अन्य कार्यो में अधिक व्यस्त होते, तब-तव अ्रध्ययत को स्थगित 
करना पड़ता । फिर भी निरन्तरता की ओर विज्ञेप सावधानी वरती गई और कार्य चलता रहा । उस्ती का यह फल है कि 
साधुओ्रों के समान ही साध्वियाँ भी आज दरशेन-शास्त्र तक का अध्ययन करने में लगी हुई हैं । 


अध्ययन की एक समस्या 


साध्वी-समाज में भ्रध्ययत की रुचि उत्पन्त कर आचार्यश्री ने जहाँ उनके मानस को जागरूक बना दिया है, 
वहाँ ग्रध्यापन-विषयक एक समस्या भी खड़ी कर ली है। आाचाय॑श्री के साथ-साथ विहार करने वाली साध्वियों को तो 
अब्ययन का सुयोग मिल जाता है, परन्‍्तु वे तो संख्या में बहुत थोड़ी ही होती हैं। अधिकांश साध्वियाँ पृथक विहार 
करती हैं, उनकी अध्ययन-पिपासा को शान्‍्त करने की समस्या आज भी विचारणीय ही है। 

साध्त्रियों को विदुपी बनाने का बहुत बड़ा कार्य झभी अ्वशिष्ट है। इस विपय में आचायंश्री वहुधा चिन्तन 
करते रहते हैं। तेरापंथ-द्विशताब्दी के अवसर पर उन्होंने यह घोषणा भी की है कि हर प्रशिक्षणार्थी को उचित अवप्तर 
प्रदान किया जायेगा; परन्तु उक्त घोषणा को कार्यरूप में परिणत करने का कार्य अभी प्रारम्भिक अवस्था में ही कहा जा 
सकता है। साधुम्रों के प्रशिक्षण की व्यवस्था तो सहजतया ही की जा सकती है; पर साध्यियों के लिए बेसा कर पाना 
सुगम नहीं है। किसी विदुपी साध्वी की देख-रेख में प्रति वर्ष कोई विद्या-केन्द्र स्थापित करने का विचार एक परीक्षात्मक 
रूप में सामने आया है, परन्तु अ्रभी इस समस्या का कोई स्थायी हल निकालना अवशिष्ट है। जो सीखना चाहता है, 
उसकी व्यवस्था करना आचायेंश्री अपना कतेव्य मानते हैं। इसलिए वे इसका कोई-न-कोई समुचित समाधान निकालने 
के लिए समुत्सुक हैं ! उनकी उत्सुकता का अर्थ है कि निकट भविष्य में यह समस्या सुलभने वाली ही है। 


पाठ्यक्रम का निर्धारण 


श्रनेक वर्षों के अध्यापन-कार्य ने अध्ययन-विपयक व्यवस्थित ऋ्रिकता की आवश्यकता अनुभव करायी। व्यव- 
स्थित क्रमिकता के ग्रभाव में साधारण बुद्धि वाले विद्यार्थियों का प्रयास निष्फल ही चला जाता है। इस बात के अनेक उदा- 
हरण उस समय सम्मुख उपस्थित थे। सम्पूर्ण चन्द्रिका अथवा कालूकौमुदी कण्ठस्थ कर लेने तथा उनकी साधनिका कर लेने 
पर भी कई व्यक्तियों का कोई विक्रास नहीं हो पाया था । इसकी जड़ में एक कारण यह था कि उस समय प्राय: संस्कृत 
इसलिए पढ़ी जाती थी कि उससे आगमों की टीकाग्रों का अध्ययन सुलभ हो जाता है। स्वयं टीका बनाने का सामर्थ्य 
तथा बोलने या लिखने की योग्यता श्रजित करने का लक्ष्य सामने नहीं था । इसी लिए व्याकरण कण्ठस्थ करने और उसकी 
साधनिका करने पर ही बल दिया जाता था। उसके व्यावहारिक प्रयोग की ओर कोई ध्यान नहीं दिया जाता था | उस 
समय तक संस्क्ृत समभ लेना ही अध्ययन की पर्याप्तता मानी जाती थी। धीरे-धीरे उस भावना में परिवर्तत आया, कुछ 
छुट-पुट रचनाएं होने लगीं, पर यह सब अध्ययन के बाद की प्रक्रियाएं थीं। अध्ययन का क्रम क्या हो, यह निर्वारण वडुत 
बाद में हुआ । 

आाचायंश्री ने साध्वी-समाज को प्रशिक्षण देना प्रारम्भ किया, तब उनके विकास की गति को त्व॒रता प्रदान 
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करने के उपाय सोचे जाते लगे | एक वार आचाय॑श्री कोई पत्रिका देख रहे थे। उसमें क्रिसी संस्था-विशेष का पाठ्यक्रम 
छपा हुआ था । उनकी ग्रहणशील बुद्धि ने तत्काल उस वात को पकड़ा और निश्चय किया कि अपने यहाँ भी एक पाठउ- 
प्रणाली होनी चाहिए। उनके निएचय और कार्य-परिणति में लम्बी दूरी नहीं होती । आगम कहते हैं कि देवता के मत 
और भापा की पर्याप्तियाँ साथ ही गिनी जाती हैं। आचारयश्री के लिए मन, भाषा और काये का ऐक्य सड्ज माना जाये 
तो कोई अत्युक्ति नहीं होगी। वे सोचते हैं, बतलाते हैं और कर डालते हैं। उनके कार्य की प्राय: यही प्रक्रिया रही 
है । पाठ्यक्रम के निर्धारण का विचार उठा, शिष्यों में चर्चा की गई, रूपरेखा बनायी गई और लागू कर दिया गया। यह 
सं० २००४५ के आरासौज की बात है। अगले वर्ष सं० २००६ के माघ में लगभग तीस व्यक्तियों ने परीक्षाएं दीं । 

इस पाठ्यक्रम ने शिक्षा को बहुमुखी बनाने की आवश्यकता को पूरा किया और विचारों के वहुमुखी विकास 
का मार्ग खोला। विचारों का विकास ही जीवन का विकास होता है। जहाँ उसके लिए मार्ग अवरुद्ध होता है, वहाँ 
जीवन-विकास की कल्पना ही नहीं की जा सकती तेरापंथ के शिक्षा-क्षेत्र में आ्रामुलचूल परिवर्तन करने वाली इस पाठ्य - 
प्रणाली का नाम दिया गया-- आध्यात्मिक शिक्षा-क्रम' । 

इस शिक्षा-क्रम वे: निर्धारण में उन विद्याथियों की आवश्यक्रता को ध्यान में रखा गया जो कि सर्वागपूर्ण छिक्षा 
पाने की ओर उन्मुख हों। इस शिक्षा-क्रम के तीत विभाग हैं--योग्य, योग्यतर और योग्यतम । संघ में इस शिक्षा-क्रम 
का सफलतापूर्वक प्रयोग चालू है। अनेक साधु-साध्वियों ने इस क्रम से परीक्षा देकर इसकी उपयोगिता को सिद्ध कर 
दिया है। 

एक दूसरी पाठ्य-प्रणाली 'सैद्धान्तिक शिक्षा-क्रम' के नाम से निर्वारित का गई। इसकी झ्रावश्यकृता उन 
व्यक्तियों के लिए थी, जो अ्रनेक विषयों में निष्णात बनने की क्षमता नहीं रखते हों, पर आरगम-ज्ञान में अवती पूरी शर्त 
लगाकर कम-से-कम उस एक विपय में पारंगत हो सके । इन शिक्षा-क्रमों में प्रवेक परिवर्तत भी हुए हैं और शायद आगे 
भी हं।ते रहें। परिमार्जत के लिए यह आवश्यक्र भी है; परन्तु यह निश्चित है कि हर परिवर्तन पिछले की भ्रपेक्षा अधिक 
उपयोगी बन सके, यह ध्यान रखा जाता है। आचार्यश्री कालूगणी ने शासन में विद्याविपयक जो कल्यता की थी, उसे 
भूर्त रूप देने का अवसर आचार्यश्री को मिला। उन्होंने उस कार्य को इस प्रकार पूरा क्रिया है कि आज तेरापंघ्र युग- 
भावना को समझ सकता है और आवश्यकता होने पर उसे नया मोड़ देने का सामथथ्यं भी रखता है। एक अध्यापक के 
रूप में आचार्यश्री के जीवन का यह कोई साधारण कौशल नहीं है। 
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अणुव्रत-आन्दोलन के प्रवर्तक 
समय की साँग 


अणुव्रत-प्रान्दोलन का सूत्रपात जिन वरिस्थितियों में हुआ, उनके अनुशी लन से ऐसा लगता है जैसे कि वह समय 

की एक माँग थी। यह वह समय था जब कि द्वितीय विश्व-युद्ध के बाद क्षत-विशज्वत॒ मानवता के घावों से रकतस्राव हो 
हा था । उस महायुद्ध का सबसे अधिक भीपण अभिज्ञाप था, अनेतिकता | हर महायुद्ध का दुष्परिणाम यही होता है। 

भारत महायुद्ध के अभिश्ञापों से मुक्त होता, उससे पूर्व ही स्वतन्त्रता-प्राप्ति के साथ होने वाले जातीय संघर्षों ने उसे झा 
दबोचा | भीपण करता के साथ चारों श्रोर विनाश-लीला का अट्टहास सुनायी देने लगा । उसमें जनता की आध्यात्मिक 
और नंतिक भावनाम्रों का बहुत भयंकरता से पतन हु्ना । ज्यों-त्यों करके जब वह वातावरण झान्त हुआ तब लोग अपनी - 
अपनी कठिनाइयों का हल खोजने में जुटने लगे । देश के कर्णधारों ने आधिक और सामाजिक उन्नयन की अनेक योजनाएं 
बनायी और देश को समृद्ध बताने का संकल्प किया। कार्य चालू हुआ और देश अपनी मंजिल की श्रोर बढ़ने लगा । 

उस समय देश में अध्यात्म भाव और नंतिकता के ह्वास की जो एक ज्वलन्त समस्या थी, उसओर प्राय: न 
किसी जन-नेता का और न किसी अन्य व्यक्ति का ही ध्यान गया। आचायंश्री तुलसी ही वे प्रथम व्यक्ति थे, जिन्होंने 
इस कमी को महसूस किया और इस शोर सबका ध्यान आराकृष्ट करने का प्रयास किया । 

नि:श्रेयस्‌ को भूलकर केवल अम्युदय में लग जाना कभी खतरे से खाली नहीं होता । उससे मानवीय उन्नति 
का क्षेत्र सीमित तो होता ही है, साथ ही ग्रस्वाभाविक भी । भौतिक उन्नति को अम्युदय कहा जाता है। मनुप्य जड़ 
नहीं है, अतः भौतिक उन्नति उसकी स्वयं की उन्नति कैसे हो सकती है ! मनुष्य की वास्तविक उन्नति तो झ्रात्म-गुणों 
की अभिवृद्धि से ही सम्भव है। आत्म-गृुण, अर्थात्‌ आत्मा के सहज भाव। आगम भाषा में जिन्हें सत्य, अहिसा झादि 
कहा जाता है। 

मनुष्य, शरीर और आत्मा का एक सम्मिलन है। न वह केवल शरीर है और न केवल आत्मा; उसके शरीर 
को भी भूख लगती है और आत्मा को भी | अभ्युदय शारीरिक भूख को परितृष्ति देता है और नि:श्रेयस्‌ आत्मिक भूख 
को। आत्मा परितृप्त हो और शरीर भूखा हो तो क्त्रचित्‌ मनुष्य निभा भी लेता है; परन्तु शरीर परितृप्त हो और 
आत्मा भूखी, तब तो किसी भी प्रकार से नहीं निभा सकता । वहाँ पतन अवश्यम्भावी हो जाता है । देश में उस समय जो 
योजनाएं बनीं, वे सब मनुष्य को केवल शारीरिक परितृप्ति देने वाली ही थीं। आत्म-परितृष्ति के लिए उनमें कोई स्थान 
नहीं था । 

आचायेश्री ने इस उपक्षित क्षेत्र में काम किया। अणुक्रत-गआान्दोलन के माध्यम से उन्होंने जनता को आत्म- 
तृप्ति देने का मार्ग चुना। देश के कर्णवारों का भी इस ओर ध्यान आाक्षष्ट करने में वे सफल हुए। आपकी योजनाश्रों, 
कार्यक्रमों और विचारों का कहीं प्रत्यक्ष, तो वहीं अप्रत्यक्ष प्रभाव हुआ ही है। आध्यात्मिक और नेतिक उत्थान की 
आवाज को बुलन्द करने में आचायंश्री के साथ उन सभी व्यक्तियों का स्वर भी समवेत हुग्ना है जो इस क्षेत्र में अपना 
चिन्तन रखते हैं । 

देश की प्रथम दो पंचवर्षीय योजनाञ्रों में जहाँ नैतिकता या सदाचार-सम्बन्धी कोई चिन्ता नहीं की गई है; 
बहाँ तृतीय योजना उससे नितान्‍्त रिक्त नहीं कही जा सकती। यह देश के कर्णधारों के बदले हुए विचारों का ही तो 


अध्याय |] प्रणवत-आन्दोलन के प्रवतंक [ ४५ 


परिचायक है। इन विचारों को वदलने में ग्रत्य अनेक का रण हो सकते हैं, पर उसमें कुछ-न-कुछ भाग अणब्रत-ग्रानदोलव 
तथा उसक्रे द्वारा देश में उत्पन्न किये गए वातावरण का भी कहा जा सकता है। झाचारयंश्री ने जनता की इस भूख को 
अन्य व्यवितयों की अपेक्षा पहले अनुभव किया, इसलिए वे किसी की प्रतीक्षा किये विना इस कार्य में जुट गए। अन्य जन 
अब अनुभव करने लगे हैं तो उन्हें ग्त्र इस ओर त्वरता से आगे श्राता चाहिए। पंडित नेहरू के विचार भी इन दिलों में 
बहुत परिवर्तित हो गए हैं। वे ग्व गनुष्य की इस झट्धितीय भूख को पहचानने लगे हैं। ब्विट्ज के सम्पादक श्री आर० के० 
करंजिया के एक प्रश्न का उत्तर देते हुए उन्होंने अपने में यह परिवर्तेत स्वीकार भी किया है। श्री करंजिया ने पूछा था, 
“आपके कुछ वक्‍तब्यों में यह चर्चा है कि देश की समस्याग्रों के लिए नैतिक एवं आध्यात्मिक समाधानों की भी सहायता 
लेनी चाहिए। क्या हम समझें कि जीवन के सांद्य में गेहरू बदल गया है ? 
उत्तर देते हुए श्री नेहरू ने कहा, “इस बात को यदि आराप प्रश्न के रूप में रखना चाहते हैं तो मैं हाँ में ही 
उत्तर दंगा। मैं वस्तुत: बदल गया हूँ। मेरे वकक्‍तव्यों में नेत्िक एवं आध्यात्मिक समावानों की चर्चा अनर्गल या केवल 
औपचारिक नहीं होती । बहुत सोच-विचा रकर ही मैं उन पर बल देता हूँ। बहुत चिन्तन के वाद मैं इस निश्चय पर 
हुँचा हूँ कि ग्राज के मानव की आत्मा भझ्रशान्त और भूखी है। संपार का समस्त भौतिक वैभव भी उस भूख को नहीं 
मिटा सकेगा, यदि भौतिक उन्नति के साथ मनुष्य की आत्मा भूखी रहेगी ।* 


रूपरेखा 


अणुब्रत-आन्दोलन का प्रारम्भ एक बहुत ही साधा रण-सी घटना से हुआ्आा। बड़ी-से-बड़ी वदी का भी उत्स प्राय: 
साधारण ही होता है। झ्राचायंश्री के पास बेठे हुए व्यक्ति नैतिकता के विषय में परस्पर वात कर रहे थे | उनमें से एक 
ने निराशा व्यक्त करते हुए वड़ा ज्ञोर देकर कह्ढा कि इस युग में वेतिकता कोई रख ही नहीं सकता। यद्यवि आचार्यश्री 
उस बातचीत में भाग नहीं ले रहे थे, किन्तु उस भाई के इन छाब्रों ने उनका ध्यान आराक्ृष्ट कर लिया। वे कुद्ध भी नहीं 
बोले; किन्तु उनके मन में एक उथव-पुथत झव्रश्प सत्र गई। नैतिकता के प्रति अभिव्यक्त उस निराक्षा से उतकों एक 
प्रेरणा मिली। वहाँ से वे प्रभावकालीत प्रवचन करने के लिए सभा में गये। जो बात उनके मस्तिष्क में घुम रही थी, 
वही प्रवचन में गात-शत घारा बनकर फूट पड़ी । उन्होंने नैतिकता को पुष्ठ करते हुए मेघ-मन्द्र स्वर में पच्चीस ऐसे व्यक्तियों 
की माँग की जो अनेतिकता के विरुद्ध अपनी दक्ति लगा सके और हर सम्भावित खतरे को भेल सकें । इस माँग के साथ 
ही वातावरण में एक गम्भीरता छा गई। उपस्थित व्यवित गझ्राचार्यश्री के आह्वान और अपने आत्म-वल को तौलने 
लगे। मनो-मन्यन का वह एक अदुभुत दृश्य था । सहसा सभा में से कुछ व्यवित खड़े हुए और उन्होंने अपने नाम प्रस्तुत 
किये | वातावरण उल्लास से भर गया । एक-एक कर पच्चीस नाम आाचायंश्री के पास आग गए । सभा-समाप्ति के ग्रनन्तर 
भी वह ध्वनि लोगों के मन में गूजती रही । राजस्थान के 'छापर' वामक उस छेटे-से कस्बे का घर-घर उस दिन चर्चा- 
स्थल वन गया । उस दिव की वह छोटी-सी घटना ही अण्‌त्रत-ग्रान्दोलन की नींव के लिए प्रथम ईट वन गई। 

उस समय यह कल्पना भी नहीं की गई थी कि यह घटना झ्रागे चलकर एक झानदोलन का रूप ले लेगी और 
जनता द्वारा उसका इतना स्वागत होगा। प्रारम्भ में केवल यही भावना थी कि जो लोग प्रतिदिन सम्पक में झाते हैं, 
उनका नेतिकता के प्रति दृष्टिकोण बदले । वे धर्म को केवल उपासना का तत्त्व ही न मानें, उसे जीवन-शझ्योवक के रूप में 
स्वीकार करें। जिन व्यक्तियों ने अपने नाम प्रस्तुत किये थे, उनके लिए नियम-संहिता बनाने के लिए सोचा गया। उसके 
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४६ | श्राचायंश्री तुलसी झभिनतन्‍दन ग्रर [ द्वितीय 


स्वरूप-निर्धा रण के लिए परस्पर चर्चाएं चलने लगीं। श्राचार्यश्री ने मुनिश्नी नगराजजी को यह कार्य सौंपा । उन्होंने ब्रतों 
की रूप-रेखा बनायी और आचायंश्री के सम्मुख प्रस्तुत की । राजलदेसर-महोत्सव के अवसर पर आदर्श श्रायक-संबर' 
के रूप में वह योजना जनता के सम्मुख रखी गई । चित्तन फिर धागे वदा और कल्पना हुई कि ग्र्ततिकता की समस्या 
केवल श्रावक-वर्ग में ही नहीं है, वह तो हर धर्म के व्यवितियों में समायी हुई है। इस योजना के लक्ष्य को विस्तृत 
कर क्यों न सवके लिए एक सामान्य नियम-संहिता प्रस्तुत की जाये | श्राखिर इसी चिल्तन के ग्राधार पर नियमावली को 
फिर विकसित किया गया। फलस्वरूप सर्वताधारण के लिए एक रूपरेखा निर्धारित हुई और सं० २००४ में फाल्गुत 
शुक्ला द्वितीया को सरदारशहर (राजस्थान) में आचायंश्री ने अगृत्नत-झ्ान्दो लन का प्रवतेत किया । 


पूर्व-भूमिका 


आन्दोलन-प्रवर्तन से पूर्व भी श्राचायश्री नैतिकता के विषय में प्रयोग कर रहे थे; परत्तु उस समय्र तक उनका 


लक्ष्य केवल श्रावक वर्ग ही था। नवसूत्री' योजना और 'तेरहसूत्री योजना' के द्वारा लगभग तीस हज़ार व्यक्तियों को 
नैतिक उद्बोधन मिल चुका था। उन व्यक्तियों ने उन योजनाग्रों के ब्रतों को स्वीकार कर अ्णुब्रत-आन्दोलन के लिए 
एक सुदृढ़ भूमिका तैयार कर दी थी। 


नामकरण 


प्रारम्भ में अ्रणुत्रत-अन्‍्दोलन का नाम “अणुत्रती संघ रखा गया था। अणुब्रत' शब्द जैन-परम्प्रा से लिया 
गया है। मनुष्य के जागरित विवेक का निर्णय जब संकल्प का रूप ग्रहण करता है, तब वह ब्रत कहलाता है। वह 
अपनी पूर्णता की सीमा में महात्रत कहलाता है और अपूर्णता की स्थिति में अ्रणुत्रत । एक संयम की उच्चतम स्थिति है, 
तो दूसरी न्यूनतम | पूर्ण संयम में रहना कठिन साधना है, तो पूर्ण अ्संयम में रहना सर्वेवा अहितकर। दोतों अझ्रतियों 
के मध्य का मार्ग है--पणुत्रत । ऋणुब्रत-नियमों का पालत करने वाले व्यक्षितपों के संगठन का नाम रखा गया अश॒द्व ती 
संघ । हि 

जनता ने इस आन्दोलन का अच्छा स्वागत किया । हज़ारों व्यक्ति अणुव्रती बने, लाखों ने उसका समर्थन किया 
गौर उसकी आ्रावाज़ तो करोड़ों तक पहुँची । वम्बई में हुए पंचम अधिवेशन तक अगुव्रतियों के नाम की यूची रखी जाती 
रही, परन्तु फिर क्रमशः वढ़ती हुई संख्या की सुव्यवस्था रखने में शक्ति लगाने का विचार छोड़ दिया गया। संख्या का 
लोभ पहले भी नहीं रखा गया था, केवल भावना-प्रचार के रूप में ही ग्रान्दोलन की शक्ति लगे और खुले रूप में ही जनता 
उसमें भाग ले, यही अ्रभीष्ठ माना गया। नियमों में परिवर्तत किये गए। नाम के विषय में भी सुझाव आया कि 'संघ्र' 
इब्द सीमा को संकुचित करता है, जब कि ओआान्दोलत' शब्द अपेक्षाकृत मुक्त भावना का द्योतक है। सुझाव टीक ही 
था, अतः मान लिया गया और तभी से इसका नाम अ्रगुत्रत-प्रान्दो जत' कर दिया गया । 





१ (१) झात्म-हत्या करने का त्याग, (२) सच्चा आदि सादक वस्तुओं के सेवन का त्याग, (३) सांस और 
झ्ण्डा खाने का त्याग, (४) बड़ी चोरी करने का त्याग, (५) जुझ्मा खेलने का त्याग, (६) परस्त्री-गमन और अ्रप्राकृतिक 
सेयन का त्याग, (७) भूछा मासलाओर असत्य साक्षो का त्याय, (८) मिलावट का व नक़॒ली को भ्रसली बताकर बेचने 
का त्याग और (६) तोल-माप में कमी-बेशी करने का त्याग । 

२ (१) निरपराध चलते फिरते जीवों को जान-बुककर न मारना, (२) श्रात्स-हत्या न करना, (३) मद्य न 
पीचा, (४) मांस न खाना, (५) चोरी न करता, (६) जुआ न खेलना, (७) भूठी साक्षी नदेना, (८ ) हेष 
या लोभवश झ्ाग न लगाता, (६) परस्त्री-गसन न करना, अ्रप्नाकृतिक सेथुन न करना, (१०) वेश्या-गसन न करना 
(११) धूृज्न-पान व तशा न करता, (१२) राजि-भोजन न करना, (१३) साधु के लिए भोजन न बनाना। 


ऋषध्याय | अजुव्॒त-प्रतन्दोलन के प्रवर्तेक [ ४३ 


ब्रतों का स्वरूप-निर्णय 

आन्दोलन के प्रारम्भिक समय तक आचार्यथी तथा मुनिजन वहुलांश में राजस्थान के सम्पर्क में ही रहे थे। 
नियमावलि वनाते समय वहीं के गृूण-दोप स्पष्ट रूप से सामने झा सके । वहाँ की जीवन-यापन पद्धति को आधार मान 
कर ही ब्रतों का स्वरूप-निर्धारण किया गया। पहले-पहल क्रतों की संख्या चौरासी थी। आनदोलव की ज्यों-ज्यों 
व्यापकता होती गई, त्यों-त्यों देश तथा विदेश के व्यक्तियों की प्रतिक्रियाएं सामने गाने लगीं । 

भाई किशो रलाल मश्रुवाला ने आन्दोलन के प्रयास को प्रशंसनीय वताते हुए कुछ वातों की ओर ध्यान 
आाकृप्ट किया। उन्हें लगा कि अन्य ब्रत तो असाम्प्रदायिक हैं, परन्तु अहिसा-ब्रत पर पंथ की पूरी छाप है। उन्होंने उद्दा- 
हरण के रूप में मांसाहार और रेशमी वस्त्रों के विषय में लिखा है कि जनों और वेष्णवों की एक छोटी-सी संख्या के 
अतिरिक्त देश या विदेश के अधिकांश व्यक्ति मांसाहार के नियम निभाने की स्थिति में नहीं होते । इसी प्रकार रेशम के 
लिए ब्रत बना तो मोती के लिए क्यों नहीं बना ? ' रेशम के समान उनमें भी छोटे जीवों की हिसा होती है । 

मांसाहार यद्यपि मानव जाति में व्यापक रूप से प्रचलित है, जैनों और वैष्णव्रों ने इसका वहुत समय पूर्व से 
बहिष्कार कर रखा है, परन्तु आज वह केवल धामिक प्रश्त ही नहीं रह गया है । शरीर-शा स्त्रिपों की मान्यता भी यही 
वनती जा रही है कि मांस मनुष्य के लिए खाद्य नहीं है। शाकाहार का समर्यत करने वाले व्यक्त आ्राज प्राय: हर देश में 
मिल जाते हैं; अत: इसमें किसी पंथ के दृष्टिकोण को महत्त्व देने या न देने का प्रश्न नहीं है। आचार्यश्री का चिन्तन रहा 
है कि निरामिपता का क्रमिक विकास होना चाहिए । साथ ही आमिपभोजियों को अणुब्रत में स्थान न हो, यह भी झ्भीष्ट 

हीं माना गया; अ्रतः प्रवेशक अणुत्नती के ब्रतों में वह ब्रत न रखकर मूल अपुत्रतियों के ब्रतों में रखा गया | इससे 

उनकी साथवा की क्रमिक विकास का अवसर मिलेगा । 

सत्य-अ्रणुत्रत के विपय में आचार्य विनोवा का ग्रभिमत था कि सत्य अखण्ड होता है; अद्िसा की तरह उसका 
अ्रणुत्रत नहीं बताया जा सकता । इस पर भी गराचार्यश्री ने चित्तवत किया। लगा कि लक्ष्य की दृष्टि से सत्य जितवा 
अखण्ड है, उतनी ही श्र्िता भी। परन्तु साधक की साधवा में जब तक पूर्णता का समावरेश नहीं हो जाता, तव तक न 
अहिसा की पूर्णता झा पाती है और त सत्य की । सत्य और अहिसा अभिन्‍न हैं । जहाँ डिसा है, वहाँ सत्य नहीं हो सकता । 
स्वरूप की दृष्टि से इनकी अखण्डता को मान्य करते हुए भी आवार-शक्‍्यता के क्रसिक विकास की दृष्टि से इनके खण्ड 
भी आवश्यक माने गए हैं। 

जापान के कुछ व्यक्तियों की प्रतिक्रिया थी कि इनमें से कुछ नियमों को छोड़कर शेष नियमों का हमारे देश 
के लिए कोई उपयोग नहीं । वे सव भारतीय जीवन को दृष्टि में रखकर ही बताये गए प्रतीत होते हैं। उत लोगों की 
यह वात कुछ अंशों में ठीक ही थी; क्योंकि स्थानीय परिस्थितियों का प्रभाव रहना स्वाभाविक हो है। पर आचायंश्री 
को देशी और विदेशी का कोई भेद अभी प्सित नहीं रहा है । 

इस प्रकार की अनेक प्रतिक्रियाओं तथा सुझावों के प्रकाश में नियमावलि को फिर से संशोधित करने का 
निरचय किया गया। इस बार के संशोधनों में यह बात मुख्यता से रखी गई कि असंयम की मूल प्रवृत्तियाँ सबेत्र समान 
होती हैं, उपभेदों में भज्रे ही श्रन्तर आता रहे । इसलिए नियमावलि मूल प्रवृत्तियों पर नियन्त्रण स्थापित करने के लिए 
ही बतायी गई । शेष नियम देश-कालानुसार स्वयं निर्धारित करने के लिए छोड़ दिये गए। इस क्रम से निय्रमों की संख्या 
घटकर केवल वयालीस रह गई। 

प्रथम रूप-रेखा में अणुब्रतियों की कोई श्रेणियाँ तहीं थीं। इस बार उतकरी तीन श्रेणियाँ निश्चित की गईं-- 
१. प्रवेशक श्रणुत्रती, २. अणुब्रती और ३. विशिष्ट ग्रणुत्रती । ये श्रेणियाँ किसी पद की प्रतीक नहीं हैं, अपितु ऋमिक 
ग्रभ्यास की प्रगति सूचक सीढ़ियाँ हैं । प्रवेशक अणुब्रती के लिए ग्यारह,अगुत्र ती के लिए वध्रालीय और विशिष्ट अण्‌ब्ती 
के लिए छः नियम हैं । इस प्रकार ब्॒तों के स्वकूप का जो निर्णय किया गया, वह कई परिवतेनों के बाद की स्थिति है । 





१ हरिजनसेवक', २० साले ५० 


डेंद ] आचार्यजी तुलसी प्रभितन्‍दन ग्रस्य [ द्वितीय 


असाम्प्रदाधिक रूप 


आन्दोलन का दष्टिकोण प्रारम्भ से ही असाम्प्रदायिक रहा है। यह विशुद्ध रूपसे चरित्र-विकास की दृष्टि 
लेकर चला है और इपी उद्देश्य की पूर्ति में अपनी सम्पूर्ण शक्ति लगा देना च । सब धर्मो को समान्य भूमिका पर 
कर कार्य करते रहना ही इसने अपना श्रेयोमार्य चुता है। परल्तु प्रारम्भ में लोगों को यह विश्वास ही नहीं हो पा 
रहा था कि एक सम्प्रदाय का आचाय॑ इतना उद्दार वनकर सव धर्मो की समनन्‍्वयात्मकता के आधार पर कोई आन्दोलन 
चला सकता है। उस समय यह प्रदत वार-बार सामने गाता रहता शा कि अणुत्रती बनने पर क्या हमें आपको धर्म-गुझ 
मानना होगा ? दिल्‍ली में एक भाई ने यही प्रश्न सभा में खड़े होकर पूछा था। आचार्यथ्री ने कहा--यह कोई ग्रावश्यकर 
नहीं है। आपके लिए केवल ग्रान्दोलन के ब्रतों का पालन करना ही आवश्यक है। कौत-से धर्म को मानते हैं, किस 
धर्म-गुरु मानते हैं, अथवा किसी धर्म को मानते भी हैं या नहीं---इन सब बातों में अपने विचार और अवबुत्ति को यथा- 
रुथि रखने में झ्राप स्वतन्त्र हैं। झ्रानदो लन उसमें बाधक नहीं बनता । 
जनता ज्यों-ज्यों सम्पर्क में आती गई, त्यों-त्यों साम्प्रदायिकता का भय अपने-आप दूर होता गया। धीरे-धीरे 
उसमें सभी तबकों के मनुष्य सम्मिलित होने लगे । हिन्दू, सिख, मुमलमाव और ईसाई आदि सभी धर्मों को इसमें अपने 
ही सिद्धान्त प्रतिविम्बित हुए लगने लगे । 
आचार्यश्री ने इस आन्दोलन में राजवैतिक सम्प्रदायों का भी समन्‍्वव क्रिया है। वे इगे क्रिसी भी राजनैतिक 
टी की कठपुतली नहीं वा देना चाहते | समय-समय पर प्राय: झतेक राजन॑तिक दलों के लोग आन्दोलन के कार्यक्रमों 


मलित होते रहे हैं। उनके पारस्परिक मतभेद कुछ भी उ्यों न रहते रहे हों, किल्तु चरित्र विद्यु द्ध की ग्रावश्यतता 
सभी समान रूप से ही समझते रहे हैं। सन्‌ १९५६ में चुनावों की तैयारियः हो रही थीं, तय आचार्य थी भी दिल्‍ली में 
ही थे। आम चुनावों में ग्रनैतिक और अनुचित प्रवृत्तियों का समावेश न हो, इस लक्ष्य से आवार्य थी के साच्विध्द में एक 


सभा का झ्रायोजन किया गया। उसमें चुनाव-पमुख्यायुक्त श्री सुक्ुमार सेन, कग्रेस-अब्यक्ष 3० न० ढेवर, साम्य दी 
नेता अ० क० गोपालन, प्रजासमावादी नेता जी० भ० कृरलानी गआ्रादि देश के प्रम्ख राजतीनिज् सम्मिलित हुए थे। 
सभी ने ग्रान्दोलत के ब्रतों को क्रियान्वित करने का विश्वास दिलाया। 


सहयोगी भाव 


इस असम्प्रदाय-भावना ने अषुतब्रत-आन्दो लन को सबके साथ मिलकर तथा सबका सहयोग लेकर सामूहिक 
रूप से कार्य करने का सामर्थ्य प्रदान किया है। व्यक्ति अकेला किसी ऐसी बुराई का, जो सर्व-साधारण में ग्रव्याहत रूप 
से फेल चुक्री हो, सामता करने में अपने-ब्राप को झसमर्य पाता है। परच्तु जब सात उद्देश्य के अनेक व्यक्तित उस बुराई 
के विरुद्ध खड़े होते हैं तो उसमें भाग लेने वाले प्रत्येक व्यक्ति को अपने में एक विशेष साम्थ्य का झ्नुभव होने लगता है। 
जब बुराई झनेक व्यक्तियों का सापुहिक सहयोग पाकर प्रवल बन जाती है तो ब्रच्छाई को भी अनेक व्यक्तियों के लामू 
हिक सहयोग से प्रवल चाहिए एक ग्च्दा व्यक्ति अनेक बुरे व्यक्तियों से श्रेष्ठ अवश्य होता है, पर जीवन- 
व्यवहार में निभ तभी सकता है, जब्र कि अनेक अच्छे व्यक्ति उसकी जीवन-यापन पद्धति के पोषक तथा स यक हों । 

आाचारयश्री सभी दतों तथा व्यकिदयों का सहयोग इसीलिए अभीष्ट मानते है कि उससे धामिकर तथा न॑ंतिक 
जीवन व्यतीत करने को कामना रखने वाले व्यक्तियों को एकरूपता प्रदान की जा सके और उ ससे ग्रधा मिकता और ग्रनै- 
तिकता के वर्तमान प्रभाव को जत्द किया जा सके | आचायंशी ने एक वार कहा था कि जत्र चोर आदि दुग णी व्यक्ति 
सम्मिलित होकर काम कर सत्य हू. ता ग्च्छा उद्ृब्य रखने वाले दल सम्मिलित होकर काम क्‍यों नहीं कर सकते ? इस 
कथन से सबोदयी नेता जयप्रक!श दाराग्ण बहन प्रभावित हुए । उन्होंने कहा--''मैं स्वोदिय कार्यकर्ताओं के सम्मुख चर्चा 
रूँगा कि ऐसे समान उद्देश्यों के कार्यो में परत्पर सहयोगी बनें । 


पर 


ध्याय | अणुतव्रत-आन्दोलन के प्रवर्तेक ४६ 


प्रथम अधिवेशन 


अणुत्रत-आन्दोलन का प्रथम वाषिक अधिवेशन भारत की राजधानी दिल्‍ली में हुमा था। यद्यपि इसके प्रसार 
की दिशाएं जयपुर से ही उन्प्ुक्त होने लगी थीं, पर सार्वजनिक रूप इसे दिल्‍ली में मिला । यह आवचार्यश्री का दिल्‍ली में 
प्रथम वार पदार्यण था। आन्दोलन नया-तया ही था । परिस्थितियाँ कोई अधिक अनुकूल नहीं थीं। अविश्वास, सन्देह 
और विरोध की मिली-जुली भावनाग्रों का सामना करना पड़ रहा था। फिर भी आचार्यश्री ने अपनी बात पूरे वल के 
साथ जतता में रखी । पहने-पहल शिक्षित-वर्ग ने उनकी वातों को उपेक्षा व उपहास की दृष्टि से देखा; पर उनकी 
झावाज़ समय की ग्ावाज़ थी। उसकी उैक्षा की नहीं जा सकती थी। उनकी बातों ने धीरे-धीरे जतता के मत को छुप्रा 
और आन्दोलन के प्रति आकषंण बढ़ने लगा । 

कुछ दिन बाद वापिक अधिवेशन का आयोजन हुआ । दिल्‍ली नगरपालिका-भवन के पीछे के मैदान में हज़ारों 
व्यक्ति एकत्रित हुए । वातावरण में एक उल्लास था। दिल्‍ली के नागरिकों ने एक आशा-भरे दृष्टिकोण से श्रधिवेगन की 
कार्रवाही को देखा | नगर के सार्वजनिक कार्यकर्ता, साहित्यकार तथा पत्रकार आदि भी अच्छी संख्या में उपस्थित थे । 

कार्य प्रारम्भ हुआ | कुछ भाषण हुए । प्रथम वर्ष की रिपोर्ट सुतायी गई। उसके पश्चात ब्रत स्वीकार कराये 
गए । आन्दोलन के प्रारम्भिक दिनों में जहाँ पिचह॒त्तर व्यक्ति थे, वहाँ इस अधिवेशन के समय छः: सौ पच्वीस व्यक्तियों 
ये ब्रत ग्रहण किये । उपस्थित जनता के लिए यह एक अपूर्व बात थी। ग्रधिविशन का यह सबसे बड़ा आकर्षण था। इससे 
देश में नैतिक ऋत्ति के दीज अंकुरित होते का स्वप्त आकार ग्रहण करता हुमा दिखायी देने लगा। चारों झ्रोर चलने 
वाली अन॑तिकता में खड़े होकर कुछ व्यक्ति यह संकल्प करें कि वे किसी प्रकार का अवैतिक कार्य नहीं करेंगे, तो यह एक 

बटनीय घटना लगने लगी । नैतिक वातावरण में मनुष्य जहाँ स्वार्थ को ही प्रमुख मानकर चलता है, परमार्थ को भूल- 

कर भी याद नहीं करता, वहाँ कुछ व्यक्तियों का अणुत्रती बनना एक नया उन्मेष ही था। 


पत्रों की प्रतिक्रिपा 

पत्रकारों पर इस घटना दा बहुत ही अनुकूल प्रभाव हुआ । देश के प्रायः सभी दे निक पत्रों ने बड़े-बड़े झीर॑कों से 
इन समाचारों को प्रकाशित किया | अनेक देविक पत्रों में एतद-विपयक सम्पादक्रीय लेख भी लिखे गए। 'हिन्दुस्तात 
टाइस्स' (नई दिल्ली) ने झरने सांध्य संस्करण में लिसा---/चनत्कार का युग अभी समाप्त नहीं हुत्रा है। दिल्ली में भी 
हमें चारों ओर फले हुए अन्धकार में प्रकाश की एक किरण दीख पड़ी है ।'*'जब बन चित रूप से कमाये गए पैसे पर 

ते-फलने बाते व्यापारी एकत्रित होकर सच्चाई से जीवन विताने का आन्दोलन शुरू करते हैं; तव कौन उतसे प्र भा- 
वित्त नहीं होगा ! “उन्होंने यह सत्‌-प्रतिज्ञा आवचायंश्री तुवसी के सामते अगुत्रती संब के पहले वाधिक अविवेशन के 
ग्रतप्तर पर प्रहग की है।' 'आवार्य तुलसी, जो कि इस धंवठव या झान्दो लत के दिनाग हैं, राजपूताता के रेलीने मैदानों 
बगे पार कर दिल्‍ली की पक्की सड़कों पर आये हैं । 

'हिन्दुस्ताव स्टेण्डड' (कलकत्ता) ने २ मई, ५० को अगूव्रती-संघ का स्वागत करते हुए लिखा था, “४ “इस 
देत में व्यागा र-व्यवसाय में मिथ्या जोरों पर है। यह भय है कि कहीं उससे सनाज के जीवत का सारा नैतिक ढाँचा ही 
नष्ट न हो जाये इसलिए कुछ व्यापारियों का यह आन्दोलन कि वे व्यापार-व्यवसाय में मिथ्या आरचार न करेंगे, देश में 
स्वस्थ व्यापार-व्यवसाय को जन्म दे सकेगा । इस दिल्ला में अणुत्रती-संघर के प्रव्तेक ग्राचार्य भी तुलसी ने जो पहल की है, 
उसके लिए वे बधाई के अ्रधिकारी हैं ।' 

कलकत्ता के सुप्रसिद्ध बंगला-रैनिक 'झ्रानर्द वाज्भार पत्रिका ने नूतन सतयुग' झीउंक से लिया था, “तो 
क्या कलियुग का अवसानत हो गया है ? क्या सतयुग प्रकट होने को है ? नई दिल्‍ली, ३० अप्रैल का एक समाचार है कि 
मारवाड़ी समाज के कितने ही लखपति और करोड़पत्नि लोगों ने यह प्रतिजा की है कि वे कभी चो र-वाज्ञारी नहीं करेंगे। 
इसके प्रेरक हैं आचारयश्री तुलसी, जिन्होंते मानव-जाति की समस्त बुराइयों को दूर करने के लिए एक झान्दो लन प्रारम्भ 


५० | श्राचायंश्री तुलसी झभिनरदन ग्रन्य [ द्वितीय 


किया है। उसी के समर्यन में ये प्रतिज्ञाएं की गई हैं। हम झाचार्यश्रो तुलसी से सविनय अनुरोध करना चाहते हैं कि वे 
कलकत्ता नगरी में पधारने की कृपा करें । 

“हरिजन-सेवक' के हिन्दी, अंग्रेज़ी व गजराती-संस्करणों में श्री किशो रलाल मश्नुवाला ने संघ के ब्रतों की विवे- 
चना करते हुए सम्पादकीय में लिखा, “अणुब्नत का अर्थ है--प्रत्येक ब्रत का अणु से लेकर क्रमशः बढ़ता हुम्रा पालन । 
उदाहरण के लिए, कोई आदमी जो भ्रहिसा और अपरि ग्रह में विश्वास तो रखता है, लेकिन उसके अनुसार चलने की 
ताक़त अपने में नहीं पाता, वह इस पद्धति का आश्रय लेकर किसी विशेष हिसा से दूर रहने या एक हद के वाहर और 
किसी खास डंग से संग्रह न करने का संकल्प करेगा और धी रे-घी रे अपने लक्ष्य की ओर बढ़ेगा। ऐमे ब्रत अगुत्रत कहलाते हैं |! 

इस प्रकार आन्दोलन की प्रतिध्वनि समस्त देश में हुई | क्वचित्‌ विदेशी पत्रों में भी इस विपय में लिखा गया । 
न्‍्यूयाक के सुप्रसिद्ध साप्ताहिक टाइम' ( १५ मई, १६५० ) में यह संवाद प्रकाशित हुआ्ना, “ग्रन्य अनेक स्थानों के कुड 
व्यक्तियों की तरह एक दुबला, पतला, ठिगना, चमकती आँखों वाला भारतीय संसार की वर्तमान स्थिति के प्रति अत्यन्त 
चिन्तित है। चौंतीस वर्ष की ग्रायु का वह आचार्य तुलसी है, जो जैत तेरापंथ समाज का आचार है। वह अहिसा में विश्वास 
करने वाला धामिक रसामुदाय है। आाचाय॑ तुलसी ने १६४६ में अगुत्रती-संच की स्थापना की थी | जब समस्त भारत 
को ब्रती बना चुकेंगे, तव शेष संसार को भी क़्ती बनाने की उनकी योजना है ।” 

देशी और विदेशी पत्रों में होने वाली इस प्रतिक्रिया से ऐसा लगता है कि मानो ऐसे किसी आन्दोलन के लिए 
मानव-समाज भूखा और प्यासा बैठा था। प्रथम अधिवेशत पर उसका यह स्वागत ग्राशातीन और कल्मनातीन या । 


आशाबादी दृष्टियाँ 


आन्दोलन का लक्ष्य पवित्र है, कार्य निष्काम है, ग्रत: उससे हरएक व्यक्ति करी सहमति ही हो सकती है। जब 
देश के तागरिकों की संकल्प-शक्ति जागृत होती है, तब मन में मधुर झ्राशा का एक गंकुर प्रस्कुटित होता है। आन्दोलन के 
सम्पक में झ्राने वाले व्यक्तियों के उद्गार इस वात के साक्षी हैं । उनमें से कु छ ऐसे व्यक्तियों के उद्गार यहाँ दिये जा रहे 
हैं, जिनका राष्ट्रव्यापी प्रभाव है तया जो किसी भी प्रक्रार के दवाव से ग्रप्रभावित रहकर चिन्तन करने की क्षमता रखते हैं। 

राष्ट्रपति-भवन में एक विशेष समारोह पर बोलते हुए राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद ने कहा, ' पिछले कई वर्षों 
से अण्रत ग्रान्दोलन के साथ मेरा परिचय रहा है। भुरुआत में जब कार्य थोड़ा आगे बढ़ा था, मैंने इसका स्वागत किया 
और अपने विचार बतलाये । जो काम झ्राज तक हुआ है, वह सराहनीय है। मैं चाहूंगा इसका काम देश के सभी वर्गों में फैले, 
जिससे सव इससे लाभान्वित हो सकें। इस आन्दोलन से हम दूसरों की भलाई करते हैं; इतना ही नहीं, अपने जीवन को 
भी शुद्ध करते हैं, अपने जीवन को बनाते हैं। संयम का जीवन सत्रसे अच्छा जीवन है। इसीलिए हम चाहते हैं कि सब 
वर्गों में इसका प्रचार हो । सबको इसके लिए प्रोत्साहित किया जाये ।/”* 

उपराष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन्‌ ने अणुब्रत-आन्दोलन के विषय में लिखा है, “हम ऐसे युग में रह रहे हैं, जब 
हमारा जीवात्मा सोया हुआ है। झात्म-वल का ग्रकाल है और प्रमाद का राज्य है। हमारे युवक तेजी से भौतिकवाद की 
झोर भुकते चले जा रहे हैं। इस समय किसी भी ऐसे ग्रान्दो लन॒ का स्वागत हो सकता है, जो श्रात्म-बज की प्रोर ले जाने 
वाला हो। इस समय हमारे देश में अ्रणुब्रत-आन्दोलन ही एक ऐसा आ्रान्दोलन है जो इस कार्य को कर रहा है। यह काम 
ऐसा है कि इसको सब तरफ से बढ़ावा मिलना चाहिए।* 

प्रधानमन्त्री श्री जवाहरलाल नेहरू ने कहा, “हमें अपने देश का मकान बनाना है। उसकी बुनियाद गहरी 
होनी चाहिए । बुनियाद यदि रेत की होगी तो ज्यों ही रेत ढह जायेगी, मकान भी ढह जायेगा। गहरी बुनियाद चरित्र 
की होती है। देश में जो काम हमें करने हैं, वे बहुत लम्बे-चौड़े हैं। इन सबकी बुनियाद चरित्र है। इसे लेकर बहुत अच्छा 


१ नव-निर्माग की पुकार, पृ० ४१ 
३ भ्रणुव्रत-आान्दो लन 


भ्रध्याय |] अणत्रत-प्रान्दो लन के प्रवर्तक [५१ 


काम अणुव्रत-आन्दोलन में हो रहा है। मैं मानता हूँ, इस काम की जितनी उन्नति हो, उतना ही अच्छा है। इसलिए मैं 
अगुव्रत-आन्‍न्दोलन की पूरी उन्नति चाहता हूँ । 

अणुब्नत-सेमिनार में उद्घाटन-भाषण करते हुए यूनेस्की के डायरेक्टर-जनरल डा० लूथर इवान्स ने कहा, “हम 
लोग यूनेस्को के द्वारा शान्ति के अनुकूल वातावरण बनाने की चेष्टा कर रहे हैं। इधर अणुव्रत-श्रान्दोलन भी प्रशंसनीय 
काम कर रहा है। यह बड़ी खुशी की वात है। मैं उसकी सफलता चाहता हूँ। आपका यह सत्कार्य संसार में फने आर 
शान्ति का मार्ग-दर्शन करे ।”* 

राष्ट्र के सुप्रसिद्ध विचारक काका कालेलकर ने कहा है, “श्रमण और भिक्षु शान्ति-सेना के सैनिक हैं। नैतिक 
प्रचार और प्रसार के लिए उन्होंने जीवन को जगाया है, यह उचित है। अशुत्रत-ग्रान्दोलन में नेतिक विचार-क्रान्ति के 
साथ-साथ बौद्धिक अहिसा पर भी बल दिया गया है। यह इसकी अपनी विशेषता है।' 

श्री राजगोपालाचार्य ने अपने विचार व्यक्त करते हुए लिखा है, “मेरी राय में यह जनता के नैतिक एवं सांस्‍्क्ृ- 
तिक उद्धार की दिशा में पहला क़दम है।” 

आचार्य जी० भ० कृपलानी ने अणुब्रत-प्रान्यो लन के विषय में अपने भाव यों व्यक्त किये हैं, ““-'मैं मानता हूँ 
कि ब्रतों के बिना दुनिया चल नहीं सकती | ब्रतों को त्यागने से सवेनाश हो जाता है। मैं व्यक्ति-सुधार में विश्वास नहीं 
रबता। सामूहिक सुधार को सत्य मान कर चलता हूँ । व्यक्ति-सुधार की प्रक्रिया में वह वेग और उत्साह नहीं रहता, 
जियना सामूहिक सुधार में रहता है। इसके तात्कालिक परिणाम भी लोगों को आराइृष्ट कर लेते हैं। अरणुत्रत-आन्दोलन 
इस दिशा में मार्ग-सूचक बने, ऐसी गेरी भावना है।”” 

हिन्दी-जगत्‌ के सुप्रसिद्ध साहित्यकार श्री जैनेन्द्रकुमार के विचार इस प्रकार हैं, “सिद्धान्त की कसौटी व्यवहार 
है; जो व्यवहार पर खरा सिद्ध नहीं होत', वह सिद्धात्त कैसा ! मुझे यह कहते प्रसल्वता है कि महव्रत का मार्ग जगत्‌ 
से एकदम निरपेक्ष नहीं है, श्रणुत्त उसका उदाहरण है। ब्रत जीवन में किनारे जैसे हैं। यदि नदी के किनारे न हों, तो 
उसका पानी रेगिस्तान में सूख जाये। किनारे नदी को बाँधते वाले नहीं होने चाहिए, वे उसको मर्यादा में रखने वाले 
होने चाहिए। ऐसे ही वे किनारे जीवन-चैतन्य को विकास देने वाले और दिशा देने वाले हो सकते हैं ।* 

अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी के भूतपूर्व महामन्त्री श्री श्रीमस्तारायण ने अपनी भावना यों व्यक्त की है, 
“अपुव्रत-आानदोलन की जब से मुझे जानकारी हुई है, तभी से मैं इसका प्रशंसक रहा हूँ । इसके सम्बन्ध में मेरा आकर्षण 
इसलिए हुआ्आा कि यह झ्रान्दोलन जीवन की छोटी-छोटी वातों पर भी विशेष ध्यान देता है। बड़ी बातें करने वाले बहुत 
हैं, किन्तु छोटी वातों को महत्त्व देने वाले कम होते हैं । 

यह झ्ान्दोलव क्रमिक विकास को महत्त्व देता है, यह इसकी विशेषता है। एक साथ लक्ष्य पर नहीं पहुँचा जा 
सकता, एक-एक कदम आगे बढ़ा जा सकता है ।* 

संसदु-सदस्या श्रीमती सुचेता कृपलानी ने कहा, “अगुव्रत-ग्रान्दोलन जीवन-शुद्धि का आन्दोलन है। जब कार्य 
और कारण दोनों शुद्ध होते हैं, तव परिणाम भी शुद्व होता है। अणुब्रत-थ्रान्दोलन के प्रवर्तक का व उनके साथी साधृग्रों 
का जीवन शुद्ध है। अणुत्नतों का कार्य क्रम भी पवित्र है, इसलिए इनके कहने का असर पड़ता है । 

अगृव्रत-आन्दोलन के ब्रत साव॑ जनीन हैं । प्रत्येक वर्ग के लिए इसमें व्रत रखे गए हैं । यह इसकी झपनी विशेषता 
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है। ब्रतों की भाषा सरल व स्वाभाविक है। अहिंसा आदि ब्रतों का विवेचन सामयिक व युगानुकल है। श्रहिसा की 
व्याख्या व ब्रतों में झब्दों का संकलन मु्े बहुत ही भावोत्पादक लगा । कहा गया है--जीव को मारना या पीड़ा पहुँचाना 
तो हिसा तु मानसिक असहिण्णुता भी हिसा है। अझ्रधिकारों का दुरुपयोग भी हिसा है। कम पैसों से अधिक श्रम 
लेना भी हिसा है, थादि-ग्रादि । इसी प्रकार सभी ब्रत जीवन को छते हैं। अगुद्व तियों का जीवन इसका प्रत्यक्ष प्रमाण है । 
मुझ पर आन्दोलन का काफी असर है। झ्राचार्यजी का सत्‌ प्रयास सफल हो, यह मेरी कःमना है ।/ * 

उपय वक्‍त व्यक्तियों के अतिरिक्त भी बहुत से ऐसे व्यक्त है जो अग॒नव्नत-आन्दोलन के विपय में बहुत श्रद्धाशी ल 
और आश्ावादी हैं। उन सबके उद्गारों का संकलन एक एथक पुस्तक का विषय हो सकता है। यहाँ उन सबका उल्लेख 
सम्भव नहीं है । 


सन्देह और समाधान 


आन्दोलन के विपय में जहाँ अनेक व्यक्ति ग्राशावादी हैं, वहाँ कुछ व्यक्तियों को एतद्‌ू-विपयक नाना सन्देह 
भी हैं। किसी भी विषय में सन्देहों का होना अस्वाभाविकर नहीं कहा जा सकता; वस्तुतः वे वात को अधिक गहराई से 
सोचते की प्रेरणा ही देते हैं। सावधान भी करने हैं। यहाँ प्रान्दोलन के विषय में किये जाने वाले कुछ सन्देहों का संक्षेप 
में समाधान प्रस्तुत किया जा रहा है। 
१. भगवान्‌ महावीर, भगवान्‌ बुद्ध और महात्मा गांधी जैसे व्यक्ति भी जब विच्तर को नैतिकता के इचि में 
नहीं ढाल सके, तो अ,चार्य श्री वह कार्य कैसे कर सकेंगे ? 
इस सन्देह का समाधान यही हो सकता है कि समूचे विएव को नैतिक बना देता किसी के लिए सम्भव नहीं है । 
नैतिकता का इतिहास जितना पुराना है, उतना ही अ्नैतिकता का भी । हर युग में इन दोनों का परस्पर संघर्ण चलता 
रहा है। संसार के रंगमंच पर कभी एक की प्रमुखता होती रही है तो कभी दूसरे की ; पर सम्पूर्ण रूप से न कभी नैनि- 
तिकता मिटी है और न ही अनेतिकता। जब-जब मानव-समाज में नैतिकता की प्रवलता रही है, तब-तव उसका 
उत्थान हुआ है और जब-जब अनैतिकता की प्रबलता हुई है, तत-तब पतन । एक न्याय, मंत्री और साम्य की संवाहक 
बनकर शान्ति का साम्राज्य स्थापित करती है तो दूसरी अन्याय, विद्वेप और विपमता की संव्राहक बनकर ग्रज्ञान्ति का 
दावानल प्रज्वलित करती है। सभी महापुरुषों का विचार रहा है कवि विदव नंतिक और ग्ाध्यात्मिक बने; कि तु वे सब 
यह भी जातते रहे हैं कि यह सम्भव नहीं है। इसलिए वे फल की ओर से निश्चिन्त होकर केवल कार्य पर लगे। उससे 
समाज में आध्यात्मिकता और नेतिकता का ब्रामुख्य स्थापित हुआ । झाचार्यश्री भी अपना परुया्थ इसी दिशा में लगा 
। क्रिलना क्या कुछ बनेगा, इसकी चिन्ता न वे करते हैं और न उन्हें करनी ही चाहिए। 
२. सारा सवार ही जव अष्टाचार और दुब्यंसनों में फंसा है, तब॒ चन्द मनृष्य अणज्ती बनकर अपना सत्य 
कसे निभा सकते हैं ? 
इसका संद्षिप्त समाधान हो सकता है कि सत्य ग्रात्मा का धर्म है। उसके लिए दसरे का स गरा निम्तान्त अ्रपेक्षित 
नहा ह। सफलता सझ्या पर नहीं, भावना पर निर्भर है। संसार के प्राय: सभी सुधार थोड़े व्यक्तियों से ही प्रारम्भ हुए 
। अधिक व्यवित तो उसके विरोध में रहे हैं; क्योंकि विचारशील और स्वार्थ त्यागी मनुष्य अपेक्षाकृत स्वल्प ही मिलते 
ह। इसका यह तात्पय नहीं है कि अणुव्नतियों की संख्या स्वल्प ही रहनी चा हिए; किन्तु यह है कि संख्या को सफलता का 
मापक यन्त्र नहीं मानना चा अधिक व्यक्ति जिस मार्ग को चनने हैं, वह सच्चा ही हो, यह ग्रावश्यक नहीं है। ग्रत 
सत्य-सेवी के लिए बहुमत का महत्त्व अधिक नहीं रह जाता । उसे अपने आत्म-वल पर विश्वास रखते हुए बहु-जन मान्य 
अरनेतिक विपयों का सामना ही नहीं, अपितु उन पर प्रहार करने को भी उद्यत रहना चाहिए। इस प्रकार वह झपने सत्य 
को तो निभा ही लेता है, साथ-साथ उन अनेक व्यक्तियों को सत्य मार्ग के लिए प्रेरित भी कर देता है, जो साथी के अभाव 
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में अपने बल पर आगे बढ़ने से घबराते हैं । 

३. जिस गति से लोग श्रण॒त्रती बन रहे हैं, वह बहुत धीमी है। इस गति से यहाँ का नैतिक दुभिक्ष मिट नहीं 
सकता। प्रतिवर्ष एक सहस्न व्यक्त अग॒ब्ती बनते रहें तो भी अकेले भारत की चालीस करोड़ जतता को नैतिक बनाते 
लाखों वर्ष लग जायेगे। तब झान्दो लन के पास इस समस्या का क्या हल है ? 

यह स्वीकार किया जा सकता है कि गति बहुत धीमी है। उसे तेज करना चाहिए; किन्तु आन्दोलन गुण की निष्ठा 
लेकर चलता है| संख्या का महत्त्व उसमें गौण है । यदि गुण का आधिक्य हों तो औपधि की अल्प मात्रा भी प्रभूत 
परिणाम ला सकती है। उसी तरह ग्रत्पसंख्यक गणी व्यक्ति भी सारे समाज को प्रभावित कर सकते हैं। यह मानवीय 

बना का प्रश्न है। इसे साधारण गणित के ग्राधार पर समाहित नहीं किया जा सकता । मानवीय भावना गणित के 
फारमलों से वबकूर नहीं चया करती । हजारों व्यक्तियों की सम्मिलित भावता का जब कहीं एक स्थान पर तीत्र 
विस्फोट होता है, तव बह हमारी गणित की प्रक्रिया में एक के रूप में सम्मिलित किया जाता है । अवशिप्ट व्यक्ति 
गणना-क्षेत्र से बाहर रह जाते हैं। अपुक्रत-भावना को भी इसी श्राधार पर यों समझा जा सकता है कि जब हजारों 
व्यक्तियों के मत पर ग्रनीति के विरुद्ध नीति का प्रभाव होता है, तब उनमें से तीव्रत र या तीब्रतम प्रभाव वला व्यक्ति 
जो कि उन, सहख्रा की भावना का एक प्रतीक समझा जा सकता है, प्रतिज्ञाबद्ध होता है। अगुत्रत-भावना से प्रभावित 
होते हुए भी अबशिष्ट व्यक्षित उस संख्या से वाहर रह जाते है । संख्या-समाविष्ट व्यजित तो उन हज़ारों व्यक्तियों का 
एक प्रतीक-मात्र होता है। इसलिए अ्रणत्नतियों की संख्या को ही अपषृत्रत-भावना का विकास - क्षेत्र नहीं मान लेना चाहिए। 
भारत के स्वातन्त््य संग्राम के अहिसक सनिक इस वात की सत्यता के लिए प्रमाणभूत माने जा सकते हैं। सारे भारतवासी 
तो क्‍या, पर शरतांश भी उस संस्था के सदस्य नहीं थे। पर क्या इसमे यह माना जा सकता है कि जितने उस संस्था के 
सदस्य थे, केवज उतने ही स्वतन्त्रता के पुजारी थे। अ्वशिष्ट व्यक्तियों का स्वतन्त्रता-संग्राम से कोई सम्बन्ध नहीं था ? 
इसके अभ्रतिरिक्त सारे भारत की बात सोचने से पहले यह तो हरएक व्यक्ति को मान्य होगा ही कि अभाव से 
तो स्वल्प भाव अच्छा ही होता है | स्वल्प भाव को सर्व भाव की ओर बढ़ने में अपनी गति तीन करनी चाहिए। इसमें 
स्वयं अणुब्रत-आान्दो लन सहमत है । परन्तु सर्व भाव न हो, तब तक के लिए अभाव ही रहता चाहिए; स्वल्प भाव की को ई 
ग्रावदयकता नहीं है, इस बात से वह सहमत नहीं हो सकता । 

४. अणब्रतों की रचना में मुख्यतः निषेधात्मक दृष्टि ही क्यों अपनायी गई है ? जबकि जीवन-निर्माण में विधि- 
प्रधान पद्धति की आवश्यकता होती है। 

यों तो विधि में निषेध और निषेध में विधि स्वत: गभित रहती है, फिर भी मनुष्य की आ्राच।र-सं हिला में विधेय 
अधिक होते हैं और हेय कम । इसीलिए अपनी मर्यादा में रहकर मनृष्य को क्या-क्या करना चाहिये, इसकी लम्बी सू वी 
बनाने से अधिक सुगम यह होता है कि उसे क्या-क्या नहीं करना चाहिए, यह बतलाया जाए। सीमा या मर्यादा का भावा- 
त्मक अ्रर्य निपेतर ही तो होता है ! माता-पिता या गुरु अपने वालक को निपिद्ध वस्तु की मर्यादा ही बतलाते है। 'विजली 
को मत छग्नमा करो---पह कह वे उसकी जो सुरक्षा कर सकते हैं क्या वही कमरे की बे-ये वस्तुएँ छुप्रा करो' कहकर कर 
सकते हैं? सरकार भी विदेश से जिन-जिन व्यापारों का निषेध करना चाहती है, उन्हीं का नाम-निर्देश करती है; न कि 
जो-जो मँगाया जा सकता है, उसका सूची-पत्र । सरलता भी इसी में है। 

हर कार्य की उपलब्धि सामने आने पर ही उस पर विश्वास जमता है। अणुब्रत-प्रान्दो वव की कोई उप- 
लब्धि दृष्टिगत क्‍यों नहीं हो रही है ? 

भौतिक समृद्धि के लिए क्रिये जाने वाले कार्यो से जो स्थल उपलब्धियां होती हैं, वे प्रत्यक्ष देखी जा सकती 
परन्तु यह श्रान्दोलन उन कार्यों से सर्वथा भिन्‍न है। इसकी उपलब्धि किसी स्थूल पदर्थ के रूप में प्रत्यक्ष नहीं देखी जा 
सकती । अन्न, वस्त्र या फलों के ढेर की तरह आध्यात्मिकता, नेतिकता या हृदय-परिवर्तेन का ढेर नहीं लगाया जा सकता। 
भौतिक और अ्रभौतिक वस्तग्रों को एक तुला पर तौलने की तो बात ही क्या की जा सकती है, जबकि भौतिक वस्तुओं में 
भी परस्पर अतुलनीय अन्तर होता है। पत्थर और हीरे को क्या कभी एक तराजू पर तोला जा सकता है ? अमृब्रत- 


भ्४ड |] आचायंश्री तुलसी अभिनन्दन ग्रन्य [ द्वितीय 


आन्दोलन की उपलब्धि प्रत्यक्ष नहीं हं! सकती; फिर भी उसने क्या कुछ किया है, इस बात का पता लगाने के लिए कुछ 
कार्य प्रस्तुत किये जा सकते हैं। ग्रान्दोलन का ध्येप हृदय-परिवतंन के द्वारा जनता के चारित्रिक उत्थान का रहा है। अत: 
उसने भ्रष्टाचार, मिलावट, भूठा तौल-माप, दहेज और रिश्वत आदि के विरुद्ध अनेक अभियान चलाये हैं। मद्य-पान और 
धूम्र-पान के विरुद्ध भी वातावरण तैयार करने का प्रयास किया है। हजारों व्यक्तियों को उपर्थक्त दुर्गणों से दूर कर 
देना ग्रात्म-शद्धि के क्षेत्र में जहाँ एक महत्त्वपूर्ण कार्य है, वहाँ जन-सामान्य की दृष्टि में आने वाली आन्दोलन की एक महत्त्व- 
पूर्ण उपलब्धि भी है। परन्तु आन्दोलन इस उपलब्धि की अपेक्षा उस सूक्ष्म उपलब्धि को अधिक महत्त्व देता है जिससे 
कि जन-मानस में अध्यात्म का बी ज-जपन होता है। 


आन्दोलन की आवाज 


अणुब्रत-आ्रान्दोलत की आवाज तालाब में उठने वाली उस लहर की तरह है जोकि धीरे-धीरे झ्रागे बढ़ती और 
फंलती जाती है। आ्राज जितने व्यक्ति इससे परिचित हैं, वे सब धीरे-धीरे ही इसके सम्पर्क में आये हैं। प्ररम्भकाल में 
बहुत से लोग इसे एक साम्प्रदायिक ग्रान्दो लन मानते रहे थे । झ्राचायश्री को अनेक बार एतद्‌ू-विपयक स्पष्टीकरण करना 
पड़ता था। फिर भी सबके मस्तिष्क में यह बात कठिनता से ही बैठ पा रही थी । आचार्यश्री ययाशी त्र इस अविश्वसनी य 
स्थिति को मिटा देना चाहते थे। वे यह अ्रच्छी तरह से जानते थे कि जब तक यह स्थिति मिट नहीं जाती, तब तक 
ग्रान्दोलन गति नहीं पकड़ सकता। वे इस विषय में दूसरों के सुझाव लेने में भी उदार रहे हैं। जयपुर में ड० राजेन्द्र- 
प्रसाद आचार्यश्री के सम्पर्क में आये | वे उन दिनों भारतीय विधान-परिषद्‌ के अध्यक्ष थे। आचार्यश्री ने उनके सामने 
अणुव्रत-आन्दोलन की रूपरेखा और कार्यक्रम रखा, तो उन्होंने कहा कि देश को ऐसे झ्रान्दोलन की इस समय बहुत आव- 
इयकता है। इसका प्रसार तीव्र गति से होता चाहिए। आचायंश्री ने तब निस्संकोच भाव से अपनी समस्या रखते हुए 
कहा था कि हम भी यही चाहते हैं, परन्तु इसमें वावा यह है कि लोग भ्रभी तक इसको साम्प्रदायिक दृष्टि से देखते हैं। 
इससे प्रसार होने में बहुत बाधाएं आती हैं । 

डा० राजेन्द्रप्रसाद ने कहा कि आन्दोलन यदि असाम्प्रदायिक भाव से कार्य करता रहेगा तो ज्यों-ज्यों लोग 
सम्पक में ग्ायेंगे, त्यों-त्यों यह दृष्टिकोण अपने आप मिट जायेगा। बात भी यही हुई। झाज प्राय: सभी व्यक्तित यह 
जानने लगे हैं कि अ्रणुत्र त-प्रान्दो लन का कार्य सम्प्रदाय-भाव से प्रभावित नहीं है । राष्ट्रपति बनने के बाद डा० राजेन्द्र- 
प्रसाद ने आन्दोलन की इस सफलता को महत्त्वपूर्ण मानते हुए लिखा था, “मुझे सब अधिक प्रसन्नता तो इस बात 
से है कि देश में इस आन्दोलन ने साव॑ंजनिक रूप ले लिया है। मैं समझता हूँ कि अ्रव लोगों में ये भावनाएं नहीं रह गई 
हैं कि यह कोई साम्प्रदायिक श्रान्दोलन है। इस आन्दोलन का सार्वजनिक रूप ही उसके सुनहरे भविष्य का सूचकहै ।*१ 

इतना होने पर भी क्रचित्‌ कु ज व्यक्ति आ्ान्दो बन को किसी पक्ष या वियक्ष का मानते की भूल कर जाते हैं । 
डा० राममनोहर लोहिया तथा श्री नि०चं० चटर्जी ग्रादि कुछ व्यक्तियों ने ऐसा अनुभव किया है किआचाय॑श्री द्वारा कांग्रेस 
की नींव गहरी की जा रही है। इस प्रकार के कई ग्राक्षेप सम्मुख आये। आचार्य श्री का इस विषय में यही स्पष्टीकरण 
रहा कि आन्दोलन किसी भी राजनीतिक दल से सम्बद्ध नहीं है; पर साथ ही यह भी उतना ही सत्य है कि वह किसी भी 
दल से असम्बद्ध रहना भी नहीं चाहता । मानव-मात्र के लिए किये जाने वाले ग्रान्दोलन को न किसी पक्ष-विशेष से बँधना ही 
चाहिए और न किसी पक्ष-विशेष को उपेक्षित ही करना चाहिए। दो विरोबी पक्षों में भी उसे समन्वय की खोज करना 
आवश्यक होता है। इसी धारणा पर चलते रहने के कारण आज अमुव्रत-आन्दो लन को सभी दलों का स्नेह प्राप्त है। वह 
भी अपनी आवाज़ सभी दलों तक पहुँचाना चाहता है। समन्वय के क्षेत्र में दल, जाति, धर्म आदि का भेद स्वयं ही अभेद 
में परिणत हो जाता है। आन्दोलन का कार्य किसी की दुर्बलता को समर्थन देना नहीं है, वह तो हरएक को सब्रल बताना 
चाहता है। 





१ अ्रणुत्रत-प्रान्दो लन 


अध्याय | ग्रणु॑त्रत-पान्दोलन के प्रवर्तक [ ५४५ 


आन्दोलन का मुख्य बल जनता है। उसी के आधार पर इसकी प्रगति निर्भर है। यों सभी दलों तथा सरकारों 
का ध्यान इस ओर झ्ाकृष्ट हुआ है । सकी शुभकामनाएं तथा सहानुभूति उसते चाही है और वह उसे हर क्षेत्र से पर्याप्त 
मात्रा में मिलती रही है। जत-मानस की सहानुभूति ही उसकी झावाज़ को गाँवों से लेकर शहरों तक तथा किसान से 
लेकर राष्ट्रपति तक पहुँचाने में सहायक हुई है। आन्दोलन ने न कभी राज्याश्रय प्राप्त करने की कामना की है और न 
उसे इसको ग्रावश्यकता ही है । 

भारत की राज्य-सभा में सन्‌ ५७ में जब ग्रणुत्रत-प्रान्दोलन विषग्रक प्रश्नोत्तर चले थे, तब उसका उत्तर देते 
हुए गृहमन्त्रालय के मन्त्री श्री ब० ना० दातार ने कहा था, “इस आन्दोलन को राष्ट्रपति और प्रधानमन्त्री नेहरू की 
शुभकामनाएं प्राप्त हैं। आन्दोलन के अन्तर्गत चल रहे अ्रष्टाचार-विरोधी भ्रभियान का उल्लेख करते हुए उन्होंने कहा 
था कि यह कार्य सिर्फ भाषणों तक ही सीमित नहीं रहेगा, अपितु ये साधु-जत घर-घर जाकर स्वतन्त्र रूप से उच्चाधि- 
कारियों को भ्रष्टाचार से बचने की प्रेरणा देगे । यह कथन सरकार की ओर से उसके संचालकों की शुभकामना का सूचक 
ही है। ग्रान्दोलन के कार्यकर्ता आथिक सहयोग के लिए सरकार की ओर कभी नहीं भुके हैं। यही आन्दोलन की शक्ति 
है और इसी के आ्राधार पर वह सबका मुक्त सहयोग पा सका है। 

इसी प्रकार सन्‌ ५६ की फरवरी में उतरप्ररेश की विधान-परिषर्‌ में विवायक श्री सुगत वन्द द्वारा एक प्रस्ताव 
रखा गया। जिस पर अन्य सत्ताईस विधायकों के भी हस्ताक्ष र थे। उसमें कहा गया था---“यह सदन निश्चय करता है 
कि उत्तर प्रदेशीय सरकार देश में ग्राचाय तुलसी द्वारा चलाये गए ग्रान्दो जव में यथो चित सहयोग तथा सहायता दे।””? 

इस प्रस्ताव से कुछ विधायकों को अवश्य ऐसा सन्देह हुआ था कि अणुब्रत-प्रान्दोलन के लिए आथिक सहायता 
माँगी जा रही है। किन्तु वहस के अवसर पर जब यह प्रश्न उठा, तब अनेक विधायकों ने उसका समुचित खण्डन कर 
दिया। चर्चा काफी लम्बी चली थी, पर यहाँ कुछ व्यक्तियों के ही कथनों को उद्धृत किया जा रहा है। विधायक श्री 
ललिताप्रसाद सोनकर ने विषय को स्पष्ट करते हुए कहा--“यह प्रस्ताव सरकार से धन की माँग नहीं करता है और न 
किपीअन्य वस्तु की मांग करता है। लेकित यह प्रस्ताव सरकार से यही चाहता है कि उसके शासन में रहने वाले लोगों 
की नैतिक और भध्यात्म-सम्बन्धी या चरित्र-सम्बन्धी वातों में सुधार हो ।* 

विधायक श्री शिवनारायण ने कहा---/सरकार से सहयोग का मतलब यह है कि सरकार की सहानुभूति प्राप्त 
हो। श्राज हर एक आदनी सहयोग का नारा लगा रहा है। सहयोग का मतलब है कि नीचे से लेकर ऊपर तक सभी इस 
काम में जुट जाएं । "वैसे की कमी नहीं मान्यवर ! पैसा कौन माँगता है ? ”* 

सामाजिक सुरक्षा तथा समाज-कल्याण राज्य-मन्त्री श्री लक्ष्मी रमण आचाये ने कहा--/जहाँ तक सहायता का 
सम्बन्ध है और सहयोग तथा सड्ठायता के शब्द प्रयोग किये गए हैं; शायद उसके माने यह है कि सरकार यह कह दे कि 
श्रणब्रत-प्रानदोलन एक ठीक झ्रान्दोलन है। "लेकिन वह सहायता रुपये-पैसे की नहीं है, मैं ऐसा समभता हूँ। जहाँ 
तक इन चीजों का सम्बन्ध है, श्रीमत्‌, मुझे सरकार की तरफ से यह कहने में संक्रोच नहीं है कि अणुद्रत-ग्रान्दोलन को 
सरकार गलत नहीं समझी है और ऐसा भी खयाल करती है कि अ्रगुत्नत-ग्रन्दो लत कोई रिट्रोग्रेटिव स्टेप नहीं है और न 
कोई प्रतिक्रियाबादी शक्तियों की जंजीर है या धर्म की स्थापना का नया तरीक़ा है ।/* 

उपयु कत चर्चा से यह स्पष्ट हो जाता है कि अणुब्रत-ग्रान्दोनत के समर्थकों ने जो सहयोग चाहा, वह आाथिक 
ट्रेकर वेचारिक तथा चारित्रिक है। इसी सहयोग के आधार पर आन्दोलन की आवाज़ व्यापक प्रसार पा सकती है। 
ग्रानदोलनों में वैचारिक तथा आचारिक सहयोग से बढ़कर अन्य कोई सहयोग नहीं हो सकता । ग्राथिक प्रधानता तो 
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५६ | आचार्यश्री तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ [ हितीय 


ऐसे आर्दोलनों को नप्ट करने वाली ही हो सवती है। आन्दोलन की आवाज को आगे बढ़ाने में सरकार से लेकर किसान 
तक का सहयोग इसलिए उन्मुक्त है कि वह आशिक या राजनेतिक सहायता की अपेक्षा को कभी मुख्यता प्रदान नहीं 
करता। 
इस आवाज को जन-जन तक पहुँचाने के लिएआचार्यश्री ने इन वारह वर्षो में अनेक लम्ी -लम्बी यात्राएं कीं 
और भारत के अनेक प्रान्तों में पहुंचे । लाखों व्यक्तियों से साक्षात्कार हुआ । झहरों और गाँवों के व्यक्तियों से आन्दो लन- 
विषयक चर्चा करने में ही उनका बहुत-सा रामय खप्ता रहा है। पैदल चलना, रास्ते के गाँवों में थोड़ा-थोड़ा ठद्रकर 
जनता को उदबोध देना और फिर आगे चल पड़ना; यह एक ऐसी थक्रा देनेवाली प्रक्रिया है कि दढ़ निश्वय के बिता 
जगातार ऐसा सम्भव नहीं हो सकता । अपनी वात को शिक्षितों में किस तरह रखना चाहिए और अशिक्षिनों में 
किस तरह रखना चाहिए, इसे वे बहुत अच्छी तरह जानते है। वे जितना विद्वानों को प्रभावित करते हैं, उतना ही 
अशिक्षित ग्रामीणों को भी प्रभावित कर लेते हैं । 
उनके शिष्य-वर्ग ने भी इस काये में बहुत परिश्रम किया है। अनेक क्षेत्रों में उनके श्रम ने ही श्रानदो वत के मूल 
को सुदृढ़ किया है। दिल्‍्ली-जसे व्यस्त तथा राजनेतिक हलचल से भरे शहर में आन्दो लन की आवाज को घर-घर में 
पहुँचाने का काम, यद्यपि बहुत कठिन है, फिर भी मुनि श्रीवगराजजी के निरेश में रहते हुए मुनि महेन्द्रक॒ुमारजी 
प्रथम” ने इस दुस्साध्य कार्य को सहज बना दिया। मुनि श्री नगराजजी की सू क-बु क तथा विद्धत्ता और मुनि महेन्द्क मा र- 
जी की श्रमशीलता का योग आन्दोलन के लिए बड़ा ही गुणकारी हुम्ना है। दिल्ली में रहने का अवसर म॒झे भी अनेक 
बार मिला है। उस समय मेरे सहयोगी मुनि मोहनलालजी 'शार्दूल' ने भी वहाँ इस कार्य के लिए अपने शी र से ऊपर 
होकर परिश्रम किया है। मेरा विश्वास है कि आन्दोलन की आवाज का भारत की राजथानी ने जैता स्वागत क्रिया है 
वह प्रथम ही है। अन्य विभिन्‍न क्षेत्रों में मुनि श्री गणेतमलजी, मुनि श्री जलकरणजी, मुनि मगतमलजी, मुनि पृष्पराज- 
जी, मुनि राकेशजी आदि साधुओं तथा कस्तूराँजी आदि साध्वियों का परिश्रम भी इस दिशा में उल्लेखनीय रहा है। 


नये उन्समेष 


बीज जब तक धरती में उप्त नहीं किया जाता, तब तक वह अपनी सुपुध्त-अवस्था में रहता है; किन्तु जब उसे 
अनुकल परिस्थितियों में उप्त कर दिया जाता है, तो वह अंकुरित होकर नये-तये उन्मेव करता ह प्रा फन तक विकसित 
हो जाता है। विचारों का भी कुछ ऐसा ही क्रम होता है; वे या तो सुय्रुप्त रहते हैं या जागृत होऋर नये-तथे उन्सलेप प्राप्त 
करते हुए फल-निष्पत्ति की ओर अग्रसर होते हैं। अगृत्रत-ग्रानदोलन का प्रारम्भ हुआ, तव साधारण ग्राचार-संहिता के 
रूप में उसका बीज विचारुह्षेत्र से निकल कर कार्यक्षेत्र में उच्त हुप्ना। ज्यों-ज्यों समय बीतता गया, त्यों-त्यों उमप्रमें 
अनेक नये-नये उन्मेष होते गए। 

हर उत्थान अनेक उत्थानों को साथ लेकर ग्र[ता है, हर पतत अनेक पत्तों को। भारतीय जीवन में जब पुर: 
काल में आवरणों के प्रति सावधानी हुई, तव उसका विकास यहाँ तक हुआ कि माल से भरी दृकानों में भी ताला लगाते 
की आ्रावश्यकता नहीं रही। लिखी हुई बात का तो कहना ही क्या, किनन्‍्यु कही हुई या यों ही सहज-भाव से मूह से निकजी 
बात को निभाने के लिए प्राणोत्सगं तक भी कोई वड़ी वात नहीं रही; परन्तु जब उसी भारत में दूसरा दौर आरम्भ हाप्रा 
तो नैतिकता या सदाचार से जैसे विश्वास ही उठ गया। जेव में पड़ी चीजे गायब होने लगीं। लिखी हुई वात भी विश्वस- 
नीय नहीं रही । परमार्थ की वृत्ति में ग्ग्रणी भारतीय श्राकण्ठ स्वार्थ में निमग्न हो गए। ऐसी ही स्थिति में आचार्यश्री 
ने पुन: आचरण-परिश्योध की वात प्रारम्भ की, तो उसके साथ ग्रनेक प्रकार के परिशोधों की ओर सहज ही दृष्टि जाने 
लगी। विचार-क्रान्ति को परिपुष्ट करने के लिए अगुव्रत-साहित्य का सिलसिला आरम्भ हुआ्ना। यह आन्रोच न का प्रथम 
नवोन्मेप था । जो बातें शत-शत बार के कथन से हृदयंगम नहीं हो पाती, वे साहित्य के द्वारा सहज ही हृदयंगम हो जाती 
हैं। भ्रणब्रत-साहित्य ने जीवन-परिशोध की जो प्रेरणाएं दीं, वे अन्यथा सुलभ नहीं हो सकती थीं । 

विचार-प्रसार के लिए समय-समय पर विचार-परिपदों, गोष्ठियों, प्रवचतों तथा सार्वजनिक भाषणों का कम 
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प्रचलित किया गया । यह भी आन्दोलन की प्रवृत्तियों में एक नवोन्मेष ही था। 

कार्य-क्षेत्र में भी विविध उन्मेप हुए। दहेज-विरोधी ग्रभियान, व्यापारी-सप्ताह, मद्य-विरोधी तथा रिश्वत- 
विरोधी कार्यक्रम; ये सव पब्रान्दोलन के कार्य-क्षेत्र को और अधिक विकसित करते में सहायक हुए । यही क्रम कुछ विक- 
सित होकर वर्गीय नियमों के आधार पर विचार-प्रसार का माव्यम वना । 

विचारों की पवित्रता को सुरक्षित रखने के लिए विद्यावियों को विशेष रूप में उचित पात्र समझा गया। झान्दो- 
लग ने उतत पर विज्ञेप ध्यात दिया। अध्यापकों और विद्यार्थियों के द्वारा वहाँ अणुद्रत विद्यार्थी-परिपदों की स्थापना हुई । 
दिल्‍ली में यह कार्य विशेष रूप से संगठित हुआआ। लगभग पचास हायर सैकण्डरी स्कूलों में अणन्नत विद्यार्थी-परिषद स्थापित 
हुई । उन रवको एक सूत्र में ग्रथित करने के लिए प्रत्येक स्कूल के प्रतिनिधियों के आधार पर केन्द्रीय अजुश्नत विद्यार्थी 
परिषद वनी | इस परिपद्‌ ने दिल्ली में अनेक वार . दहे जञु-विरोधी कार्यक्रम सम्पन्त किये। भाषण-प्रतियोंगिता, वाद 
विवाद प्रतियोगिता आदि श्रायोजनों द्वारा छात्रों की सुरुचि को जागृत करने का प्रयास क्रिया। दिल्‍ली के विद्यार्थियों 
में मुनि हर्पचन्द्रजी ने विशेष रूप से कार्य किया। मुनि माँगीलालजी ने भी इस कार्य को आगे बढ़ाया । कुछ अन्य शहरों 
तथा गाँवों में भी अपुव्रत विद्यार्थीपरिषदों का गठन हुग्ना, किन्तु उनवें प्राय स्थायित्व नहीं आरा सका। 

मुनि श्री नग राजजी के साथ रहते हुए मुनि मानमलजी ने राज्य-कर्म चारियों में कार्य करने की नई दिशा खोली । 
राजकीय विभागों को ग्रान्दो लन के प्रति सक्तिय किया । 

केन्द्रीय अ्रणुत्रत-समिति की स्थापना भी आन्दोलन के क्षेत्र में महत्त्वयूर्ण स्थान रखती है। उसकी स्थायना 
आन्दोलन के कार्यो को व्यवस्थित गति देने के लिए हुई थी । साहित्य-प्रकाशव तथा अणब्नत' नामक पत्र का प्रकाशन भी 
समिति ने किया । अगृत्नत-प्रधिवेशन के रूप में प्रतिवर्ष विचारों का आदान-प्रदात तथा एकसूत्रता का वातावरण बनाये 
रखने के लिए वह सदा प्रयत्त करती रही है। अब तक समिति के द्वारा विभिन्‍न स्थानों पर आचार्यश्री के सान्निध्य में 
ग्यारह अधिवेशन किये जा चुके हैं । 

आन्दोलन के प्रसारार्थ आचायंश्री तथा मुनिजनों का विहार-क्षेत्र ज्यों-ज्यों विकसित दुआ्ना, त्यों-त्यों स्थानीय 
अणृब्रत-समितियों की भी काफी संख्या में स्थापना हुई। उन्होंने अपने स्थानीय आधार पर बहुत-कुछ काम किया है । 
उनमें कुछ का स्थायित्व तो काफी प्रशंसनीय रहा है; परन्तु कुड बहुत ही स्वल्वकालिक निकलीं । 

अणुव्रत-ब्रान्दोलन का यह एक बहुत कमज़ोर पक्ष भी रहा है कि ग्राचार्यश्वी तथा मुतिजन कार्य को जहां आ्ागे 
बढ़ाते रहे हैं, वहाँ पीछे से उसकी सार-सँमाल बहुत ही कम हो सकी है।इस शिश्विलता के कारण विहार तथा उत्तर 
प्रदेश के ग्रनेऊ स्थानों में स्वापित अपुन्नत-समितियों से आज कोई विशेष सम्पर्क नहीं रह पाया है। यदि केन्द्रीय समिति 
इस कार्य को व्यवस्थित रूप दे सकती तो आन्दोलन की प्रगति को अधिक स्थायित्व मिलता और तव परिश्रम अधिक 
और फल कम' की वात कहने का किसी को अवसर नहीं मिलता । 

अणुब्रत-आान्दोलन व्यवित-सुधार की दृष्टि से कार्य करता रहा है; किन्तु वह सामूहिक सुधार में भी दिलचस्पी 
रखता है। आचायंश्री ने एक वार आन्दोलन का भ्रगला क़दम परिवार-सुधार को वतलाते हुए कहा था,“अब हमें व्यक्ति 
से समप्ठि की ओर अग्रसर होता है । परिवार-सुधार सामूहिक सुधार की दिश्या में ही एक क़दम है। ञ्राचायत्री की 
इस घोषणा को मैंने राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रसाद के सम्मुख बातचीत के सिलसिले में रखा तो उन्होंने प्रसन्‍नता व्यक्त 
करते हुए कहा था--'अ्रत्र समय आ गया है जबकि अपुन्नत-आनन्‍्दोलन को सामूहिक सुधार की दिशा में काम करना 
चाहिए। यह १८ जुलाई, १६५६ की वात है । आचायंश्री उसके वाद अपनी घोषणा के अनु सार क्रमश: उस ओर आन्‍्दो- 
लन को प्रगति देते रहे हैं 

परिवार-सुधार की उस योजना को विकसित कर उन्होंने नये मोड़ के रूप में समाज के सम्मुख कुछ वातें रखी 
हैं। इसमें प्राचीन रूढ़ियों तथा अन्ध-विश्वासों के विरद्ध जन-मानस को तैयार करने का उपक्रम किया गया है। समाज 
के ऐसे वहुत-से काय हैं जो कि चालू परम्परा से किये जाते हैं; परत्तु आज उनका मूल्य बदल गया है। समाज के धनी- 
मंत्री लोग नये मूल्यों के अनुसार नये कार तो प्रारम्भ कर देते हैं,किन्तु सहसा प्राचीन कार्यों को छोड़ नहीं पाते। मध्यम 
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वर्ग के लोग उन्हें छोड़ना चाहते हुए भी इज्जत का प्रइन बना लेते हैं म्नौर छोड़ने के वजाय उनसे चिम्टकर रह ज। तेहें। 
उनकी गति साँप-छछदर जैसी वन जाती है। 

आचार्यश्री एक लम्बे समय से सामाजिक अभशिश्वापों की दाते सुनते रहे हैं! उनके विपय में कुछ कहते भी रहे 
हैं । समाज में जन्म, विवाह और मृत्यु के समय किये जाने वाले संस्कार इत वि धिक है *: 
को यथ्यविधि करने वला तो शायद मिलना ही कठिन है। परन्तु प्रायः हर व्यवित कुछ-कुछ पुराने संस्कार लो ड़ 
तो कुछ नये अपना लेता है; यों वह बरावर उतना ही भार डोये चत्नता है। दक्षिण के राजा रामदेव के मंत्री 
हेमाद्विने अपने चलुर्व गेविल्तामणि' ग्स्त्र में तथा उसी समर के काशी के परिदित नी लकण्ठ, कमलाकर नह्ठ ग्रादि ने ब्वते 
ग्रन्थों में हिन्दुओं के क्रिय्राकाण्डों का विद्वद विवेचत किया है। उनके अनुवार प्रत्येक नैष्ठिक हिन्दू को प्रतिव 
के लगभग क्रियानुष्ठान करने आवश्यक होते हैं अर्थात्‌ प्रतिदित पाँच-छ: अनुष्ठान | आजकल उन झनुप्ठानों में से ब 
से तो केवल पुस्तकों में ही रह गए हैं। फिर भी जो ग्रवशिष्ट हैं तथा नवे-तग्रे प्रचलित किये जा रहे हैं, वे भी इतने हैं 
साधारण व्यक्रित उनके भार से दव्वा जा रहा है। ग्ाचार्यत्री अनुभव कर रहे हैं कि जब तक सामाजिक जीवन में सादगी 
को महत्त्व नहीं दिया जायेगा, तब तक ग्रणव्रत-भावना के प्रसारार्थ क्षेत्र की अनुकूलता नहीं हो सकेगी। इसलिए वे 
नये मोड़ पर इतना जोर देते हैं और चाहते हैं कि हर गाँव में सामाजिक स्तर पर कुछ नियम बताये जायें और उ 
सादगी को प्रमुखता दी जाये । 

अनेक स्थानों पर इस भावना के अनुरूप नियम बने हैं। जहाँ ग्रभी तक नहीं बने हैं वहां के लिए प्रयत्न चालू 
हैं। प्रायः हर गाँव में ऐसे व्यत्रित मिल जाते हैं जो सादगी को पसन्द करते हैं, परन्तु इस कार्य में वाधाएं भी बहुत हैं । 
पुराने विश्वासों के स्थान पर नये विश्वासों को जमाना प्राय: सहज नहीं होता । यदि अणुब्रत-आन्दो लन यह कर देता है 
तो वह अपने लक्ष्य में से एक बहुत वड़े कार्य की पूर्ति कर लेता है । 
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प्रकाश-स्तम्भ 


अपृत्रत-आन्दोलन के माध्यम से जो कार्य हुग्ना है, वह परिणाम में भले ही बहुत कम हो, किन्तु मात्रा में काफी 
हत्वपूर्ण हुआ है। हृदय-परिवर्तत के ऐसे अनेक उदाहरण सामने आये हैं जो कि विरल ही मिल सकते हैं। एक वार 

दिल्‍ली सेंटूल जेल में आ्राचायंत्री का भाषण हुआ । उसके कुछ ही दिन वाद एक सियराही एक बन्दी को लिये हुए जा रह 
था। एक अणुत्रती भाई भी उस तरफ ही जा रहा था। मार्ग में उप भाई ने वन्दी से पूझा--म्या तुमने जेल में प्राचायंश्री 
का भाषण सुता था ? बन्ददी ने कहा--हाँ, सुता तो था; लेकिन वही भाषण यदि कु 5 पहले सुतर पाता तो मुझे यहाँ ग्राना 
ही न पड़ता । 

इसी प्रकार उत्तरप्रदेश की यात्रा में जब आचाय॑ंश्री हाथरस पधारे, तब वहाँ मुनिश्नरी नगराजजी ग्रादि ने 
व्यापारियों को प्रेरणा दी और अणुक्रत-ग्रान्दोलन के वर्गीय नियमों की ओर उनका ध्यान आहृप्ट क्रिया। फतत्वरूप 
एक सौ नौ व्यापारियों ने मिलावट न करने झ्रादि के नियम ग्रहण किये। उतमें छोटे-बड़े सभी प्रकार के व्यापारी थे । इस 
घटना को दिल्‍ली में जब मैं पंडित नेहरू से मिला, तव वातचीत के सिलसिले में उनके सामने रखा। वे हृदय-परिवतंन की 
इस घटना से जहाँ झ्राश्वर्या भिभूत हुए, वहाँ कुछ जिज्ञासु भो हुए। उन्होंने पूछा कि क्या उन सबके नाम पत्रों में प्रकाशित 
किये गए हैं ? यदि नहीं तो शीघ्र ही वे नाम प्रकाशित होने चाहिए, ताकि भ्न्य व्यक्ति भी उनसे प्रेरणा ले सके । वस्तुतः 
वे नाम उत्तरप्रदेश के पत्रों में उसी समय प्रकाशित हो चुके थे 

हृदय-परिवतेन के ऐसे उदाहरण यत्र-तत्र उपलब्ध तो होते रहते हैं; परन्तु वे संकलित कठिनता से ही किये 
जाते हैं। अणुब्रत-समिति के वाधिकर अधिवेशनों के समय ऐसे उदाहरणों का संकलत सहज होता है। उस समय अधि- 
बेश्नों से पूर्व श्राचार्यश्री के सान्विध्य में एक अन्तरंग सम्मेलन किया जाता है। उप्तमें समागत अणुब्रती भाई-वहिन 
सम्मिलित होते हैं और अपनी-अपनी कठिनाइयाँ सामने रखते हैं। जिसने उन कठिनाइयों का सामना करने में किसी 
विशेष पद्धति का अनुस रण किया हो तो वह भी दूसरों की सुविधा के लिए सामने रखा जाता है। अपु्नतियों के उन 
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अनुभवों से पता लगता है कि वे अ्रनेतिकता के सामने डटे हैं । अयने उस कर्तव्य में मानवीय स्वभाव के अनुमार क्वचित्‌ 
किसी की भूल हो जाना भी स्वाभाविक है; परन्तु वहाँ सबके सामने गनेक व्यवितयों ने अपनी उत भूलों को भी स्वीकार 
किया है तया उसका प्रायश्चित्त किया है। भूल करना वुरा होता है, परन्तु उसे छिपाना उससे भी अधिक बुरा होता है। 
जहाँ अधिकांश व्यक्ति अपती भूल को छिताना चाहते हैं, वहाँ अनेक व्यक्तितयों के सम्मु अपने ही द्वारा उस्ते स्त्रीक्ार 
कर लेना बड़े साहस का कार्य कहा जा सकता है। 

एक ओर भ्र्य॑-लाभ हो, तथा दूसरी ओर नैतिकवा हो, वहाँ अ्र्थ-ला भ को ठुकरा देवा बहुत कठित होता है। 
किन्तु अनेक सदस्यों ने ऐसा किया है| उनके कुछ प्रेरणाप्रद उदाहरण अवश्य ही यहाँ प्रासंगिक होंगे । 


क्या पूजें ? 


एक व्यक्ति जब अपुत्रती बनकर अयने मालिक के यहाँ गया और उसने वहीखाते में गड़बड़ी न करने की अपनी 
प्रतिज्ञा जाहिर की तो मालिक ने कहा--यदि ऐस। नहीं कर सकता तो क्या हम तुझे यहाँ वैठा कर पूजें ? और उसने 
उसे अपने यहाँ से हटा दिया। काफी समय तक उसे आथिक विपत्तियों का सामना करना पड़ा; किन्तु अब उसका कथन 
है कि वह विपत्ति ही उसके लिए वरदान वन गई | अब बाज़ार में उसकी साख बहुत ऊँची है श्रौर इस समय वह पहले 
से कहीं अ्रधिक कमा लेता है । 


नदी में 
इसी प्रक्रार एक औषधि-विक्रेता के यहाँ दस हज़ार रुपयों का मिलावटी विपरमेंट झर। गया । एक अ्रणुत्रती होते 


के नाते उसने उसे नदी में बहा दिया । यदि वह चाहता तो जैसे आया था, वेसे खपा भी सकता था। पर हज़ारों रुपयों का 
नुकसान उठाकर भी उसने ऐसा नहीं किया । 


यह मुभे मंजूर नहीं 
एक अन्य अणुत्रती ने दो सा रुपये का अधिक इन्क्रमटक्स लगा देने पर मुकदमा लड़ा। लोगों ने कह[--- 


मुकदमा लड़ने पर तो दो सौ की जगह कहीं दो हजार खर्च होने की सम्भावना होती है, तब फिर ये दो सौ ही क्यों नहीं 
दे देते ? उसने कहा--दो सौ रुपये भी दूं और चोर भी बनूँ, यह मुझे मंजूर नहीं । 


रिश्वत या जेल 


इनके अ्रतिरिक्त ऐसे भी श्रनेक उदाहरण सामते आ्राये हैं जिनसे श्रवेतिकता का सामता करने की भावना को 
बढ़ाने में ग्रान्दोतत की सतत जावहूफता का परिचय मिलता है । उदाहरण सर हव उड़ीसा प्रान्त्रीय कांग्रेस कमेटी के 
सदस्य तथा ग्राम-पंचायत के सदस्य एक अणगुत्रती की घटना दी जा सकती है। एक बार उपके गाँव में सत्र्ग तथा असवर्ग 
हिन्दुओं का परस्पर भगड़ा हो गया था और उसमें एक ब्राह्मग-दम्पयती की हत्या कर दी गई। पुलिस-ग्रफ़सर ने पंचायत 
वालों द्वारा जोर डालने पर भी, न जाने क्‍यों, उस मामले पर विशेष ध्यान नहीं दिया । उन्हीं दिनों सम्बलयुर में नेहरूजी 
आने वाले थे। उस अवसर पर टिटलागढ़ सब-डिवीजन के प्रतिनिधि के रूप में उपयु कत अ्रणुत्रती गाई वहाँ कांग्रेस कमेटी 
में भाग लेने वाले थे । संयोगवश उन्होने पुलिस-अफ़सर से कह दिया कि मैं यहाँ की सारी घटना सम्बलपुर कांग्रेव कमेटी 
में कहँगा । बस, फिर क्‍या था, पुलिस ने कूठा गवाह तैयार करके उत्हें फासा और हत्या में उतका भी हाथ होते के अप्रभि- 
योग में गिरफ्तार कर लिया। जब ये हिरासत में थे, पुलिसवालों ने अपने ढंग से उन्हें यह जतल। दिया कि कुछ देकर वे 
इस भंभट से बच सकते हैं। किन्तु उन्होंने रिश्वत देकर छूटने से साफ इनका र कर दिया । आखिर मुकदमा चला और सोलह 
महीने के बाद वे निर्दोष होकर छूटे । उनका कहना है कि राज्य की न्याय-व्यवस्था तथा पुलिस पर आक्रोश के भाव तो 
मन में अवश्य उभरे; पर इस बात का सनन्‍्तोष है कि कप्ट सहकर भी रिश्वत देने की भ्रष्ट पद्धति का अवलम्बन नहीं लिया। 


६० | श्राचायं त्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रन्थ [ द्वितौय 


ब्लेक स्वीकार न 
एक व्यापारी को अपने साथी दूसरे व्यापारी के साथ प्लास्टिक-चूर्ग का एक वड़ा कोटा मिला हुआ था। 
उस समय की व्वैक-दर से उसमें लगभव तीव ला मुवाक़ा होता था; किस्तु उत भाई को अमुन्नती होते के नाते 
ब्लेक करना स्वीकार नहों था, भरत: उसे वह व्यापार ही छोड़ देता पड़ा । 
गुड़ की चाय 
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आसाम के एक व्यवसायी झणत्न ती होते के बाद कोई भी वस्तु ब्लैक से नहीं ख रीदते थे। ब्लैक से खरीदे बिना 


उस समग्र चीनी प्राप्त कर लेवा कठिन ही नहीं, प्रसम्भव-प्राय ही था; परन्तु वे अपने नियम में पक्के रहे और गुड़ की चाय 
पीने लगे। एक बार उनके किसी सम्बन्दी के यहाँ कुड अतिथि आये । उत अतिथियों में एक टैक्सटाइच सुयरिण्टेप्डेण्ट भी 
थे। चाय-पार्टी में वह ग्रणत्रती भाई भी सम्मिलित हुप्रा । किन्तु औरों के लिए जहाँ चीनी की चाय आयी, वहां उसके 
लिए गुड़ की चाय मेंगायी गई । झ्तिथि-वर्ग इस विचित्र व्यवहार से चकित हुप्रा | जब उन्हें कारण से अवगत किया गया 
तो वे बहुत प्रभावित हुए। उन्होंने तभी से ऐता प्रव॒त्त्र कर दिया कि उते प्रत्ति सप्ताह ढाई सेर चीनी निय्न्त्रित भावों से 


निलती रहे। 
सत्य की शक्ति 


एक सप्लाई-क्त्॒क को उम्के अफ़सर ने बुलाकर कहा--स्टाक में सीमेप्ट कम है और मांग अधिक है। जान- 
पहचान के कुछ व्यक्तियों को सीमेण्ट दिलाना है, श्रत: आप अपनी रिपोर्ट में अन्य व्यत्रितियों की दरख्वास्त पर स्टॉक में 
सीमेण्ट न होना लिख देना | क्लके ने कहा--श्रीमन्‌, माफ करें ! मैं तो ग्रलत रिपोर्ट नहीं दे सकता। आपको ऐसा ही 
करना है तो मुझसे रिपोर्ट न माँगें। जिन्हें दिलाना चाहें, उनकी दरख्वास्त पर ग्राइर लिख दें, मैं परिमिट बना दूँदा । 
उस अ्रफ़ुसर पर इस बात का इतना प्रभाव पड़ा कि उसके द्वारा पेश किये गए कागज़ों पर उसके वाद बिना किसी संशय 
के हस्ताक्षर कर देने लगे। यहाँ तक कि कभी-कभी तो दूसरे विभागों के कागजात भी उसके पास भेजकर कह देते थे कि 
इन पर ग्राईर लिख देना, मैं हस्ताक्षर कर दूंगा। इन्हीं सब बातों को देखते हुए उस भाई का विश्वास है कि सत्य में 
काफी शवित होती है। पर उसकी परीक्षा में डटे रहना ही सबसे ग्रधिक कठिन है । 


दुकानों की पगड़ी 


दिल्‍ली में एक भाई ने नया मकान बनवाया । उसमें ग्राठ टूका ने किराये पर देने को थीं। शहर में दूकानों की प्राय: 
कमी होती है, भ्रतः लोग किराये के श्रतिरिकत पगड़ी के रूप में भी हजारों रुपये पड़ले देने को तैयार रहने हैं । उप्त भाई 
की दकानों के लिए भी पाँच-पाँच हज़ार रुपये की पगड़ी देने वाले कई व्यवित ग्राये । इस प्रकार अनायास ही आठ दूकानों 
का चालीस हज़ार रुपया पगड़ी के रूप में मुफ्त ही मिल रहा था। परन्तु अणुद्वती होने के नाते उत्तते वह पैसा स्वीकार 
नहीं किया और अपनी सारी दुकानें केवल उचित किराये पर ही दे दीं । 


एक चुभन 


एक अणुद्गती भाई की दूकान पर सेल्स-टक्स इन्स्पेक्टर आया। उसने कुछ कपड़ा खरीदना चाहा । जो कपड़ा 
वह चाहता था, वह पहले ही स्टेशन मास्टर द्वारा खरीदा जा चुका था। वसा और कपड़ा दुकान में था नहीं । दूफानदार 
ने कहा--आप दूसरा जो चाहें, कपड़ा खरीद लें; पर यह खरीदा हुग्ना कपड़ा मैं आपको केसे दे सकता हूँ ? इन्स्पेक्टर 
कुछ गर्म हुआ और चला गया । परन्तु उसके मन में चुभव हो गई। एक बार सेल्स-टेस्स ऑफिसर को उस दृकानदा र ने 
हर वर्ष की तरह अपने बहीखाते दिखाये । वह उस पर फेसला लिखने ही वाला था कि इतने में वह इन्स्पेक्टर वहाँ झा 
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गया और बोला---मैं इस फर्म की इन्क्त्रायरी करूँगा । ऑफ़िसर ने कह दिया, कर लो। अब उस दूकानदार का मामला 
सेल्स-टेकस ऑफिसर से हटकर इन्स्पेक्टर के हाथ में आ गया। वह उसे आ्राये-दिन तंग करने लगा | समय-प्रसमय बुला 
लेता और तरह-तरह के प्रइव करता रहता । वह एक प्रकार से वैर लेने की वृत्ति से काम कर रहा था। उसे फंसाने के 
लिए उसने उन संत तारीखों को गुप्त रुप से संगूद़ीव कर रखा था, जिनमें कि विभिन्‍न स्थानों से उसकी दूकान पर माल 
झ्राया था। उसके पास इसका भी पूरा-पूरा ब्यौरा था कि म्युनिसिपल कमेटी का टरमिनल टेक्स कब दिया और क्रितवा 
दिया । बहुत दिनों तक वह उसके बहीखाते भी देखता रहा । आख़िर कहीं भी कोई पकड़ वाली बात हाथ न लगी। तव 
वह स्वयं ही अपने कार्य के प्रति लज्जित हुआ । दृकानदार के प्रति उसका हृदय भी बदला। आ्राखिर उसने अपनी 
इन्ववायरी की समाप्ति इन शब्दों में लिखकर की--मैंने फर्म के वहीखाते बड़ी सावधानी से देखे हैं। इन में कहीं भी 
गोलमाल नहीं मिला ।” 

इस प्रकार के और भी बहुत से उदाहरण' हैं जो कि आन्दोलन के द्वारा सम्पन्न किये जाने वाले कार्य के प्रति मत 
में निष्ठा उत्पन्त करते हैं और दूसरों को यह प्रेरणा भी देते हैं क्रि संकल्य करने पर हर कोई वैसा वन सकता है। वस्तुतः 
शुभ संकल्प करना इतना कठिन नहीं होता, जितना कि बाद में प्रतिक्षण उस पर डटे रहना। किन्तु ऐसा किये विना 
समाज में नआध्यात्मिकता पनय सकती है और न नैतिकता । उपयु कत उदाहरण हरएक व्यक्ति के लिए प्रकान-स्तम्भ 
के समान हैं । कठिनाइयाँ पृथक-पृथक्‌ हो सकतो हैं; परन्तु उन सब्रको हल करने का एकमात्र यही तरीक़ा हो सकता है 
कि वह अपने-प्रातकी इतना दढ़ बनाये कि उस पर असत्य का नाग फव मार-मारक्रर भले ही मर जाये, पर उस पर उसके 
बिष का कोई प्रभाव न हो सके । 








१ इस प्रकार के अन्य बहुससे प्रेरयाप्रद संस्मरज सुतति क्री नगराजनजी द्वारा प्रेरणा-दोप' नामक पुल्तह में संकलित 
किये गए हैं। 


विहार-चर्या और जन-सम्पर्क 
विहार-चर्या 


कार्य-कारण भाव 


विहार चरिश्रा इसिणं पसत्था' इस आगम-वाक्‍्य में ऋषियों की विहार-चर्या को ही प्रशस्त बताया गया है। 
भारतवपं में प्राय: हर संन्यासी के लिए यायावरता को अत्यन्त आवश्यक माना गया है। जीवन की गतिशीलगा के साथ 
पैरों की गतिशीलता का अवह्य ही कोई अदृश्य सम्बन्ध रहा है। यहाँ के नीतिकारों ने देशाटन को चातुर्य क्रा एक कारग 
माना है। उपनिपद्कारों ने 'चरवेति-चरवेति' सूत्र से केवल भावात्मक गतिशीजता को ही नहीं, अपितु देशाटव--प्राया- 
बरता को विभिरत उपलब्धियों का हेतु माना है। जैत मुनिष्रों के लिए तो यह चर्चा मुनि-जीवन के साथ ही सहूज स्त्री कृत 
होती है। आ्राज जब कि वाहनों के विकास ने क्षेत्र की दूरी को संकुचित कर दिया है, जल्न, स्थल और आकाश की 
अगम्पता धीरे-धीरे गम्पता में परिणत हो गई है, तव भी जैतमुनि उसी प्राचीत परिपाटी के अनुसार पादचार से ग्रामानु 
ग्राम विहरण करते' हुए देखे जा सकते हैं । 

विहार-चवर्या जनसम्पर्क की दृष्टि से भी बहुत महत्त्वपूर्ण है। गांवों और शहरों में हर प्रकार के व्यक्तियों तक 
पहुँचने के लिए एकमात्र सफच उपाय यही हो सकता है। तेज़ वाहनों पर चलने से वह सम्पर्क सम्भव नहीं हो सकता। 
सुनि जीवन के लिए जिस साधारणीकरण की ग्रावश्यकता होती है वह इस चर्या के द्वारा ही सम्पन्त हो सकता है। विशिष्ट 
उद्देश्य की पूर्ति के लिए स्वीकृत यह आदर्श अपने-आप में जन-सम्पर्क की ग्रद्धितीय क्षमता संजोये हुए है। विहार-चर्या 
और जन-सम्पर्क में परस्पर कार्य कारण भाव का सम्बन्ध है । राजवाट पर आवचाय ली तुलसी और विनोबाजी का मिलन 
हम्ना । विनोबाजी ने कहा मैंने भी जेत मुनियों की तरह पैदल चलते का निश्चय किया है। उनके इस कथन से मर लगा 
कि जन-पम्पर्क के लिए विनोबाजी ने भी इसे सर्वोत्तम साथन माता है। किस्जु दोतों की स्थितियों में अस्त र है । विनोबा- 
जी की पद-वात्रा उनका ब्रत नहीं है जब कि आचायंश्री की पद-यात्रा उनका ब्रत है। 


प्रचण्ड जिगमिया 

यों तो प्रत्येक जैन-मुनि दीआ-ग्रहण के साथ ही श्राजीवन के लिए पद-यात्री बन जाता है; परन्तु आचाय॑श्री की 
पद-वात्राएं अपने साथ एक विज्येप कार्य क्रम लिये हुए हैं। वे ग्राज तक जितना घूम चुके हैं, उससे कहीं अधिक घबमना उनके 
लिए अवशिष्ट है। उनकी गति की त्वरता यही बतलाती है कि अभी उनके लिए बहुत काम अ्वशिष्ट है, शिथिल गति से 
उसकी पूति नहीं की जा सकती । वे लगभग सोलह-सत्रह हज्ञार मील चल चुके हैं, परन्तु श्राज भी उनका चलने का उत्साह 
विलकुल नया वना हुम्ना है। एक यात्रा समाप्त करते हैं. उससे पहले ही वे ग्रन्य यात्राओ्रों की भूमिका बाँध लेते हैं । वे गुज- 
रान में वाव' गये थे, परन्तु उससे बहुत पहले वहाँ जाने की स्वीकृति दे चुके थे। मेवाड़ से थली में आने से पूर्व ही 
वापस मेवाड़ और उदयपुर पहुँचने की भ्रन्तिम तिथि का निर्धारण उन्होंने कर दिया। दक्षिण-यात्रा का विचार उनके 
मन में एक अधूरे स्वप्त की तरह सदेव अपती पूर्ति की माँग करता रहता है। वस्तुतः यात्रा में वे अपने-आपको भ्पेक्षाकृत 
अधिक ताज़ा और प्रस॒त्त अनुभव करते हैं। नवीनता से वे चिर-वन्धन करके झाये हैं। एक स्थिति में या एक क्षेत्र में 
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ले 


हरना उनके मन ने कभी स्वीकार नहीं किया है। वे गति चाहते हैं, अपने लिए भी और दूसरों के लिए भी । एक प्रचण्ड 
जिगमिषा उन्हें अ्रज्ञात रूप से सतत प्रेरित करती रहती है। 


शाइवत यात्री 


आठ-दस मील चलने को झव वे बहुत साधारण गिनते हैं | चौदह-पन्द्रह मील चलते पर उन्हें कहीं विहार करने 
का मसस्तोष मिल पाता है। झ्रावश्यकता होने पर बीस-वाईस मील चल लेना भी उन्हें कोई अधिक कठिन कार्य नहीं 
लगता | सं० २०१३ में सरदार शहर से दिल्ली पहुँचे तो प्राय: प्रतिदिन बीस मील के लगभग चले | कलकत्ता से थी 
में आये यो प्रायः प्रतिदिन पद्रह-सोलह मील चले। वीच-वीच में, क्चित्‌ उससे अधिक भी चले। उन्हें मानो गति में 
थकान नहीं झ्राती, स्थिति में आती है। इस समय उनके आचार्य-काल को पच्वीस वर्ष समाप्त हो रहे हैं। उसके पूर्वार्द में 
वे बहुत कम घमे । उस समय की उनकी गतिविधि केवल थली (बीकानेर डिबवीज़न ) तक ही सीमित रही । परन्तु उत्तरा्द्ध 
में वे इतने घ॒मे कि पूर्वाद्ध में कम घूमने की वात अविश्वसनीय-सी बन गई। 

अणद्वत-श्रान्दोलन की स्थापना और सुदूर यात्राएं प्रय: साथ-साथ ही प्रारम्भ हुई । राजस्थान, दिल्ली, पंजाब 
उत्तरप्रदेश, विहार, बंगाल, मध्यभारत, गुजरात, महाराष्ट्र आदि प्रान्त उनके चरण-स्प्श का लाभ प्राप्त कर चुके हैं 
भारत के अ्रवशिष्ट प्रान्त सम्भवतः उत्सुकृतापूर्वक उसकी प्रतीक्षा में हैं। आगामी यात्राओं का उनका क्या कार्यक्रम है, 
यह तो वे ही जानें; परन्तु पिछली यात्राग्रों को देखते हुए यह कहा जा सकता है कि जन-मानस्त को श्रेरित करने के 
लिए ऐसी यात्राएं बहुत ही उपयोगी होती हैं । उनकी यात्राश्रों को काल-क्रम के हिसाव से चार भागों में वाँटा जा सकता 
है--दिल्‍ली-पंजाब यात्रा, गुजरात-महाराष्ट्र-मध्यभारत यात्रा, उत्तरप्रदेश-विहार-बंगाल-यात्रा और राजस्थान- 
यात्रा । यद्यपि उनके इस अ्रम्मण के लिए 'यात्रा' शब्द उतना ग्नुकूल नहीं बैठता, क्योंकि यात्री किसी एक निर्णीत स्थान 
से चलता है और जब पुनः प्रपने स्थान पर पहुँच जाता है, तव उसकी एक यात्रा समाप्त मानी जाती है। परन्तु आाचारये- 
श्री के लिए अपना कोई स्थान नहीं है। यों सदी स्थानों को वे अपना ही मानते हैं, पराया उनके लिए कोई नहीं है। तव 
फिर कहाँ से यात्रा का प्रारम्भ हो और कहाँ भ्रन्त ? वे शाश्वत यात्री हैं और उनकी यात्रा भी शाइवत है। वह उनके 
जीवन वी एक अभिन्‍न चर्या है। इसी लिए ग्रागम उसे 'विहार-चर्या' के नाम से पुकारते हैं। केवल जन-प्रचलित भाषा- 
प्रयोग की निकटता के लिए ही यहाँ मैंने 'यात्रा' शब्द का प्रयोग कर लिपा है। 


प्रथस यात्रा 


ग्राज से लगभग ढाई हज़ार वर्ष पूर्व, जब कि अध्यात्म-प्राण भारत-भूभि में हिसा, जावीयता, कामुकता, शोपण 
और संग्रह आदि की प्रवृत्तियाँ ज़ोर पकड़ रही थीं, तव गौतम बुद्ध ने अपने शिष्यों को बुलाकर कहा था--- 
“च्रत भिक्चवे चारिकां, चरत भिक्‍खवे चारिकां, 
बहुजन हिताय, बहुजनत सुखाय।” 
ग्र्थात्‌, है भिक्षुत्रो ! बहुत जनों के हित और सुख के लिए लिए तुम पाद-विहा र करो, पाद-विहा र करो ! भिक्षु्रों 
ने पूछा-भदन्त ! अज्ञात प्रदेश में जाकर हम लोगों से क्या कहें ? बुद्ध ने कहा--- 
पाणी न हुंंतव्वो, 
अदिन्नं न दातव्वं, 
कामेसु मुच्छा न चरितव्वा, 
मूसा न भासितव्वा, 
सज्ज॑ न पातव्व ।/ 
अर्थात्‌--प्राणियों की हिसा मत करो, चोरी मत करो, कामासक्त मत बनो, मृषा मत बोलो और मद्य मत 
पीझो ! ” उन्हें इस पंचशील का सन्देश दो। अपने शास्ता की झााज्ञा को शिरोधाय कर भिल्नु चल पड़े । उस छोटी-सी 
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घटना ने वह विस्तार पाया कि एक दित समस्त एशिया भू-खण्ड में पंचशील का घोष फैल गया। 
अणुब्रत-आन्‍्दो लत का आरम्भ भी उसी प्रकार की स्थितियों में हुप्ना। स्वृतन्त्रता-प्राप्ति के साथ भारत में 
हिंसा, जातीयता, ग़रीबी और शोषण आदि का दुग्चक् बहुत तेजी से घमने लगा। लम्बी पराधीनता के कारण जनता 
का चरित्र-वल झून्यता के आस-पास ही पहुँच चुका था। देश को सर्वाधिक तात्कालिक आवश्यकता चरित्र-विर्माथ की 
थी। उस समय आचार्यश्री ने अपने शिष्यों से कहा,'साथुझ्रो ! स्व-पर-कल्याण के लिए विहार करो और गाँवों तथा नगरों 
में पहुँचकर चरित्र-उत्थान का सन्देश दो ।” उन्होंने उन सत्रको पंचशील के स्थान पर पंच-अणब्रतों की व्यवस्थित रूप- 
रेखा दी। वे पाँच अणव॒त ये हैं --अहिसा, सत्य, अस्तेय, बद्माचर्य और अपरिग्रह । 
होंने कहा--“अहिसा ग्रादि की पूर्णता तक पहुँचना जीवन का परम लक्ष्य होना चाहिए और उनको अण- 
रूप से प्रारम्भ कर अधिकाधिक जीवन-व्यवहार में उतारते जाना प्रतिदित का काम होता चाहिए। अतः तुम संसार को 
अण से पूर्ण की ओर बढ़ने का सन्देश दो । मुनिजन अपने नियामक के निर्देश को घर-घर पहुंचादे में जुट गए। उत्तर में 
शिमला से लेकर दक्षिण में मद्रास तक तथा पूर्व बगाल से लेकर पश्चिम में वम्त्रई-महाराष्ट्र तक पद-यात्राग्रों का एक 
सिलसिला प्रारम्भ हो गया। अ्रणब्रतों के घोष से वायुमण्डल मुबरित हो उठा। जनता के सुप्त मानस में पुन: एक हलचल 
प्रारम्भ हुई । 
आचारयंश्री स्वयं भी इस उदृश्य की पूर्ति के लिए अपनी ऐतिहासिक पद-यात्राप्रों के * पड़े। सरदारशहर 
(राजस्थान) में श्रणुत्र त-आन्दो लत का सूत्रपात कर वे राजस्वान के छाटे ग्रामों में वह सन्देश देते हुए वहाँ की राजधानी 
जयपुर में झ्राये । वहाँ अ्रणृत्रत-ब्रान्दोलन को प्राथमिक वल मिला । परक-पत्रिकाग्रों में उसकी चर्चा हुई। प्रारम्प काल 
था, भ्रतः विविध सन्देहों के वादल भी घिरे। प्रकाश-किरण को सर्वथा त्रत्तिल्वहटीन कर देने का सामथ्य बादलों में न 
होता। वे कुछ समय के लिए उसको धूमिल या मन्यर कर सहेते हैं, रन्‍्तु आख्विर उन्हें हटना ही पड़ता है। विरोधों और 
अवरोधों के वावजद आन्दोलन का प्रकाश फैला । जनता श्राइृष्ट हुई, चारों ओर से ऐसे कार्यक्रम की आवश्यकता का 
महत्त्व स्वीकार किया जाने लगा । आचार्य श्री को अपने काये की मिलता पर और अधिक ददढ़ता से विश्वास करते का 
अवसर मिला । वहाँ से वे आगे बढ़े और श्रलवर, भरतपुर,भ्रागरा व मथुरा जैसे देश के प्रसिद्ध नगरों तथा मार्ग के देहातों 
की पद-यात्रा करते हुए भारत की राजधानी दिल्‍ली में पथारे। दिल्ली में तेराप॑ंय के ग्राचायों का यह सर्व प्रथम पदापण था । 
वहाँ उन्होंने अपने प्रथम भाषण में ही यह घोषणा की--मैं अपने संघ की शक्ति को राष्ट्र की नैतिक सेवा व नैतिक उत्थान 
के लिए भ्रवित करने राजधानी में आया हूँ । तत्र उस घोषणा को कुछ ने श्राश्चयं की दृष्टि से व कुछ ने उपहास और उपेक्षा 
7 दृष्टि से देखा। दिल्ली-जैसे हलचल से भरे और आवुनिकता में पगे झहर के मागरिवों को उस समय यह विश्वास: 
गेना भी कठिन हो रहा था कि आधुनिक साधन-सामग्नी से सर्ववा त्रिह्ीत यह पैदल चजने वाला व्यक्ति विश्व-डित की 
वना लेकर देश को कोई सन्देश दे सकेगा ? किन्तु धीरे-धीरे उनका वह भ्रम दूर हो गया। आाचाय॑श्री की ग्रावाज को 
हाँ वह बल मिला जिसकी कि सारे देश तथा विदेश्ञों में प्रतिक्रिया हुई । 
वहाँ से हरियाणा तथा पंजाब के विभिन्‍न स्थानों पर अपना सन्देश देते हुए आचार्यग्री वर्षावास करने के लिए 
पुन: दिल्‍ली झाये | यह उनकी देश के चारित्रिक उत्थान के लिए की गई प्रथम यात्रा कही जा सकती है। इसमें जन-साथा- 
रण से लेकर राष्ट के कर्णधारों तक आपने अ्रणब्नत-प्रान्दोलन की विचार-धारा को पहुँचाया। इसी यात्रा में उनका 
राष्टपति डा० राजेन्द्रप्रसाद, प्रधानमन्त्री जवाहरलाल नेहरू तथा आचार्य विनोवा भावे के साथ ग्रान्दोलन तथा राप्ट की 
नैतिकऔर चारित्रिक स्थितियों के विपय में प्रथम विचार-विमर्श हुआ । ग्राचायश्री की उस प्रथम यात्रा का महत्त्व यदि 
ञति संक्षिप्त शब्दों में कहना हो तो यह कहा जा सकता है कि उनकी उस यात्रा ने भारतीय जन-मानस को यह विश्वास 
करा दिया कि आध्यात्मिक दुर्भिक्षता के अवसर पर आचार्येत्री तुलसी अ्रणुक्रत-आान्दोलन के रूप में एक जीवनदायी वर- 
दान लेकर ग्राये हैं । 
इस यात्रा के लगभग पाँच वर्ष बाद आचार्येश्री तीसरी बार दिल्ली में फिर गये। प्रथम यात्रा की तुलना में उस 
समय बहुत बड़ा अन्तर आ गया था। पहले-पहल जहाँ आचारयंश्री तथा अणुव्रत-प्रान्दो लन को प्रचण्ड विरोध सहना पड़ा 


हे दि 
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था, तरह-तरह की आशंकाओों का सामना करना पड़ा था, साम्प्रदायिक संकीर्ण ता, घामिक गुटवन्दी तथा पूजीपतियों का 
राजनंतिक स्टण्ट होने के आरोप भेलने पड़े थे; वहाँ तीसरी वार की यात्रा में उनका आशाती त स्वागत और कल्पतातीत 
समर्थन किया गया। प्रथम वार ही आाचार्यश्री की वाणी ने राजबानी के अध्यात्मिक व नैतिक वातावरण में एक प्रचण्ड 
हलचल पैदा कर दी थी। इस वार उसकी लहरें और भी अ्रधिक प्रभावक रूप में सामने ग्रायीं । यद्यपि यह प्रवास केवल 
चालीस दिन का ही था, फिर भी इस थोड़े-से समय में भ्रणब्रतों के दिव्य रूप की जो छाप राजधानी के माध्यम से देश 
तथा विदेश के विचारकों पर पड़ी, वह इस यात्रा की सबसे बड़ी सफलता थी। 

आचारयंश्री के उस पदार्पण का अवसर ही कुछ ऐसा था कि उस समय यूनेस्को-कान्करेंस, बौद्ध गोष्ठी तथा जैन 
गोष्ठटी झादि के सांस्कृतिक समारोहों के कारण देश-विदेश के कुछ विशिष्ट विचारक पहले से ही राजधानी में उपस्थित 
थे। इस स्थिति से भ्राचायं श्री के सन्देश को उन लोगों तक पहुंचाने के लिए अनायास ही अनुकलता हो गई थी। लगता 
है, इस प्रवास के पीछे कोई सुदृढ़ आन्तरिक प्रेरणा काम कर रही थी। वाहरी प्रेरणा भी कोई कम नहीं थी। राष्ट्र की 
ग्राध्यात्मिक और नैतिक स्थिति को देखते हुए देश के सभी विचारक यह ग्रनुभव करते थे कि राष्ट्रोत्थान की अन्य योज- 
नाग्रों के साथ नैतिक उत्थान का कार्य भी बहुत आवश्यक है। इसी अनुभूति ने उत सवका ध्यान झआाचार्ययी और उनके 
आन्दोलन की ओर झाइृष्ट किया । आचायंश्री द्वारा अनुष्ठित नैतिक निर्माण की गूंज राजथानी में निरन्तर सुनी जाती 
रही । उत्से उच्च राजदी तिक क्षेत्र भी प्रभावित हुआ । सम्भवत:ः इसी लिए पंडित जवाहरलाल नेहरू ने मुनिश्थी नग राज- 
जी से हुई एक मुलाक़ात में श्राचायंश्री के दिल्‍ली -आगमत विषयक निव्ेदत किया था। अरणृत्रत-प्रान्दो लन के अन्य समथ्थेकों 
और कार्यकर्ताओ्रों की भी यह प्रवल इच्छा थी कि इस महत्त्वपूर्ण अवसर पर आच य॑ थी झवदय राजथाती ग्रायें; क्योंकि वे 
वहाँ ग्रायोजित होने वाले सांस्कृतिक कार्यक्रमों का लाभ अणुब्रत-आन्‍्दोलन के लिए प्राप्त करने की प्रवल इच्छा रखते 
थे। राजधानी के अनेक विभिष्ट नेता तथा कार्यकर्ताआचार्यश्री के सम्मुख यह अनुरोध करते रहे थे कि सं० २०१३ का 
वर्षाकाल वे दिल्‍ली में ही बितायें। किन्तु अनेक कारणों से आ्राचायंश्री उस अनुरोध को स्वीकार नहीं कर सके और 
उन्होंने वह वर्षाकाल सरदारशहर में विताया | वहाँ उन लोगों का यह निवेदन रहा कि वर्षाकिल-समाप्ति के तत्काल वाद 
यदि आराचार्यश्री दिल्ली पहुँच जायें तो उतसभी सांस्कृतिक कार्यक्रमों तथा जन-सम्पर्क का सहज प्राप्य लाभ झशक्वत- 
आन्दोलन के लिए विशेय उपयोगी हो सकता है। 

ग्राचार्यश्री को उन लोगों का सुझाव उपयुक्त लगा। वे दिल्ली की तीसरी यात्रा का वातावरण बताने लगे । 
उन्होंने इस विषय में मुनिजनों ये आवश्यक विचार-विनिमपर क्रिया और दिल्ली-यात्रा की घोषणा कर दी। चातुर्मास 
समाप्त होते ही उन्होंने वहाँ से प्रस्थान कर दिया। आचार्यत्री ने श्रपने एक प्रवचन में दिल्ली-यात्रा के उद्देद्य को स्पष्ट 
करते हुए कहा था--“मेरा वहाँ जाने का उद्देश्य देश-विदेश से आये लोगों से सम्पर्क करता और दिल्लीवासियों की 
प्रारथंवा पूरी करना है। वहाँ के नेताश्रों का भी खयाल है कि मेरा वहाँ जाना उपकारक हो सकता है । 

आचारय॑शथ्री को वहाँ जिन कार्यक्रमों में भाग लेता था, उनकी तिथियाँ काफी पहले से निश्चित हो चुकी थीं । 
उनमें परिवर्तेत की गुंजायन नहीं थी । समय वहुत कम था और मार्ग वहुत लम्बा था । सरदा रघहुर से दिल्‍ली लगभग दो सौ 
मील है। ग्राचार्यश्री लम्बे विहार करते हुए सिर्फ ग्यारह दिन में वहाँ पहुँच गए । जिस उद्देश्य को लेकर वे दिल्‍ली गये थे, 

ह झ्राञझातीत रूप से परिपूर्ण हुआ । वहाँ यूनेस्क्रो के प्रतिनिधि, वौद्ध भिक्षु, देश-विदेश के विद्वान्‌, नैतिक व सांस्कृतिक 

आन्दोलनों में लगे हुए भ्रनेक प्रचा रक, राष्ट्‌ के धुरीण राजनी तिज्ञ ग्राचार्यश्री के सम्पर्क में झआये। उनमें अंग्रेज, अमेरिकन, 
फ्रांसीसी, जर्मन, जापानी, श्रीलंकरावासी लोगों का सम्पर्क अपेक्षाकृत ग्रधिक रहा। उनकी मुलाक़ात, जिज्ञासाएं तथा 
विचार-मन्थन बहुत ही रोचक रूप से चला करते थे। उनमें से कई व्यक्ति तो वहाँ ऐसे भी मिले जो अतल्तर रूप से 
परिचित तो नहीं थे, किन्तु परम्पर रूप से परिचित थे। उनमें जन विद्वान्‌ प्रो० हरमन जैकोब्री के दो शिष्य--यो० 
ह्यासनाथ और प्रो० हॉफमैन का नाम विशेष उल्लेखनीय है। वे दिल्ली-प्रवेग के प्रथम दिन ही, जब्र कि ग्राचर्य थी बार ० 
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एम० सी० ए० हॉल में बौद्ध गोष्डी' में सम्मिलित होने गये, बहुत देर से बड़ी उत्सुकता के साथ प्रतीक्षा करते हुए मिले। 
उनके गुरु प्रो० हरगन जैकोबी जैनागरमों के ख्यातवामा विद्वान थे। दे जब भारत-पात्रा पर झाये थे,तब लाइनूं ( राजस्थान ) 
में अष्टमाचार्य श्री कालूगणी से मिते थे और जैनागमों की अतेक उलभी हुई समस्याप्रों पर विचार-विनिमय किया था। 
उन दोनों जमंन प्रोफेसरों को इस बात की विशेष प्रसन्‍नता थी कि आाचार्यश्री के गुर और उनके गुरु का जो धार्मिक सम्पर्क 
हुआ था, वह ग्राज दोनों ही ओर को ग्रगली पीढ़ी में पुन: नवीन हो रहा था। 

बह यात्रा न केवल जन-सम्पक की दृष्टि से ही सम्पन्न थी, अपितु नाना आयोजनों ने भी उसके महत्त्व को बढ़ा 
दिया था| अणुब्रत-सेमिनार, राष्ट्रीय चरित्र-निर्माण सप्ताह, मेत्री-दिवस, चुनाव-शुद्धि प्रेरणा, संस्कृत-गोण्ठी, साहित्य- 
गोष्ठी तथा विविध संस्थाओं और स्थानों पर हुए आचाय॑श्री के प्रवचन मुख्यत: अ्रणुत्रत विचार-प्रसार के लिए बहुत उपयोगी 
सिद्ध हुए। अगुव्रत-सेमिनार का उद्घाटन अन्तर्राष्ट्रीय ख्घातनामा विद्वान डा० लूथर इवास्स ने, मैत्री-दिवस का उद्‌- 
घाटन राष्ट्रपति डा राजेन्द्रप्रसाद ने तथा चरित्र-निर्माण सप्ताह का उद्घाटन पं ० जवाहरलाल नेहरू ने किया था। 

दिल्‍ली के वे चालीस दिन आचार्यश्री ने इतनी व्यस्तता में बिताये थे कि उनके पास प्राय: अतिरिक्त समय्र वच 
ही नहीं पाता था; फिर भी वे वहाँ के नागरिकों का आध्यात्मिक और नैतिक भूख को पूरा नहीं कर सके । उन्होंने मर्यादा- 
महोत्सव की स्वीकृति सरदारशहर के लिए पहले ही दे दी थी, अतः उससे अधिक ठहरना वहाँ सम्भव नहीं था | वह 
स्वल्पकालीन प्रवास सभी दृष्टियों से इतना प्रभावक रहा कि सुप्रसिद्ध पत्रकार सत्यदेव विद्यालंकरार ने उसकी तुलना रोम- 
सम्राट्‌ जूलियस सीजर की मिश्र-विजय पर प्रस्तुत की गई रिपोर्ट के शब्दों से की है। जूलियस सीजर ने अपनी बात को 
अति संक्षेप में यों कहा था---“मैं गया, मैंने देखा श्र मैंने जीत लिया ।” सत्यदेवजी कहते हैं--“जूलियस सीज़र के शब्दों 
को कुछ बदलकर हम आचार्यश्री की धर्म-यात्रागं का विवरण इन शब्दों में देते का साहस कर रहे हैं--“वे आ्राये, उन्होंने 
देखा और जीत लिया । न्‍ 

इस यात्रा के वाद आचायंश्री चौथी बार दिल्‍ली में तव गये जब कि वे कलकत्ता से राजस्थान ग्रा रहे थे। परव्तु 
उस समय वे वहाँ केवल चार दिन ही ठहरे। वह प्रवास दिल्‍ली के लिए नहीं था, फिर भी पत्रकार-सम्मेलव, विचार- 
परिषद्‌ तथा राष्ट्रपति और प्रधानमन्त्री आदि से हुई मुत्राक़ातों से वह अति स्वल्पक्रालीत प्रवास भी काफी महत्व 
का हो गया। दिल्‍ली की वे सभी यात्राएं अपने-अयने प्रकार का पृथरू-पृथक्‌ महत्त्व रखती हैं। इन सबमें अणुत्रव- 
आन्दोलन के कार्यक्रम को वहुत वल मिला है। 


द्वितीय यात्रा 


आचायंश्री की द्वितीय यात्रा सं० २०१० के राणावास मर्यादा-महोत्सव के बाद प्रारम्भ हुई। कुछ दिन काँठे के 
गाँव में विचरने के वाद आदू के मार्ग से वे गुजरात में प्रविष्ट हुए। आवबू में वे रुघताथजी के मन्दिर में ठहरे थे। वहाँ 
से दूसरे दिन देलवाड़ा के प्रसिद्ध जैन मन्दिरों में गये । प्रचीन काल के गौरव मण्डित जेन-इतिहास के साक्षी बनकर खड़े 
ये मन्दिर अपनी अपूर्व भठपत्रा से मत को झाकृष्ट करते हैं। शात्त और ल्िग्च वातावरण में प्रशान्त सुद्रासीत मूर्तियाँ 
भगवान्‌ की साचना को अतायास ही स्मृति-पटल पर ला देती हैं। देलवाड़ा मार्ग में नहीं था। टेढ़े मार्ग से जाना पड़ा 
था, अतः वापस झ्ाबू ही आ गए । आाबू राजस्थानियों की ओर से दी गई विदाई और गुजरातियों की ओर से किये गए 
स्वागत का संधि-स्थल वन गया । 
गुजरात में प्रवेश हुआ, उस समय तक गर्नी काफी तेज्ञ पड़ने लगी थी। लूएं भुलसायरे डालती थीं, तो सूर्य की 
किरणों का ताप शरी र को पिघाल-पिघाल डालता था। फिर भी मंजिल पर मंजिल कटती गई और ग्राचार्यंश्री बात 
पहुँच गए। बाव अब थराद सब डित्रीज़न का प्रमुख शहर है, परन्तु पहले भूतपूर्व राणा हरिसिह की राजधानी था । 
राणा आाचार्यश्री के प्रति बहुत श्रद्वा रखते रहे हैं। दूर दूर तक आकर दर्शन भी करते हैं। पाँच-छः वर्ष पूर्व बाव के 
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श्रावकों तथा राणा ने ग्राचार्यश्री के दर्शन किये थ, तब वाव-पदार्पण के लिए काफी प्रार्थना की थी। वह प्रार्थना इतनी 
प्रभावशाली सिद्ध हुई कि आचार्यत्री ने उत्ती समय यह स्त्रीकृति दे दी थी कि उवर आयेंगे, तव यथावसर वाव भी ग्राने 
का विचार रखेंगे। इतने लम्बे समय के वाद अब वह वचन पूर्ण हुआ । 

वहाँ से श्राचार्यश्री अहमदाबाद पधार गए। वह क्षेत्र कच्छ, सौराप्ट्‌ तथा गुज रात---तीनों के ही लिए अनुकूल 
पड़ सकता है। अतः वर्षाकाल वहीं व्यतीत करने की प्रार्थना की गई, पर वह स्वीकृत नहीं हुई । सौराष्ट्‌ के तत्कालीन 
मुख्य मन्त्री श्रीदेवर भाई की सौराष्ट्‌-पदार्पण के लिए काफी आग्रह-भरी प्रार्थना थी, पर वह भी स्वीकृत नहीं हुई । 
आराचायंश्री ने पहले से ही अपने मन में जो निर्णय कर रखा था, उसी के अनुसार उन्होंने सूरत की ओर प्रस्थान कर दिया । 

गुजरात में तेरापंथ के प्रतिष्ठापन में सूरत प्रमुख रूप से कार्य करने वाला क्षेत्र रहा है। धर्म-प्रसार में जी-जान 
लगाने वाले सुप्र सिद्ध आवक मगनभाई वहीं के थे। वहाँ केवल तीन दिन ठहरना हुग्ना । शायद वहाँ श्रौर ्रधिक विराजते ; 
किस्तु उस क्षेत्र की वर्षा ऋतु के क्रम को देखने हुए शी ध्र ही वम्वई पहुँच जाना आवश्यक सम का गया था। वम्बई की ओर 
विहार करते हुए ग्ाचार्यश्री प्रतिदित प्रायः पद्रह-सो लह मील चला करते, फिर भी मार्ग में वर्षा गुरू हो गई। उससे तीत्र 
गर्मी से तो कुछ छुटकारा मिला, पर दूसरी अनेक दुविधाएं पैदा हो गई। वर्षा के कारण विहार का समय विल्कुल ब्रनिश्चित 
हो गया। कभी समय पर विहार हो जाता और कभी नहीं । मार्ग काटना था, अ्रत: कभी फिर मध्याक्ष में और कभी 
साथ लम्बा चलना पड़ता । नदी-तालों से बवने के लिए रेत्र की पटरी का मार्ग जिया गया, किन्तु वहाँ कंकरों के मारे पैर 
छलनी हो जाते। नीचे चलते तो वर्षा से भीगी हुई चिक्रती मिट्टी पैरों से इतती मात्रा में चिमट जाती कि उसका भार 
महमस होने लगता । इसी प्रकार की ग्तेक कठिताइयों को पार करते हुए आचायंश्री वम्बई के एक उपतगर वोरीवली' 
पहुँच गए। तव तक वे लगभग हजार मील चल चुके थे। उनकी उद्दिप्ट यात्रा का वहाँ एक भाग सम्पन्न हो गया था। 
इससे उनके मन में एक सहज निश्चिन्तता का भाव उदित हुआझ्ना । 

चातुर्मासिक काल से पूर्व तथा पश्चात्‌ वम्बई के विभिन्‍न उपनगरों में रहना हुझ्ना। वर्षकाल सित्क्रानगर में 
विताया । मर्यादा-महोत्सव के लिए भी पुन: सिक्‍्कानगर झाये। लगभग नौ महीने का वह प्रवास हुम्ना। इस प्रवास-काल 
के प्रारम्भिक महीनों में ज्यों-ज्यों कार्य बढ़ा, त्यों-ए्यों एक ओर तो जनता आक्ृष्ट हुई, पर दूसरी और कुछ व्यक्तियों 
द्वारा विरोध भी हुग्ना। वहाँ के कुछ दैनिक पत्र ऐसे व्यक्तियों के हाथ में थे जो आचार्यथी तथा उनके मिशन से विरोध 
रखते थे। धीरे-धीरे उन लोगों को यह पत्ता लग गया कि आचायंश्री का विरोध कर वे जन-दृष्टि में अपने पत्र के महत्व 
को गिरा ही रहे हैं। पिछले महीनों में विरोध की यह तीव्रता मन्द हो गई । 

मर्यादा-महोत्सव के वाद आचार्यश्री ने इस यात्रा का दूसरा चरण प्रारम्भ किया। उस समय उन्हें चौयाटी पर 
विदाई दी गई | एक ओर चौपाटी का विशाल समुद्र था तथा दूसरी ओर जन-समुद्र था। उस समय दोनों ही उद्देलित 
थे। एक वायु से तो दूसरा विदाई के वातावरण से। लोकमान्य तिलक की मानवाकार परापाण-मूति उन दोनों की 
ही समस्याग्रों को समभने का प्रयत्त करती हुई-सी पास में खड़ी थी। लोगों के मन में उस समय एक ओर क्रतजता 
के भाव तथा दूसरी ओर विरह के भाव उमड़ रहे थे; किन्तु आचायेश्री उत दोनों से अलिप्त रह कर अपने पथ पर आगे 
बढ़ ते हुए पूना पधार गए। 

पूना को दक्षिण भारत की काणी कहा जा सकता है। वहाँ संस्कृत के वुरीण विद्वान्‌ काफी संख्या में हैं । वहाँ 
के विद्या-व्यसनी कुछ व्यक्तियों ने तो ग्रपना जीवन ही इस कार्य में फोंक दिया है। आ्राचार्यश्री के पद्मापण से वहाँ का 
सांस्कृतिक तथा साहित्यिक क्षेत्र मानो एक सुगन्ध से महक उठा। यद्यपि वहाँ का प्रवास-काल अति संक्षिप्त था, फिर भी 
स्थानीय विद्वानों से परिचय की दृष्टि से वह वहुत महत्त्वपूर्ण रहा । 

वहाँ से महाराप्ट्‌ के विभिन्‍न गाँवों में विहार करते हुए आचार्य श्री एलौरा तथा अ्जन्ता की सुप्रसिद्ध गुफाओं 
में भी पधारे। ये दोनों ही स्थल प्राकृतिक दुष्टि से अत्यन्त रमणीय हैं। ये गूफाएं वहाँ उस पहाड़ को उत्कीर्ग करके ही 
बनायी गई हैं । वहाँ की उत्कीर्ण मूर्तियाँ बहुत ही कलापूर्ण हैं । उन्हें प्राचीन स्थापत्य का उत्क्ृप्ट उदाहरण कहा जा सकता 
है। एलौरा में जहाँ जैन, बौद्ध और वैदिक---ती नों ही संस्कृतियों की गुफाएं तथा मूतियाँ उत्की र्ण हैं, वहाँ झ जनता में केवल 
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वौद्ध मूर्तियाँ ही हैं। वहाँ बुद्ध की जीवन-सम्बन्धी अनेक घटनाएं तथा जातक-कथाएं झालिखित तथा उत्कीर्ण हैं। आ्रलि- 
खित चित्रों का रंग बहुत प्राचीन होने पर भी नवीन-सा लगता है | कई मूर्तियाँ इस प्रकार के कौशल से उत्करीर्ण की गई 
हैं कि उन्हें विभिन्‍न तीन कोणों से देखने पर तीन विभिन्‍त भरक्वतियाँ दिखलाई पड़ती हैं। वहाँ के कई स्तम्भ ऐसे हैं कि 
उन्हें हाथ से वजाने पर ततले की सी ध्वनि उठती है। वहाँ मनृप्यों तथा पशुओं की तो अनेक भावपूर्ण मुद्राएं अंकित की 
ही गई हैं; किन्तु वेल-बूटों के भी मनोहारी दृश्य चित्रित हैं। ग्रजन्ता में जाने से पूर्व दिन की रात्रि उन्होंने व्यू पोइण्ट' 
पर विताई थी । “यू पोइण्ट' उस स्थान को कहते हैं, जहाँ से एक अंग्रेज शिकारी को अजन्ता की उन विस्मृत गफाओं का 
पहले-पहल झ्राभास मिला था। 0 

इस प्रकार आचायंश्री महाराष्ट्र के प्राकृतिक दृश्यों तथा जालना, भूसावल, जलगाँव, घूलिया, डोंडायचा, 
शाहदा आदि विभिन्‍न शहरों में समान आनन्द लेते हुए विचरते रहे । लोगों का अनुमान था कि वे इस यात्रा के तीसरे 
चरण में बेगलौर तक पहुँच जायेगे। सम्भवतः आचायंश्री का भी कुछ-कुछ ऐपा जिचार रहा हो, किल्‍्तु परिध्यितिवशात 
वैसा नहीं हो सका । वहाँ से वे मध्यभारत की ओर मुड़ गए। मालव्रा के विशभेल क्षेत्रों में विचरते हुए उन्होंने अयवी 
यात्रा का तीसरा चरण उज्जन में वर्षाकालीन प्रवास के द्वारा सम्यत्त किया। उप्र यात्रा का ग्रन्तिम चरण उज्जैत से 
गंगापुर-पदार्पण था। लगभग आ्राठ महीने तक मालवा में विहरण हुप्ना। राजस्थान-प्रवेश के साथ झ्ाचार्श्री की यह 
द्वितीय यात्रा सम्पन्त हुई । 


तृतीय यात्रा 


आराचार्यश्री की तृतीय यात्रा बहुत लम्बी होने के साथ-साथ वहुत महत्त्वपूर्ण भी रही । इस यात्रा में ग्राचार्य थी 
ते अपने कार्य-क्षेत्र के लिए नया क्षितिज खोला और नये प्रभाव-क्षेत्र का निर्माण किया। भारत के सुप्रसिद्ध और महत्त्व- 
पूर्ण प्रान्त उत्त रप्रदेश, बिहार और बंगाल--इस यात्रा के लक्ष्य थे । किसी युग में इन प्रदेशों में जैन श्रप्णों का बड़ा 
महत्त्व रहा था। विहार तो भगवान्‌ महावीर का मुख्य कार्य-क्षेत्र था ही। राजगृह और वैशाली का महत्त्व उस समय 
केवल विहार के लिए ही नहीं, अपितु सारे भारत के लिए था । आचार्यश्री ने इस यात्रा का निश्चय किया और राजस्यात 
की राजधानी जयपुर से विहार करते हुए उधर पधारे। पहले उत्तरप्रदेश ही मार्ग में आ्राया । समाचार-पत्रों द्वारा आचार्य- 
श्री के पदार्पण का समाचार पाकर वहाँ के विभिन्‍न क्षेत्रों की जनता अ्रति उत्सुकता के साथ उनकी प्रतीक्षा करने लगी। 
जहाँ-जहाँ पदार्पण होता, वहाँ की जनता में चेतना की एक लहर-सी दौड़ जाती। आाचार्यश्री के पदार्पण से पूर्व मुनि 
महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' ने अनेक क्षेत्रों में रहकर एक भूमिका तैयार कर दी थी । आचार्यश्री वहाँ चरित्र-निर्माण के बीज 
विखेरते जा रहे थे। जनता ग्राचार्यश्री के चरित्रोत्यानमूलक कार्यक्रमों में बड़ा रस लेती थी। अनेक स्थानों पर स्थानीव 
अण॒ब्रत समितियों का गठन हुआ। आराचार्यश्री के मिशन को झागे बढ़ाने के लिए तथा नेतिकता के पक्ष में उत्तस्त हुए 
वातावरण को स्थायित्व देने के लिए प्राय: सभी लोग उत्सुक थे। आचायंश्री ग्रीष्म ऋतु में वहां खूब विचरे। राजस्थान 
की लुझों में पले हुए व्यक्तियों के लिए वहाँ की गरमी यद्यपि अधिक कठोर नहीं थी, परन्तु वहाँ की लुझ्नों ने राजस्थान 
को भी पीछे छोड़ दिया । राजस्थान में सम्भवत्त: लूओ्ों से इतने व्यक्ति नहीं मरते होंगे जितने कि उत्तरप्रदेश और विहार 
में | वहाँ की लूशों ने एक साथ्वी की वलि तो ले ही ली, पर दो-तीन साधुग्रों को भी एक वार तो उस किनारे के निकट 
तक पहुँचा ही दिया । यह दूसरी वात है कि वे बच गए। उस गरमी में जत-कल्य्राण के उद्देश्य से विहार करते हुए 
आचार्यश्री ने अपना वर्षा-काल कानपुर में वित्ताया। 

उत्तरप्रदेश की राजधानी लखनऊ, विद्वत्ता और पवित्रता के लिए प्रख्यात वाराणपी तथा उद्योग-नगरी कानपुर 
आदि में जहाँ महत्त्वपूर्ण जन-सम्पर्क हुआ, वहाँ छोटे-छोटे गाँवों में भी वह कम नहीं हुम्रा । पर मानस सम्पर्क की जह 
तक बात है, वहाँ शहरों की अपेक्षा गाँव सईव आगे रहे हैं। शहरों की जनता जहाँ सम्यता, शिष्टता और भारी-भरकम 
शब्दों के क्मिक विधि-विधानों के माध्यम से बात करती है, वहाँ ग्रामीण जनता सीधे मत से ही सरल आाडस्व्रहीन बात 
करना पसन्द करती है। उनका व्यवहार यद्यवि असम्य और अशिष्ट नहीं होता; परन्तु वह सम्बता और शिप्टता की 
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भाषा में बँघता भी नहीं । वह कुछ अपने ही प्रकार का विलक्षण भाव होता है। उसे नजदीक से पहचानने के लिए यदि 
कोई शब्द प्रस्तुत करना ही हों तो उसे सहज भक्तित कहा जा सकता है। आशिक दृष्टि से ग्रामीण जन अवश्य ही ग़रीब 
होते है; परन्तु सहजता और नम्नता के तो इतने धनी होते हैं कि उत जम्ता धनी शहरों में चिराग लेकर खोजने पर भी 
मिलना कठिन है। आाचर्यश्री के सम्पर्क में दोनों ही प्रकार के व्यक्ति आते रहे हैं । वे उनकी प्रकृति-भिन्‍नता से वहुत 
अच्छी तरह परिचित हैं। दोनों की विभिन्‍न समस्य|ग्रों का भी उन्हें पत्रा है। वे उत दोनों के लिए मार्गदर्शन देत हैं, अतः 
दोनों के लिए ही समान रूप से श्रद्धाभाजन बन गए है। 
चातुर्मास-समाप्ति के पश्चात्‌ आचार्य श्री कानपुर से चले । बंगाल पदुँचने का लक्ष्य सामने था। बिहार मार्ग में पड़ता 
था। चरण बढ़ चले । विहार-मूमि में प्रविष्ट हुए । वह भगवान्‌ महावीर की जन्म-भूमि और निर्वाण-भूमि होने के साथ 
उनकी मुख्य तपोभूमि भी रही है। पटना, पावा, नालन्दा, राजगृह आदि ऐतिहासिक क्षेत्रों में आचायश्री गये। 
नालन्दा में सरकार द्वारा स्थापित “नव नालन्दा महाविहार' एक महत्त्वपूर्ण विद्या-संस्थान है। पाली भाषा के अध्ययना थे 
यह एक तीर्थ का रूप लेता जा रहा है। नालन्दा में बाद्ध तथा जैन विद्वानों द्वारा आचार्यश्री का बड़ा भावभीना स्वागत 
किया गया। राजगुह में जैन संस्क्ृति-सम्मेलन रखा गया। उसमें झनेक विद्वानों ने भाग लिया। दोनों श्रमण-परम्पराग्रों 
के ये दोनों विभिन्‍न तीर्थ-स्थान परस्पर बहुत समीप हैं । 
शहरों की स्थिति से वहाँ गाँवों की स्थिति भिन्‍न थी। गाँवों में जैन साधुश्रों को बहुत कम लोग जानते हैं, प्रायः 
नहीं ही जानते; अतः: ठहरने के लिए स्थान आदि की बड़ी दिक़क़ते रहतीं। डाकुमों का ग्रातंक होने के कारण कहीं-कही 
आचार्यश्री के साथ चलने वाले काफ़िने को भी उसी सन्देह की दृष्टि से देखा जाता । कहीं-कहीं पर यह भय्र भी स्थान देने 
में बाधक बनता कि इतने व्यक्तियों को कहीं भोजन कराना न॒ पड़ जाग्रे ? परन्तु उत लोगों का वह भय तब निर्मल 
सिद्ध हो जाता, जब कि आचार्य श्री के साथ चलने वाले गृहस्थ अपना भोजन स्वयं पकाते । उन लोगों का गाँव पर किसी 
प्रकार का कोई भार नहीं होता | रात को आचायंश्री उपदेश देते, भजन सुनाते, सत्य की प्रेरणा देते और दुव्यं स्तन छोड़ने 
को उत्साहित करते । लोगीं का तब सारा भ्रम दूर हो जाता बाद में उन्हें अपने व्यवहार पर पछधतावा होता । जो लोग 
पहले दिन स्थान देना तक नहीं चाहते, वे ही दूसरे दिन अधिक ठहरने का भ्राग्रह करने लगते । 
विहार को पार कर आचाय॑श्री बंगाल में प्रविष्ट हुए । सेथिया में मर्यादा-महोत्सव मनाया । वहाँ से कल्रकत्ता 
पधार गए। वहां राजस्थान के जेन बहुत बड़ी संख्या में रहते हैं । उतमें प्रधिकांश आचार्य श्री को वहुत श्रद्धा की दृष्टि से 
देखते हैं। वहाँ के काफी लोग ठेठ कानपुर से ही झ्राचायंश्री के साथ थे । कलकत्ता पहुँचने पर कुछ दिनों तक विभिन्‍न 
उपनगरों में रहे और बाद में वर्षा-काल व्यतीत करने के लिए बड़ाबाज़ार एरिया में आ गए। तेरापंथी महासभा-भवन में 
ठहरे। प्रवचन वहाँ से कुछ ही दूर बनाये गए विशाल अगुव्रत-पण्डाल में हुममा करता था। प्रति दिन के प्रवचन में 
उपस्थिति प्रायः सात-आठ हज़ार व्यक्तियों की हो जाया करती थी । रविवार को इसमे भी अधिक होती थी । कलकत्ता 
जैसे व्यस्त व्यापारिक क्षेत्र में आथिक विपय के प्रतिरिक्त अन्य किसी भी विपय में अधिक उत्पााह कम ही देखने को 
मिलता है। वहाँ वह पर्याप्त देखा जा सकता था । जन-जागृतिमूलक कार्य भी वहाँ बड़े उत्साह से सम्पस्त किये जाते रहे 
हां के निम्न वर्ग से लेकर आ्रभिजात्य वर्ग तक के लोग आचार्य श्री के सम्पर्क में आ्राये। जन-सम्पर्क तथा उससे मिलने 
वाले श्रेयोभाग ने अनेक व्यक्तियों को ईष्यालु भी बनाया । ऐसे व्यक्तियों ने अपनी शक्ति का उपयोग गझ्राच[यंत्री के 
विरुद्ध वातावरण बनाने में किया । परन्तु इससे आचार श्री क्यों घवराते ! वे श्रतत्रा काम क रते रहे और प्राचार्य वी ग्रयवा । 
चातुर्मास-समाप्ति के बाद वहाँ से वापस चले, तो विहार, उत्तरप्रदेश, दिल्ली होते हुए हाँसी में आकर 
उन्होंने मर्यादा-महोत्सव किया। वहीं उस प्रलम्त्र यात्रा की समाप्ति समकी जा सकती है। 


चतुर्थ यात्रा 


इन विशिष्ट यात्राओं के अतिरिक्त आचार्यश्री ने जो परिव्रजन किया है, उसे मैंने चतुर्थ यात्रा के रूप में मान 
लिया है। उपर्युक्त तीनों यात्राओं से पूर्व आचायेश्री लगभग बारह वर्ष तक राजस्थान के बीकानेर डिबीजन में विचरते 
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रहे | वह समय उन्होंने मुख्यतः संघ के विद्या-विकास पर ही लगाया था। इसके अतिरिक्त उन्होंने अपनी हर एक यात्रा 
राजस्थान से ही प्रारम्भ की है, अतः एक यात्रा से दूस टी यात्रा का अत्तर-काल राजस्थान के विहार का ही काल रहा 
है । काल-व्यवधान को गौण रखकर यहाँ उनकी इस यात्रा को एक रूप में ही देखा गया है । 
राजस्थान को प्रकृति ने विभिन्‍न परिस्थितियाँ प्रदान की हैं। कहीं वह बालुका-प्रवान है, कहीं पर्व त-प्रधान और 
हीं समतल | कहीं ऐसा रेगिस्तान है कि हरियाली देखने को भी कठितता से ही मिलती है, तो कहीं खब हरा-भरा भी 
। थाचार्यश्री का पाद-विहार वहाँ के बीकानेर, जोधपुर, अजमेर, उदयपुर और जयपुर डिबरीज़नों में ही बहुधा होता 
रहा है। इस प्रकार उनकी यात्रा का खोत अजसख्र चालू है। एक क्षेत्र से दूसरे क्षेत्र तवा एक प्रान्त से दूसरे प्रान्त में वे उसी 
सहज भाव से जाते-आते रहते हैं, जैपे कि कोई व्यक्ति अयने मकान के एक कमरे से दूसरे कमरे में जाता-ग्राता रहता 
है। कोई दिक्कत, अ्न भावन या परायापन नहीं । कोई थकान नहीं, तो कोई समाप्ति भी नहीं । 


जन-सम्पर्क 


आचार्यश्री का जनसम्पर्क बहुत व्यापक है। “जहा पुण्णस्त कत्थइ तहा तुच्छ॒स्स कत्यइ'--प्र्थात्‌ “किसी बड़े 
ग्रादमी को जो मार्ग बतलाये वही एक ग़ रीव आदमी को भी ।” इस ग्रागम-वाक्य को वे अपना प्रकाश-स्तम्म बताकर चलते 
हैं । ग्राध्यात्मिकता और नेतिकता के मार्ग का लक्ष्य सभी के लिए एक है। कौन कितना अपथना सकता है या किसको 
कितनी साधना की आवश्यकता है, यह अवश्य व्यक्तिगत स्थितियों पर निर्भर कर सकता है। आचार्यश्री के सम्पर्क में 
आने वाले व्यक्तियों की विभिन्‍न स्थितियों के ग्राधार पर मैंने उनके जन-सम्पर्क को तीन भागों में बाँट दिया है-- 
१. साधारण जन-सम्पर्क,२. विशिष्ट जन-सम्पर्क और ३. प्रश्नोत्तर। साधारण जन-सम्पर्क से मेरा तात्पर्य रहा है--बहुवा 
सम्पर्क में श्राते रहने वाले जन-समुदाय का सम्पर्क । इसी प्रकार विशिष्ट जन-सम्पर्क' से तात्यय रहा है--जिनका 
समाज में विशिष्ट स्थान है श्नौर जो क्वचित्‌ ही सम्परऊ में झा सकते हैं । 'प्रइ्वोत्त रों' में देशी-विदेशी जिज्ञासुओं के प्रत्यक्ष 
या पत्नरादि के माध्यम से किये गए प्रशत और आचाय॑श्री द्वारा प्रदत्त उत्तर हैं। 


साधारण जन-सम्पर्क 


आदिवासी से लेकर राजनेता तक उनके सम्पर्क में आते है, अपनी वात कहते हैं और मार्ग-दर्शन भी पाते है । 
पारिवारिक कलह से लेकर सामाजिक कलह तक की वातें उनके सामने आती हैं | न्‍्यावालयों में वर्षो तक जो कलह नहीं 
निपटते वे कुछ ही समय में आचार्यश्री के मार्ग -दशन से निपटते देखे गए हैं। कहीं ते भी नियडे, तो आचार्य थी को उसका 
कोई क्षोभ नहीं होता; कलह-निवारण का प्रयास करना वे अपना कर्तव्य मानते हैं। फैसला हो जाये तो उन्हें उन 
लोगों से कोई पारिश्र भिक या भेंट लेनी नहीं है और न हो तो उनके पास से कुछ जाता नहीं है । निष्काम वत्ति से जितना 
होता है या किया जा सकता है, उसी में वे आत्म-तुष्टि का अनुभव करते हैं। यहां उनके साधारण जन-सम्पर्क की कुछ 
घटनाएं उद्धृत की जाती हैं । 


एक पुकार 
मेवाड़ में भील जाति के लोग काफी बड़ी संख्या में रहते हैं। वे अपने-आपको भील के स्थान पर 'गभेती 
कहना अधिक पसन्द करते हैं। मेवाड़ के महा जनों ने उन ग़रीव तथा भोजे लोगों को कर्ज आदि से काफ़ी दवा रखा है। तरह 
तरह से वे लोग उन पर अन्याय भी करते रहते है । आचार्थत्री जब सं० २०१७ में मेवाड़ गये, तब 'रावलिया' के आास- 
पास के गरमेतियों ने अपनी दशा को आचार्यश्री के सम्मुख रखा था। वेअपनी दशा और महाजनों के अत्याचारों के 
विपय में चार पृष्ठ का एक पत्र भी लिखकर लाये थे। उसे उन्होने प्रस्तुत किया। आचार्यश्री ने उस विषय में मद्दाजनों 
का कहा भी तथा कुछ सन्‍तों को एतद्विषयक दोनों पक्षों की पूरी जानकारी के लिए वहां छोड़ा भी । उस पत्र के कुछ अंश 
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इस प्रकार हैं --श्री श्री १००५ श्री श्री श्री माराज धरमी राजजी श्री पुजतीक माराज, थंला री धरती वाला माराजजी 
पुजजी माराज से दुका (दुखियों) की पुकार--- 
तरत फैसला, अदल नाव माराज पुजनीकजी “कर सकेगा, ग्ररीव जाति रो हेलो जहूर सुगेगा, यंचाव 
(हिसाव) तो लेगा। धरमराज से भरोसो है। गमेगी जवता री हाथ जोड़ कर के अ्ररज है के मारी गरीब जाती बोत 
दुखी है कुछ महाजनों के नाम देकर आगे लिखा है --फरजी जुटा-जुटा खत मॉड कर गरीवाँ रे पास से जमी ले लीदी 
है और गाषाँ, भेंता बकरयाँ बी ले लीदी हैं। बड़ा भारी जुलम कोदा है, जुटा-जुटा दावा करके कुरकी करावे ने जो र- 
जबरदस्ती करने वसूली करे है। गरीवाँ ने ५ रुपया देने ५०० रुपया रा खत माँडे। सो मारा सब पंसा (पंचों) री 
राय है, के ““जलदी सूं जलदी पद मेंगाकर देकाया जावे, जलदी सू जलदी फैसला दिया जाते । 
द० दलीग, सब जनता (जनता ) रा केवा सूँ 
(२०१७ जेठ सुद सातम ) ।”' 
इस पत्र का भावाथ है--आ्राचार्यश्री से दु:खियों की पुकार--'हमें विश्वास है कि आप हम गरीबों की पुकार 
अवश्य सुनेंगे, शीघ्र फैसला कर हमें उचित न्याय दे सकेगे । गमेती जनता बहुत दुः:खी है। अमुक-प्रमुक़' "व्यक्तियों 
ने भूठ खत लिखकर हमारे खेत ले लिये हैं, पशु भी ले लिये हैं, कूठे दावे करके कुर्की करायी जाती है और फिर बलात्कार 
से उसको वसूला जाता है। पाँच रुपये देकर पाँच सौ लिखा लिये जाते हैं, अतः हमारे पंचों की राय है कि आप हमारा 
फेसला करें।” 
हस्ताक्षर 'दलीग', सब जनता के कहने से 
(सं० २०१७, ज्येष्ठ शुक्ला ७)” 


हरिजनों का पत्र 


मारवाड़ के काणाना नामक गाँव में मेघवाल जाति के हरिजन व्यक्तियों द्वारा भी ऐसा ही एक पत्र आचार्यश्री 
के चरणों में प्रस्तुत किया गया। उसमें कुछ महाजनों के व्यक्रितगत नाम लिख कर अपनी पुकार की थी। उस पत्र के कुछ 
अंश इस प्रकार हैं--/हम मेघवंश सूत्रकार जाति जन्म से यहीं के निवासी है | यहां के महाजन हमारे पर लेन-देन को 
लेकर काफी ज़्यादती करते हैं। अत: उन्हें समभाया जाये। वे लोग बेईमानी कर हमें हर समय दुःख देते हैं । यदि यह 
भार हम पर कम हुआ तो हम ऊपर उठ सकते है । 
साथ ही इतनी छम्माछूत रखते हैं कि हमें दुकानों पर चढ़ने तक का अधिकार नहीं । क्या हम मानव-पुत्र नहीं है ? 
आपके उपदेश बड़े हितकार व मानव-कल्याणमुलक है। हम आपके उपदेशों पर चलेगे और ग्रापके झ्रणु्रत- 
आन्दोलन के नियमों की कभी भी अ्रवहेलना नहीं करेंगे । 
हम है ग्रापके विश्वास-पात्र 
मेघवंशी समाज (काणाना ) ९ 
आचायंश्री ने उस पत्र का अपने व्याख्यान में जिक्र किया और यह प्रेरणा दी कि किसो को हीत मानना बहुत 
बुरा है। जैन होने के नाते लेन-देन में धोखा, अधिक ब्याज और भूठे मुकदमे भी तुम लोगों के लिए ग्रशोभनीय हैं। उस 
व्याख्यान का लोगों पर अच्छा असर रहा। अनेक व्यक्षितयों ने अपने-आपको उन दुगु णों से बचाने का संकह्य किया । 


छात्रों का अनशन 


काणाना के महाजनों में भी परस्पर झगड़ा था । वर्षों से वे दो गुटों में विभकत थे। आाचाय॑श्री का पदार्षण हुप्ना, 
तत स्थानीय छात्रों ने उस अवसर का लाभ उठाने की सोची। वे गाँव की इस दलबन्दी को तोड़ना चाहते थे। लगभग 





१ जेन भारती, ६ अक्टूबर '६० 
२ जन भारती, २३ भ्रप्रेल ६१ 
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सवा सौ छात्र एकत्रित होकर एकता-सम्बन्धी नारे लगाते हुए आचारयंश्री के पासआये। उन्होंने आ्राचायंश्री से निवदन 
किया कि जत्र तक पंच मिलकर फैसला नही कर लेगे, तब तक हम अनशन करेगे । आचार्य श्री से भी अनुरोध किया कि तब 
तक के लिए अपना व्याख्यान स्थगित रखें। उतके अनु रोध पर आचार्यश्री ने प्रवचन नहीं किया। अनेक वर्षो बार 
गाचार्यथ्री आयें और वे प्रवचन भी न करे, यह वत सभी को अखरी । श्राखिर दोनों पक्षों के व्यक्त मिले और जी धर ही 
समभौता हा गया । गाँव में पड़े दो तड़ मिट गए। 


नाना का दोष 


रावलिया में शोभालल नामक एक चौदह वर्षीय वालक ने आचार्य थी के हाथ में एक विट॒ठी दी । 

आ्राचार्यश्री ने पुछा--क्या है इसमें ? 

उसने कहा--गुरुदेव: मेरे नाना और गाँव वालों में परस्पर कलह चलता है। इस पत्र में उसे मिटाने की आपसे 
प्रार्थना की गई है। 

आचायेंश्री ने चिट्ठी पढ़ी और उस वा तक से ही पुझा--तु के इसमें किप्क्रा दोप मालूम देता है ? 

बालक ने कहा--अ्रधिक दोष तो मेरे नाना का ही लगता है। 

ग्राचायश्री ने उसके नाता से कुद बातचीत की और उसे समकाया। फलस्वरूय उसी रात्रि को वह झगड़ा 
मिट गया । प्रातः आचारयंत्री के सम्मुव परस्पर क्षतान्याचता कर ली गई। जो व्यक्ति समूचे गाँव और पंचों की बात 
ठुकरा चुका था, आवार्यश्रों की कुछ प्रेरणा पाकर सरल वन गया । 


एक सामाजिक विग्रह 


कुछ समय पूर्व थली के ओ्ोसवालों में देशी-विलायती' का एक समाज-उप्रावी विग्रह उत्तल हो गया। बह अनेक 

वर्षो तक चलता रहा। उससे समाज को ग्नेक हानियाँ उठानी पड़ीं। एक्र प्रकार से उत्त समय समाज की सारी श्ूंखला 

ही टूट गई थी। धीरे-धीरे वर्षो वाद उसका उपरितन रोप और खिवात तो ठंडा पड़ गया; करिसतु उसकी जड़ नहीं गई । 

सामूहिक भोज आदि के अवसर पर उसमें अनेक बार नये अंकुर फूटते रहते थे। आखिर सं० १९६६९ के चूरू-चातुर्मास में 

आचायंश्री ने लोगों को एतद्विपयक प्रेरणा दी। दोनों ही दलों के व्यक्तियों को पृथक्‌-युथक्‌ तथा सामुहिक रूप से सम- 

भाया । ग्राखिर अनेक दिनों के प्रयास के वाद उन लोगों ने समकौता क्रिया और आचार्य श्री के सम्मुख परस्पर क्षमाया चना 

की । यह विग्रह चूरू रे ही प्रारम्भ होकर समग्र थली में फैला था और संयोगवद्ञात्‌ चुरू में ही उसकी अन्त्येप्डि भी हुई । 

ऐसे उदाहरण यह वतलाते हैं कि विभिन्‍न समाजों के व्यक्तियों पर आचार्यश्री का कितना प्रभाव है औौर वे 

उनके वचनों का कितता आदर करते हैं। अयने पारिवारिक तथा सामाजिक कलह को इस प्रकार उपदेश-मात्र से 
मिटा लेना आाचाय॑श्री के प्रति रही हुई श्रद्धा और विग्वास उनके नैरन्तरिक सम्पर्क से ही उद्भूव हुआ मानना चार 


विशिष्ट जन-सम्पर्क 


आचार्यश्री का सम्पर्क जितना जन-साधारण से है, उतना ही विशिष्ट व्यक्तियों से भी । वे धामिक, सामाजिक 
या राजनीतिक दलबन्दी को प्रश्नय नहीं देते, पर परिचित सभी से रहता भ्रभी :ट समभते हैं। समाज तथा राष्ट के वर्त- 
मान नेत-बर्ग से भी उनका प्रगाढ़ परिचय है। साहित्यकारों तथा पत्रकारों से भी बहधा मानवीय समस्या ग्रों पर विचार- 
विमश करते रहते है। वे चिन्तन के आदान-प्रदान में विश्वास करते हैं, अतः अनुकूल-प्रतिकूल बातों को सामरस्य से सुन 
लेने के अभ्यस्त है। दूसरों के सुझावों में से ग्राह्म तत्व का वे बहुत घी त्रता से पकइने है । वे जिस रसानुभूति के साथ 
राजनी निच्रों से वातें करते हैं, उतनी ही तीज रसानुभूति के साथ किसी सावारण गृहस्थ से । उनको जितना सहयोग मिला 
है, उससे कहीं अधिक उनकी श्रालोचनाएं हुई हैं; फिर भी उनके सामर्थ्य ने कभी धर्य नहीं खोया । तभी तो झालोचकों 
की संख्या घटती गई है और समर्थकों की बढ़ती गई है। जो व्यतित प्रथम सम्पर्क में उससे बहुत दूरी का अनुभव करते श्र, 
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वे ही धीरे-धीरे अति निकट आ गए। सुप्रसिद्ध साहित्यकार जनेन्द्रजी अपनी प्रथम भेंट के विषय में लिखते हैं, “पहली 
भेंट मैं व्यक्ति से नहीं पा सका, गुरु के ही दर्शन हुए।” किन्तु वे ही अपनी दूसरी भेट के विषय में लिखते हैं, “उस 
दिन से मैं तुलसीजी के प्रति अपने में ग्राकर्षण अनुभव करता हूँ और उनके प्रति सराहना के भाव रखता हूं ।''' उस 
परिचय को मैं अपना सद्भाग्य गिनता हूँ ।” इसी प्रकार ग्राचाय क़वलानी से भी प्रथम परिचय अत्यन्त नी रस रहा था । 
सं० २००४ में, जत्र वे कांग्रेस के अध्यक्ष थे, किसी कार्यवश फतहपुर झाये थे। कुछ व्यक्तियों की इच्छा रही कि 
ग्राचार्यश्री से कृपलानीजी का सम्पर्क हो सके तो अच्छा रहे। ते लोग फतहपुर गये और उन्हें रतनगढ़ ले आये। वे 
गचार्यथी के पासआाये तो सही, पर न आ्राचार्य श्री उनकी प्रकृति से परिचित थे और न वे आाचार्यश्री की प्रक्ृति से । 
जब उन्हें संघ का परिचय दिया जाने लगा तो वे बोले, “मैंने तो अपना गुह गांबी को मात लिया है, अ्रव आप मु क्या 
समभायेंगे ?” और दूसरी बात चले, उससे पूर्व ही उन्होंने यह भी कह दिया कि मैं तो सुनने के लिए नहीं, किन्तु सुनाने 
के लिए आया हूँ। वे लगभग दस मिनट ठहरे होंगे, किन्तु किसी पूर्व आग्रह से भरे होने के कारण बातचीत के क्रम में कोई 
सरसता नहीं आ सकी | वे ही कृपलानीजी जब सं० २०१३ में दिल्ली में दुबारा मिले, तब वह तनाव तो था ही नहीं, 
अपितु अत्यन्त सौजन्य ने उसका स्थान ले लिया था। गभ्रणुब्रत-गोप्ठी में भी उन्होंने भाग लिया और बहुत सुन्दर बोले । 
उसके वाद सुचेताजी के साथ जब वे आआचार्यश्री से मिले तो ऐसा लगा, “मानो प्रथम भेंट वाले कृपलानी कोई दूसरे थे । 
ग्राचार्यश्री ने जब प्रथम भेंट की याद दिलायी तो वे हँस पड़े । 

दूरी व्यक्ति से पीछे होती है, पहले मन से होती है । अविश्वास या घृणा उसका माध्यम बनती है। जो न घृणा 
करता हो और न अविश्वास, वही उस खाई की दूरी को पाट सकता है। आाचार्यश्री ने उते पाठा है। वे किसी को अपने 
से दूर नहीं मानते, किसी से घृणा नहीं करते और सभी का विश्वास खुलकर लेते है तथा देते हैं। विचार और विश्वास 
के ग्रादान-प्रशन की कृपणता उन्हें श्रिय नहीं । इसी लिए उनके सम्पर्क का दायरा तया उसकी गहराई निरन्तर बढ़ती ही 
जा रही है। जितने व्यक्तियों से उनका सम्पर्क हुआ्ना है, उसका विवरण बहुत बड़ा है। उन सब का नामोल्लेख कर पाना 
सम्भव नहीं है; फिर भी दिग्दर्गन के रूप में कुछ व्यक्तियों का सम्पर्क-प्रसंग यहाँ प्रस्तुत किया जा रहा है। 


आचायंश्री और राष्ट्पति 


राष्टूपति डा० राजेन्द्रप्रसाद ग्राध्यात्मिक प्रकृति के व्यक्ति हैं । उतकी विद्वत्ता और पद-प्रतिप्ठा जितनी महान्‌ 
है, वे उतने ही नम्न हैं। आचार्यश्री के प्रति उनके मन में बहुत ग्रादरभात है। वे पहले-पहल जयपुर में झ्राचार्थ श्री के 
सम्पर्क में ग्राये थे। उस समय वे भारतीय विधान-परिपर्‌ के ग्रध्यक्ष थे। उसके बाद वड़ सिलसिला चालू रहा और अनेक 
बार सम्पक तथा विचार-विमर्श करने का अवसर श्राप्त होता रहा। वे अशृत्रत-आन्दोलन के प्रवल प्रशंसक रहे हैं। व 
इसे एक समयोपयुक्त योजना मानते हैं और इसका प्रसार चाहते हैं। आाचार्यश्री के सान्तिध्य में मनाये गए प्रथम मैत्री- 
दिवस का उद्घाटन करते हुए उन्होंने कहा था कि आप यदि अ्रणुत्रत-झ्रान्दोलन में मु के कोई पद देना चाहें तो मैं सम- 
थक का पद लेना चाहूँगा। 

राष्ट्रपतिजी का आचार्यश्री से श्रनेक वार और अनेक विषयों पर वातलाप होता रहा है। उसमें से कु द् बार्ता- 
प्रसंग यहाँ दिये जाते हैं : 

“राजेन्द्रवाबु--इस समय देश को नैतिकता की सबसे बड़ी आवश्यकता है। स्वतन्त्रता के वाद भी यदि नैतिक 
स्तर नहीं उठ पाया तो यह देश के लिए बड़े खतरे की वात है । 

आ्रचार्यभ्षी--इस क्षेत्र में सबको सहयोगी बनकर काम करने की आवश्यकता है । यदि सव एक होकर जुट 
जाये तो यह कोई कठिन काम नहीं है। हि 

राजेन्द्रवाबु--राजनैतिक नेताश्रों की बात आप छोड़िये । उन्तें परस्पर बहुत विचार-मेद तथा बुद्धि-भेद है । 
इस वस्तु-स्थिति के अन्दर रहकर इसे किस तरह सँभाला जाये, यह विचारणीय है। 

आचायश्ी--जो नेता-जन ग्राध्यात्मिकता में विश्वास करते हैं, वे सव सहयोग-भाव से इस कार्य में लग सकते हैं। 


छड |] आचायंश्री तुलसो प्रभिनन्दन प्रेन्थ [ द्वितीय 


राजेन्द्रवाबु--सवोदय समाज की भी इन कार्यों में रुचि है, अत: आपका उससे सम्पक हो सके, तो ठीक रहे । 


आाचार्यश्री---सबके उदय के लिए सब के सहयोग की ग्रावश्यकता है। मैं ऐसे किसी भी सम्पर्क का प्रगंसक हैं । 


आचायंश्री और उपराष्ट्पति राघाकृष्णन्‌ 


उपराष्ट्पति डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णन ग्राचार्यश्री तथा उनके कार्यक्रमों में ग्रच्डी रुचि रखते हैं। स० २०१३ 
में जब श्राचार्य श्री दिल्‍ली पधारे, तव उनसे मिले थे। वे अपृत्रत-गोप्ठी में भाग लेने वाले थे, किल्तु पत्ती का देहावसान 
हो जाने से नहीं थ्रा सके थे । जब ग्राचर्यश्वी उनकी कोठी पर पधारे, तब वात क्रिम में उन्होंने कहा भी था क्रि मैं किसी 
भी कार्यक्रम में सम्मिलित नहीं हो सका। 

उसके बादआचार्यश्री के साथ उनका अनेक विधयों पर महत्त्वपूर्ण वार्तालाप हुआ । उसके कुछ अंश इस 
प्रकार हैं : 

“डा० राधाकृष्णनू--जेन-मन्दिर में हरिजन-प्रवेश के विषय में आपका क्या अभिमत है ? 

आचायंश्री--जहाँ धर्माभिलाषी व्यक्ति प्रवेश न पा सके, वह क्या मन्दिर है ? किसी को अपनी ग्रव्दी भावता 
को फलित करने से रोकना, मैं धर्म में बाधा डालना मानता हूँ । वैप्ते हम तो अमूर्तियुजक हैं। जैरों में मुख्य दो परम्पराएं 
हैं---श्वेताम्बर और दिगम्बर। दोनों ही परम्पराम्रों में दो प्रकार के सम्प्रदाय हैं--एक अ्मूर्तिपुजक और दूसरा मूर्ति- 
पुजक। जैन सम्प्रदायों में मूतियूजा के विषय में मौलिक दृष्टि से प्रायः सभी एकमत हैं। कुड एक प्रसंयों को लेकर थोड़ा 
पार्थक्य है, जो अधिकांश बाह्य व्यवहारों का है, और क्रमश: कम होता जा रहा है। अभी जैत-सेमितार में स्वेताम्व॒र 
झौर दिगम्वर दोनों सम्प्रदायों के साधुम्रों ने भाग लिया । वहाँ मुझे भी प्रमुख वक्ता के रूप में निमंत्रित किया गया था 
और अच्छा सहिष्णुता का वातावरण वहाँ था । 

डा० राधाकृष्णनू---समन्वय का प्रयत्न तो होना ही चाहिए । आज के समय की यह सबसे बड़ी मांग है और 
इसी के सहारे बड़े-बड़े काम किये जा सकते हैं । 

आ्ाचारयेश्री--प्रापका पहले राजदूत के रूप में और अव उपराष्ट्पति के रूप में राजनीति में प्रवेश हमें कुछ 
अटपटा-सा लगा था कि एक दार्शनिक किधर जा रहे हैं; पर अ्त्र ग्रापकी सांस्कृतिक रुचियों अर अन्य कामों को देखकर 
लगा कि यह तो एक प्राचीन प्रणाली का निर्वाह हो रहा है। वर्तमान की जो राजनीति है, उसमें कोई विचारक ही 
सुधार कर सकता है और उसे एक नया मोड़ दे सकता है; क्योंकि उसके पास सोचने का नया तरीक़ा होता है और नया 
चिन्तन होता है। वह जहाँ भी जाता है, सुधार का काम शुरू कर देता है। 

डा० राधाकृष्णनू--प्राज द्र॒व्य-हिंसा का तो फिर भी कुछ पंशों में निपेध हो रहा है, पर भाव-हिसा का प्रभाव 
तो और भी जोरों से चल रहा है। इसके निषेध के लिए कुछ ग्रवश्य होना चाहिए । 

आ्राचार्यश्री--हाँ, श्रणुक्नत-आ्रान्दोलन इस दिशा में सक्रिय है । 

डा० राधाहृष्णनू--मैं ऐसा मानता हूँ कि जीवन-उद्ाहरण का जो असर होता है, वह उपदेश या बोध से नहीं 
होता | इसलिए आप जो काम करते हैं, उसका जनता पर स्वतः सुन्दर प्रभाव होता है। क्योंकि आपका जीवन उसके 
अनुरूप है। १ 
आचारयश्री और प्रधानमन्त्री नेहरू 

आचायंश्री का पंडित जवाहरलाल नेहरू के साथ अनेक बार विचार-विमर्षण हुआ है। प्रथम बार का मिलन 
सं० २००८ में हुआ था। उसमें आचार्यश्री ने उन्हें अणुत्रत-आान्दो लन से परिचित कराया था। उस समय वे प्राय: सुनते 
१ बार्तालाप-विवरण 
२ नव-निर्माण की पुकार 


ग्रध्याय | विहार-चर्या और जन सम्पर्क [ ७५ 


ही भ्रधिक रहे; परस्तु दूसरी वार जब सं० २०१३ में मित्रना हुग्ना तो काफ़ी खुलकर वातें हुई । झावर्यश्री ने उतसे यह 
कहा भी था, “मैं चाहता हूँ राज हम स्पप्ट रूप से विचार-विमर्श करें। हमारा यह मिचलत औवयचारिक ने होकर वास्‍्त- 
विक हो |” वस्तुत: वह वातचीत खुले दिमाग से हुई और परिण!मदायक हुई । 

आचायंश्री ने बात का सिलसिला प्रारम्भ करते हुए कहा, “हम जानते हैं कि गांदीजी व आप लोगों के प्रय 
से भारत को आज़ादी मिली ; पर श्राज देश की कया स्थिति हैं ! चरित्र गिरता जा रहा है। छुछेक व्यक्तियों को छोड़ 
देश का चित्र खींचा जाये तो वह स्वस्थ नहीं होगा । यही स्थिति रही तो भविष्य कैसा होगा ? बात ठीक है, पर किया 
क्या जाये ! कोरी बातों से चरित्र उन्नत नहीं होंगा। लोगों को कुछ काम दिया जाए, तब वह होगा। काम से मेरा 
मतलब वेकारी मिटाने का नहीं है । काम से मेरा मतलव है, चरित्र-सम्बन्धी कोई काम दिया जाये। यही मैं चाहता 
अणुव्र त-आन्दोलन ऐसी ही स्थिति पैदा करना चाहता है। हम छोटे-छोटे क्रतों के द्वारा जीवन-स्तर को ऊँचा उठाना 
चाहते हैं । पाँच वर्ष पूर्व मैंने आपको इसकी गतिविधि बतायी थी । आपने सुना अधिक, कहा कम | आपने झ्राज तक कुछ 
भी सहयोग नहीं दिया । सहयोग से मतलब हमें पैसा नहीं लेना है। यह आ्राथिक आान्दो लन नहीं है । 

पं० नेहरू--मैं जानता हूँ, श्रापफो पैसा नहीं चाहिए। 

ग्राचार्य श्री--इस आन्दोलन को मैं राजनीति से भी जोड़ना नहीं चाहता । 

पं० नेहहू--मैं तो राजनतिक व्यक्ति हैँ, राजनीति से ओत-प्रोत हैँ, फिर मेरा सहयोग क्या होगा ? 

ग्राचार्यश्री--जैसे आप राजनैतिक है, वैसे स्वतन्त्र व्यत्रित भी हैं। हम आपके स्वतन्त्र व्यक्तितत्व का उपयोग 
चाहते है, राजनतिक जवाहरलाल नेहरू का नहीं । पहली मुलाक़ात में श्रपने कहा था कि मैं उसे पढुँगा; पता नहीं, 
आपने पढ़ा या नहीं। 

पं० नेहरू--मैंने यह पुस्तक (प्रणुब्रत-आ्रान्दोलन) पढ़ी है, पर मैं बहुत व्यस्त हूँ । श्रान्दोलन के बारे में मैं कह 
सकता हूँ। 

ग्राचार्यश्षी--आपने कभी कहा तो नहीं; क्या आप इस आन्दोलन की उपयोगिता नहीं समभते ? 

पं७ नेहरू--यह कैसे हो सकता है ! 

आवार्येश्री--हमारे सैकड़ों साधु-साध्वियां चरित्र-विकास के कार्य में संलग्न हैं। उनका आध्यात्मिक क्षेत्र में 
यथेप्ट उपयोग किया जा सकता है । 

पं० नेहरू--क््या भारत साधु समाज से ग्राप परिचित हैं ? 

आचायंश्री---जिस भारत सेवक समाज के ग्राप अध्यक्ष है, उससे जो सम्बन्धित है, वही तो ? 

पं० नेहरू--हाँ, भारत सेवक समाज का मैं अध्यक्ष हैँ । यह राजनैतिक संस्था नहीं है। उसी से सम्बन्बित यह 
भारत साधु समाज है। श्राप श्री गुलजारीलाल नन्‍्दा से मिले हैं ? 

आचार्यश्री-पांच वर्ष पहले मिलता हुआ था। भारत साधु समाज से मेरा सम्बन्ध नहीं है। जब तक साथु 
लोग मठों और पैसों का मोह नहीं छोड़ते, तव तक वे सफल नहीं हो सकते । 

पं० नेहरू--साधुओं ने धन का मोह तो नहीं छोड़ा है। मैंने नन्दाजी से कहा भी था, तुम यह वना तो रहे हें 
पर इसमें खतरा है। 

आचार्यश्री--जो मैं सोच रहा हूँ, वही आप सोच रहे हैं। अब ग्राप ही कहिये, उतसे हमारा सम्बन्ध कैसे हो ? 

पं० नेहरू--उनसे आ्रापको सम्बन्ध जोड़ने की आवश्यकता भी नहीं है । साथु-समाज ग्रगर काम करे तो अच्छा 
हो सकता है, ऐसी मेरी घारणा है। पर क्राम होना कठिन हो रहा है । 

वातलाप की समाप्ति पर पंडितजी ने कहा--आअरन्दो लत की गतिविधियों को मैं जावता रहूँ, ऐसा हो तो बहु 
अच्छा रहे। आप नन्दाजी से चर्चा करते रहिये। मुझे उनके द्वारा जानकारी मिलती रहेगी। उश्षमें मेरी पूरी 
दिलचस्पी है ? * 
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७६ | आचार्यश्री तुलसी झ्भिनन्‍्दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


आचायंश्रो और झशोक मेहता 


समाजवादी नेता श्री अशोक मेहता € दिसम्बर, १६५६ को प्रात:कालीत व्याख्यान के बाद झाये। झाचायश्री 
से विचार-विनियम के प्रसंग में जो बातें चलीं, उनमें से कुड इस प्रकार हैं: 

“श्री मेहता --अगुब्रती ब्रत लेते हैं; वे उनका पालत करते हैं या नहीं, इसका आपको क्या पता रहता है ? 

ग्राचार्यश्री--प्रति वर्ष हाने वाले अणुक्रत-अधिवेशन में परिषद्‌ के बीच अणुत्रती अपनी छोटी-छोटी गलतियां 
का भी प्रायश्चित्त करते है । इससे पता चलता है, वे ब्रत-पालन की दिशा में कितने सावधान हैं। कई लोग वापस हट भी 
जाते हैं। इससे भी ऐसा लगता है कि जो प्रतिवर्ष ब्रत लेते है, वे उन्हें दृढ़ता से पालते है। अणुब्रतियों में अधिकांश जो 
हमारे सम्पर्क में आते रहते है, उनकी सार-सम्हाल तो मैं और सौ-सवा सौ जगह घूमने वाले हमारे साबु-साध्वियां लेते 
रहते हैं। कठिनाइयों के कारण अगर कोई ब्रत नहीं निभा सकता, तो उसे अलग कर दिया जाता है। और ऐसा हुग्ना भी 
है । इस पर से खरे उतरने वाले अणत्नतियों का भाग नब्बे प्रतिशत रहता है । 

हम नैतिक सुधार का जो काम कर रहे हैं, उसमें हमें सभी लोगों के सहयोग की प्रपेक्षा है। रुपये-पैसे के सहयोग 
की हमें अपेक्षा नहीं है । हम चाहते हैं कि अच्छे लोग यदि समय-समय पर अपने झ्रायोजनों में इसकी चर्चा करते रहें, तो 
इससे आन्दोलन गति पकड़ सकता है। अतः हम झ्प से भी चाहेंगे कि झ्रात हमें इस प्रकार का सहयोग दें। 

श्री मेहता--उपदेश करने का तो हमारा अधिकार है नहीं, क्योंकि हम लोग राजनैतिक व्यक्त हैं। राजनीति 
में जिस प्रकार हम ने नि्लोम सेवा की है, उत्त पर से हमें उपके सम्बन्ध में कहते का अधिकार है । पर धर्म या यह उपदेश 
नहीं कर सकते और करना भी नहीं चाहिए | बसे तो मैं कभी-कभी इसकी चर्चा करता हूँ श्नौर आगे भी करता रहूँगा। 

चुनाव के सम्बन्ध में किये जाने वाले कार्यक्रम को लेकर जब उन्हें उनकी पार्टी का सहयोग देने के लिए कहा 
गया तो उन्होंने कहा--मैं तो ग्रभी यहाँ रहने वाला हूँ नहीं। हमारी पार्टी के दुसरे सदस्य इस कार्यक्रम में जरूर भाग 
लेगे। पर काम केवल घोषणा से नहीं होने वाला है। इसके लिए तो खड़े होने वाले उम्मीदवारों और विशेषत: जतता को 
जागरूक बनाने की ग्रावश्यकता है। अतः आप जनता में भी कार्य करें। 

ग्राचार्यश्री--जनता में हमारा प्रयास चालू है । इसको हम उम्मीदवारों में भी शुरू करता चाहते है । ' 


आचार्यश्री और सन्‍त विनोबा भावे 


आचार्यश्री ने सं० २००८ का वर्षाकाल दिल्‍ली में विताया था। उसके पूर्ण होते ही उन्हें बहा से ग्न्यत्र विहार 
करना था । कुछ दिन पूर्व राष्ट्रपति राजस्द्रप्रताद के साथ हुई बातचीत के प्रसंग में आचायंत्री को पता चला कि विनोवाजी 
एक-दो दिन में ही दिल्‍ली पहुँचने वाले हैं । राष्ट्पतिजी की इच्छा थी कि वे विनाबाजी से अ्वद्य मिले। आचार्य श्री 
स्वयं भी उनसे विचार-विनिमय करना चाहते थे। विनोव्राजी आये, उबर चातुर्मास समाप्त हुम्रा। मार्गशीर्ष कृष्णा 
द्वितीया को राजघाट पर मिलने का समय निश्चित हुआ्ना। आचायंशी वहाँ गये और उधर से विनोवाजी भी झा गए। 
गांधी-समाधि के पास बैठकर बातचीत प्रारम्भ हुई । उसके कुछ अंश यहां दिये जवते हैं : 

“सन्त विनोबा--भ्रमण-परम्परा में तो पद-यात्रा सदा से चलती ही है, भ्रव मैंने भी आपकी उस वृत्ति को ले 
लिया है। 

आचार्यश्री--लोग मुभसे पूछा करते हैं कि आज के युग में आप पैदल यात्रा क्यों अपनाये हुए हैं ? वायुयान या 
मोटर से जितना णीघ्र अपने लक्ष्य स्थान पर पदुँचा जा सकता है, वहाँ पेदल चलकर पहुँचने में समय का बहुत अपव्यय 
होता है। मैं उन्हें कहा करता हूं कि भारत की जनता ग्रामों में वसती है और उससे सम्पर्क करने के लिए पद-यात्रा बहुत 


१ नव-निर्माण की पुकार 


अ्रध्याय ] विहार चर्या और जन-सम्पर्क [ ७७ 


उपयोगी है। झापका ध्यात भी इधर गया है, यह प्रमत्तता की वात है | झ्रव यदि किसी कांग्रेसी ने मरे सामने यह प्रश्न 
रखा, तो मैं कहँगा कि वह उसका उत्तर विनोबाजी से ले ले । 

ओर फिर वातावरण हँसी से गूज उठा। 

सन्त विनोबा--प्राप प्रतिदित कितना चल लेते हैं ? 

ग्राचायंश्री--साधारणतया तगभग दस-बा रह मील । 

सन्त विनोबा--इतना ही लगभग मैं चलता हूँ । 

आचायंध्री--जनता के अ्राध्यात्मिक और नैतिक स्तर को ऊँवा करने की दृष्टि से अ्रणव्रती-संत्र के रूप में एक 
आन्दोलन प्रारम्भ किया गया है। क्या आपने उसके नियमोपनियम देखे हैं ? 

सन्त विनोवा--हाँ ! मैंने उसे पढ़ा है। आपने अच्छा क्रिया है। अणुब्रत का तात्ययं यही तो है कि कम-से-कम 
इतना ब्रत तो होना ही चाहिए । 

आचार्यश्री--हाँ | आप ठीक कह रहे हैं। पूर्ण्रत की ग्रशक्प्ता में ये अग ब्त हैं । नैविक जीवन की यह एक 
साधारण सीमा है। 

सन्त विनोवा--अ हिंसा और सत्य का मेल नहीं हो पा रहा है; इसीलिए अहिसा का पक्ष दुबे ल हो रहा है । 
अहिंसा पर जितना बल दिया गया है, उतना बल सत्य पर नहीं दिया गया। यही कारण है कि जैन गृहस्थों में प्रहिसा- 
विषय्रक जितनी सावधानी देखी जाती है, उत्तनी सत्य-विषयक्र नहीं । 

आाचायश्री-अहिसा और सत्य की पूर्णता परस्परापेक्ष है । एक के प्रभाव में दूसरे की भी गौरवप्‌र्ण पालना 
नहीं हो सकती । अगुब्त-कार्यक्रप व्यवहार में चतते वाले झयत्य का एक प्रवच प्रतिकार है। अहिसक दृष्टिकोय के साथ 
जत्र सत्यमूलक व्यवहार की स्थापता होगी, तभी ग्रध्यात्मिक और नैतिक स्तर उत्तत वत सकेया । 

अणुब्नत-नियमों में नियेत्॒ परक नियम ही अधिक हैं। हमारे विचार में किसी भी मर्यादा के विपय में निपेध 
जितना पूर्ण होता है उतना विवात नहीं । झ्रायके इस विपय में क्या वित्रार हैं ? 

विनोबा--मैं तकारात्मक दृष्टि को पसन्द करता हूँ । इसका मैंते कई बार समर्थन किया है।* 


आाचायंश्री और श्री सुरारजी देसाई 


ग्राचार्यश्रो बग्दई में थे। उस समय » मुरारजी देसाई वहा के मुख्य मन्त्री थे। वे बम्बई के कार्यत्रमों में दो 
बार सम्मिलित हो चुके थे, परन्तु बातचीत करने का अवसर प्राप्त नहीं हुआ था। अत: वे चाहते थे कि आचार्यश्री से 
व्यक्तिगत बातचीत हो । आचार्यश्री भी उसके लिए उत्सुक थे। समय की कमी और विभिन्‍न व्यवधानों के कारण ऐसा नहीं 
हो सवा | जब वम्बई से विहार करने का अवसर आया, तब अन्तिम दिन आचार्य श्री मुरारजी भाई की कोठी पर गये। 
एक तरफ विदाई का कार्यक्रम था तो दूसरी तरफ मुरारजी भाई से वार्तालाप | बीच में बहुत थोड़ा ही समय था। फिर 
भी झाचायंश्री वहाँ पधारे। मुरारजी भाई ने बड़ा सत्कार किया और बहुत प्रसन्‍्त हुए। औपचारिक वार्तालाप के 
पहचान जो बातें हुई, उनमें से कुछ ये हैं-- 
“आचार्यश्षी--प्राप दो वार सभा में झ्राये, पर वेयकितक बातचीत नहीं हो सकी । 
श्री देसाई--मैं भी ऐसा चाहता था, परन्तु मुझे यह कठिन लगा । इबर कुड्ध दितों से मैंते धामिक उत्मवों में 
जाना कम कर दिया है और आपको अपने यहाँ बुला क॑ये सकता था ! 
आवचायश्री--धामिक कार्यो में कम भाग लेते का क्या कारण है ? 
श्री देसाई--मेरे नाम का वहाँ उपयोग किया जाता है। यह सम्प्रदाय बढ़ाने का तरीका है। मैं सम्प्रदायों से 
दूर भागने वाला व्यकित इसे क़तई पसन्द नहीं करता । 





१ वार्तालाप-विवरण 


ध्८ ] आचार्यश्षो तुलसी प्रभिनन्‍दन प्रस्य [ द्वितीय 


आचारयंश्रो--जहाँ सम्प्रदाय बढ़ाने की बात हो, वहाँ के लिए तो मैं नहीं कहता; पर जहाँ असाम्प्रदायिक 
रूप से काम किया जाता हो और उससे यदि आध्यात्मिकता और नैतिकता को बल मिलता हो, तो उसमें किसी के नाम 
का उपयोग होना मेरी दृष्टि में कोई बुरा नहीं है । 
श्री देघाई--आप लोग प्रचार-का्े में क्यों पड़ते हैं ? सनन्‍्तों को तो प्रचार से दूर रहता चाहिए। 
आ्राचार्यश्री--प्ताधुत्व की अपनी मर्यादा में रहते हुए जनता में सत्य और अहिसा-विपथ्रक्त भावना को जागृत 
करने का प्रयास मेरे विचार से उत्तम कार्य है। 
श्री देसाई--बुराई न करने की प्रतिज्ञा दिलाना मुझे उपयुक्त नहीं लगता । इस विषय में गांधीजी से भी मेरा 
विचार-भेद था। मैंने उससे कहा था, आप प्रतिज्ञा लिवाकर लोगों को आश्च म में रखते हैं। लोग झ्रापको खुश करने के 
लिए यहाँ झा जाते हैं। यहाँ की प्रतिज्ञाएं न निभा पाने पर वे उसे छितकर तोह़ते हैं।' गांधीजी से मेरा यह मतभेद ग्रन्त 
तक चलता ही रहा । आ्रापके सामने भी वही वात रखता चाहूँगा कि आपको खुश करने के लिए लोग अणुक्रती बन तो 
जाते हैं; परन्तु वे इसे ठीक ढंग से निभाते हैं, इसका क्या पता ? 
. आचायंश्री--प्रतिज्ञा के बिना संकल्प में दृढ़ता नहीं आती, इसलिए उसमें मेरा दृढ़ विश्वास है। कोई भी द्वत 
या प्रतिज्ञा आत्मा से ली जाती है और आत्मा से ही पाली जाती है। वच्चात्‌ न वह ग्रहण करायी जा सकती है श्जौर न 
पालन करायी जा सकती है। कौन प्रतिज्ञाओ्रों को पालता है और कौन नहीं, इस विषय में मैं उसके झ्रात्म-साक्ष्य को ही 
महत्त्व देता हू । 
अणुक्रतों के विषय में आपके कोई सुझाव हों तो बतलाइये । 
श्री देसाई---इस दृष्टि से मैंने अभी तक पढ़ा नहीं है। अब आपने कहा है, इसलिए इस दृष्टि से पढुूँगा और 
आपके शिप्प मिलेंगे, उन्हें बतला दूँगा । 


प्रदनोत्तर 


आचारयश्री का जन-सम्पर्के इतने त्रिविध रूपों में है कि उन सबकी गणना करना एक प्रयास-साथ्य कार्य है। 
कुछ व्यक्ति उनके पास धर्मोपदेश सुनने के लिए गाते हैं, तो कुछ धर्मचर्चा के लिए। कुछ उन्हें सुझाव देने के लिए ग्याते 
हैं, तो कुछ मार्ग-दर्शन लेने के लिए । कुछ की बातों में केवल व्यावहारिक रूप होता है, तो कुछ की वातों में तत्त्व की गहरी 
जिज्ञासा | देश और विदेश के विभिन्‍न व्यक्ति विभिन्‍न रूपों में अपनी जिज्ञासाएं उनके सामने रखते हैं। आच!।र्यश्री उन 
सबकी जिज्ञासाओं को शान्त करने का प्रयत्न करते रहे हैं। प्रायः जिज्ञासुओं को आचार्यश्री के उत्तर तथा व्यवहार से 
तृप्त होकर जाते देखा गया है । यह बात मैं अपनी शोर से नहीं कह रहा, किन्तु उन व्यक्तियों के द्वारा आचायंश्री के प्रति 
लिखे गए या व्यक्त किये गए उदगार इस बात के साक्षी हैं । आरचायंश्री के पास हर किसी को तृप्त करने का एक ऐसा 
अमृत रस है जो कि बहुत कम व्यक्रितयों के पास मिलता है। यहाँ हम देशी तथा विदेशी विद्वानों द्वारा किये गए 
कतिपय प्रइन और आचाय॑ध्री द्वारा प्रदत्त उत्तर दे रहे हैं । ह 


डा० के० जी० रामाराव 


दक्षिण भारत के सुप्रसिद्ध मनोवैज्ञानिक डा० के० जी० रामाराव, एम० ए०, पी-एच० डी० आचार्यश्री के 
सम्पक में आये । ग्राचार्यश्री के साथ उनक्रे जो तात्त्विक प्रश्नोत्त र चले, उनमें से कुछ यों हैं : 

“श्री रामाराव--जीवन सक्रियता का प्रतीक है (7/6 |5 8० श३) , क्रमश: वेराग्य का होता कर्म-विमुखता 
है; ग्रतः वराग्य तथा जीवन का सामंजस्य केसे हो सकता है ? 

आचायंश्री--जिस रूप में आप जीवन को सक्तिय वतलाते हैं, जीवन की वे क्रियाएं सोपाधिक हैं। जैसे, भोजन 
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करना तब तक आवश्यक है जब तक भूख का अस्तित्व हो । जिन कारणों से ये सोपाधिक्त सक्तियताएं रहती हैं, वे कारण 
यदि नष्ट हो जायें तो फिर उनकी (सक्रियताग्रों की) ग्रावश्यकता नहीं रहेगी। आत्मा की स्वाभात्रिक सक्रियता है--- 
ज्ञान में, निजस्व॒रूप में रमण करना, जो हर क्षण रह सकती है। इस रूप में सक्रिय रहती हुई आत्मा ग्रन्यों से (आत्म- 
रमण-व्यतिरिक्त अन्य क्रियाग्रों से) अक्रिप रहती है। सोपाधिक सक्रियता वैकारिक या वेभाविक्र है। उसे मिटाने के 
लिए त्याग-तपस्या आदि की आवश्यकता होती है । 

श्री रामाराव--समाज-प्रवृत्ति का हेतु है, दूस रों के लिए जीना । यदि प्रत्येक व्यक्ति वेराग्य अंगीकार कर ले तो 
वह एक प्रकार का स्वार्थ होगा। स्वार्थ परता दो प्रकार की है : एक तो यह कि अपने लिए धन झ्रादि सांसारिक युख- 
साधनों के संचय का प्रयत्त करना । दूसरी यह कि दूसरों की चिन्ता न-करते हुए केत्रल अयती मुक्ति की लालसा करना। 
इस स्थिति में केवल अपनी मुक्ति की लालसा रखने से, क्या जीवन का ध्येय पूर्ण हो सकता है ? 

आचार्यश्री--दूसरे प्रकार की स्वार्थपरता जो आपने बतायी, वस्तुतः वह स्वार्थपरता नहीं है। यदि सभी 
व्यक्ति उस पर आ जायें तो मेरे खयाल में उसमें दूसरों को हानि की कोई सम्भावना नहीं होगी । सभी विकासोन्मुख 
होंगे। वह स्वार्थ नहीं, परमार्थ होगा। जब कि हम मानते हैं कि प्रत्येक व्यक्ति जीवन-विक्रास करने का जन्म-सिद्ध अधि- 
कारी है, जत्र कि वह ग्रक्तेला जस्मता है, अकेला मरता है; तब यदि झकैला अपने-आपको उठाने कौ--पत्म-विकास 
करने की चेष्टा करता है तो उसका ऐसा करना स्वार्थ कैसे माना जायेगा ! 

श्री रामाराव--क्या पुण्य-कर्म मोक्ष का रास्ता--मोक्ष की ओर ले जाने वाला, नहीं है ? 

ग्राचार्यश्री--पुण्प शुभ कर्म है। कर्म बन्धन है, ग्रत: पुण्य भी मोक्ष में वाधक है। कर्म शब्द के दो थ्र्थ हैं : 
?, क्रिपा, २. क्रिया के द्वारा जो दूसरे विजातीय पुद्गल आत्मा के साथ सम्बद्ध हो जाते हैं--चिपक जाते हैं, वे भी कर्म 
कहे जाते हैं । अच्छे कर्म पुण्य और बुरे कर्म पाप कहलाते हैं । बुरे कर्म तो स्पष्टत: मोक्ष में वाधक हैं ही। अच्छे कर्मों 
का फल दो प्रकार का है : उनमे पुराने बन्धन टूटते हैं, किन्तु साथ-साथ में थुभ पुद्गलों का बन्धन भी होता रहता है। 
बन्ध मोध्ष में वाधक है । 

श्री रामाराव--अच्छे कर्मों से बन्धनों के टूटने के साथ-साथ पुनः वन्धन कैसा ? 

आचार्यश्षी--उदाहरण-स्वरूप बगीचे में आप घूमने जायेंगे, वहाँ उससे अस्वस्थता के पुद्गल दूर होंगे और 
स्वस्थता के अच्छे पुदूगल समाविष्ठ होंगे। भ्रच्छी क्रिया में मुख्य फल आत्म-शुद्धि है; किन्तु जब तक उस क्रिया में मुख्य 
राग-द्वेष का अंश समाविष्ट रहता है, उसमें वन्धन भी है। गेहूँ की खेती की जाती है; गेहुँपों के साथ चारा या भूमा भी 
पैदा होता है। बादाम के साथ छिलके भी पैदा होते हैं। जब तक वीतरागता नहीं आयेगी, तत्र तक की अच्द्री प्रवृत्ति 
यत्‌-किचित्‌ अंश में राग-हेष से स्वंथा विरहित नहीं होगी, अतः बन्धन होता रहेगा। 

श्री रामाराव--वन्धन से छुटकारा केसे हो ? 

आ्राचायंश्री---ज्यो-ज्यों कषायावस्था का शमन होता रहेगा, त्यों-त्यों जो क्रियाएं होंगी, उनमें वन्धत कम होगा; 
हल्का होगा, ग्रात्मा ऊँची उठती जायेगी । एक अवस्था ऐसी आयेगी, जिसमें सर्व॑ वा बन्‍्बत नहीं होगा; के वोंकि उममें 
बन्धन के कारणों का भ्रभाव होगा । 

श्री रामाराव--क्या निष्काम भाव से कर्म करने पर बन्धन कम होगा ? 

आचार्यश्री--निष्काम भावना के साथ आत्म-अवस्था भी शुद्ध होनी चाहिए । बहुत-से लोग कहने को कह देते 
हैं कि वे निष्काम कर्म करते हैं; किन्तु जब तक ग्रात्म-अवस्था विश्ुद्ध नहीं होती, वह निष्कामता नहीं कही जा सकती । 

श्री रामाराव--साइकोलोजी (मनोविज्ञान शास्त्र ) का विचार-क्षेत्र मानसिक क्रिया से ऊरर नहीं जाता आपके 
विचार इस विषय में क्‍या हैं ? 

आाचार्यश्री-आ्रात्मा की मानसिक, वाचिक व कायिक क्रिया तो हैं ही; इनके अतिरिक्त अध्यवसाय या 
'परिणाम' नाम की एक सूक्ष्म क्रिया भी है। स्थावर जीवों के मत नहीं होता, किन्तु उनके भी वह सूक्ष्म क्रिया होती है; 
उसे 'योग', 'लेब्या' आदि नामों से अभिहित किया जाता है। 
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श्री रामाराव--जिनके मन नही होता, क्या उनके आत्मा नही होती है ? 

आचार्यश्री--प्रात्मा के आलोचमात्मक ज्ञान के साधन का नाम ही मत है। जिस प्रकार पाँचों इन्द्रियाँ 
ज्ञान का साधन हैं, उसी प्रकार मत भी | यदि दूसरे शब्दों में कहा जाये तो आत्मा की बौद्धिक क्रिया का नाम मन है। 
जिनकी बौद्धिक क्रिया अविकसित होती है, उन्हें अमनस्कर कहा जाता है; अर्थात्‌ उनके मन नहीं होता । 

श्री रामाराव--क्‍या इन्द्रियों की प्रवृत्ति अथवा निवृत्ति से झ्रात्मा मुक्ति पाती है ? 

आचायंश्री--प्रवृत्ति दो प्रकार की हैं : सत्प्रवृत्ति तथा असत्पवृत्ति। सत्परवृत्ति तथा निवृत्ति दोनों आत्म- 
मुक्ति की साधनभृत हैं । 

श्री रामाराव--मनो विज्ञान ऐसा मानता है कि विचार-शक्रित में मनृष्प कार्य-प्रवृत्ति से (सतत चेष्टा से ) विकास 
कर सकता है; किन्तु कुछ बातें ऐसी होती हैं जो संस्कारलम्प्र हैं। मनोविज्ञान में विचारधारा के तीन प्रकार माने गए 
है : १. माता-पिता की अ्यनी सन्‍्तति के प्रति जैसी रक्षात्मक भावना होती है, वैसी भावता रखना और दूसरों से वैसी 
ही रक्षात्मक भावना की माँग करना; २. घुणित भावनाग्रों से घृणा करना व उन्हें छी इने की प्रवृत्ति करना; ३. उत्ते जक 
काम-क्रोध वासना आादि। वे तीनों भावनाएं स्वाभ[विक शक्तियाँ (2॥6805) हैं, इनको सरलतया मिठाया नहीं जा 
सकता । इनको दूसरी ओर लगाया जा सकता है, अर्थात्‌ दूसरे मार्ग पर ले जाने की कोशिश की जा सकती है। स्कलों में 
चरित्र-गठन की शिक्षा के लिए यह विधि प्रयुक्त की जाती है कि पहली को प्रोत्साहन दिया जाये और तीसरी को रोकने 
की चेष्टा की जाये, क्या यह ठीक है ? 

आचायशी--तीसरी को रोकने का प्रयास करना वहुत ठीक है। पहली में प्रवृत्ति करने की या प्रोत्साहन देने 
की प्रेरणा एक सामाजिक भावना है। जो दूसरी विचारधारा है, उसको ग्राश्नय देना--प्रोत्साहन देना उत्तम है।”* 
डॉ० हब टिसि 

डॉ० हबंर्ट टिसि एम० ए०, डी० फिन्र ० ग्र।स्टिय्रा के यज्ञस्त्री पत्रकार तया लेखक हैं। ये डॉ> रामाराव के साथ 
ही हाँसी में आचायश्री के सम्पर्क में आये थे झ्राचायंश्री के साथ हुए उनके कुछ प्रश्नोत्तर इस प्रकार हैं: 

“डॉ० हबर्ट--लगभग पचास वर्ष पूर्व रोमन कैयोलिक सम्प्रदाय वालों में ऐसी भाव-बारा उत्पन्त हुई कि वे 
जो कुड कहते हैं, वह सर्वेथा मान्य, विश्वसनीय व सत्य है। उसमें प्रविद्वास या भूल की कोई गुंजायञ नहीं । किन्तु इस 
पर लोगों ने यह शंका की कि मनुष्य से भूल का होता सम्भव है। क्याआप भी आचार्य के विषय में ऐसा मानते हैं ? 
अर्थात्‌ वे जो कुछ कहते है, वह एकान्ततः स्खलन-ून्य ही होता है ? 

आचार्यश्री--यद्यपि संघ के लिए, अनुयायियों के लिए झ्ाचार्य ही एकमात्र प्रमाण हैं। उनका कथन--प्रादेश, 
सर्वथा मान्य व स्वीकाय होता है; किन्तु हम ऐसा नहीं मानते कि आचारयों से कभी भूल होती ही नहीं। जब तक सर्वेजञ 

हीं होते, तव तक भूल की सम्भावना रहती है। यदि ऐसा प्रसंग हो तो झ्राचारय को वह बात निवेदन की जा सकती है। 
वे उस पर उचित ध्यान देते हैं । है 
डॉ० हव॑ट--क्या कभी ऐसा काम पड़ सकता है जब कि एक पूर्वतन ग्राचार्य के बनाये नियमों में परिवर्तन 
किया जा सके ? 

आचार्यश्री--ऐसा सम्भव है। पूर्वतत आवचाय॑ उत्त रवर्ती आचार के लिए ऐसा विधान करते हैं कि देश, काल, 
भाव, परिस्थिति आदि को देखते हुए व्यवस्थामूलक तियमों में परिवर्तत करना चाहें तो कर सकते हैं । किन्तु साथ-साथ 
में यह ध्यान रहे कि धर्म के मौलिक नियमों में परिवतेन करने का अधिकार किसी को भी नहीं है। वे सबवेदा व सर्वया 
अपरिवतंनशील हैं । 

डॉ० हबट--क्या जीव पुदूगल पर कुछ असर कर सकता है ? 


१ तत्त्व-चर्चा से 
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आचार्यश्री--हाँ, जीव पुदुगलों को अनुकल-प्रतिकूल अनु वतित या परिणत करने का सामर्थ्य रखता है । जसे--- 
कर्म पुद्गल हैं। जीव कर्म-बन्धन भी करता है ओर कर्म-निज रण भी । इससे स्पष्ट है कि जीव पुद्गलों पर श्रपना प्रभाव 
डाल सबता है। 

डा० ह॒वंर्ट--जीव मनुष्य के शरीर में कहाँ है ? 

आचार्यश्री--शरीर में सत्र व्याप्त है। कहीं एकत्र---एक स्थान-विशेष पर नहीं। उसका प्रत्यक्ष प्रमाण है; जब 
शरीर के क्रिसी भी भ्रंग-प्रत्यंग पर चोट लगती है, तत्क्षण पीड़ा अनुभव होती है। 

डा० ह॒व॑टें---जब सब जीव संसार-भ्रमण शेष कर लेंगे, तव क्या होगा ? 

ग्राचार्यश्री--विता योग्यता व साधनों के सब जीव कर्म-मुक्त नहीं हो सकते। जीव संख्या में इतने हैं कि 
उनका कोई अन्त नहीं है। उनमें से बहुत कम जीवों को वह सामग्री उपलब्ध होती है, जिससे वे मुक्त हा सकें। जब कि 
संसार की स्थिति यह है कि करोड़ों लोगों में लाखों शिक्षित हैं, लाखों में हजारों विद्वान्‌ या कबि हैं, हज़ारों में भी ऐसे 
बहुत कम हैं, जो स्वानुभूत वात कहने वाले तत्त्तज्ञानी हों । तब श्रध्यात्मरत योगी संसार में कितने मिलेंगे, जो संसार- 
भ्रमण शेप कर लेते हैं ? 


डा० फेलिक्स वेल्यि 


प्राच्य संस्कृति-विषयक उच्चतर अध्ययन के लिए एक विद्या-संस्थान के प्रतिप्ठापक तथा संचालक हा ० फंलिक्स 
वेल्यिद्वारा किये गए प्रशन और उनके उत्तर इस प्रकार हैं : 

डा० वेल्यि--योग की उपयोगिता क्‍या है? 

आाचार्यश्षी--मानसिक व आध्यात्मिक शक्तियों के विकास के लिए व इन्द्रिय-विजय के लिए उसका व्यवहार 
होता है। 

डा० वेल्यि---इन्द्रिय-दमन का प्रथम स्तर क्या है ? 

आचायंश्री--श्रात्मा और शरीर के भेद का ज्ञान होना एवं आ्रात्मा के निर्माण-स्वरूप तक पहुँचने की भावना 
होना, इन्द्रिय-दमन का प्रथम स्तर है। 

डा० वेल्यि--ज्ञान व चरित्र, इन दोनों में जेनों ने किसको अ्रधिक मद्त्त्व दिया है ? 

आचाय॑श्री--जैन दृष्टि में, ज्ञान और चरित्र-निर्माण, दोनों समान महत्त्व रखते हैं । 

डा० वेल्यि---जैन योग का अन्तिम ध्येय वया है ? 

आचार्यश्री--जैन योग का अ्रन्तिम लक्ष्य मोक्ष है । 

डा० वेल्यि--काम-ब्रिजय के सक्रिय उपाय कौनसे हैं ? 

गआचार्यश्री---मोहजनक कथा न करना, चक्षु-संयम रखना, मादक व उत्तेजक वस्तुएं न खाना, अधिक न खाना, 
विकारोत्यादक वातावरण में न रहना, मन को स्वाध्याय, ध्यान या ग्रत्य सत्प्रवृत्तियों में लगाये रहना झादि काम-विजय 
के सक्रिय उपाय हैं । 

डा० वेल्यि---क्या जैन विवाह को एक धर्म-संस्कार मानते हैं ? विवाह-विच्छेद प्रथा के प्रति जैनों का दुष्टि- 
कोण क्या है । 

आचायंश्री---जैन विवाह को धर्म-संस्कार नहीं मानते । विव्राह-विच्छेद की प्रथा जैन समाज में नहीं है । जैन 
लोग उद्त प्रथाग्रों की धर्म में सम्मिलित नहीं करते । 

डा० वेल्यि--जैन साधुझों में परस्पर प्रतिस्पर्धा है या नहीं ? 

आचार्यश्री--आरत्म-साधन एवं अ्रध्ययन के क्षेत्र में प्रतिस्पर्धा होती है। यश्ञ-प्राप्ति की स्पर्धा वेध नहीं है । 


१ तत्त्व-चर्चा से 
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यश की ग्रभिलाषा रखना दोष समझा जाता है। 

डा० वेल्यि--क्पा धर्मगुरु से कभी कोई ग़लती नहीं होती ? क्या वे सद्दा सन्तुष्ट रहते हैं ? क्या वे हमेशा 
स्वस्थ रहते हैं ? क्या औषधोपचार भी विह्वित है ? क्या उन्हें स्वास्थ्यकर भोजन हमेशा मिलता रहना है ? 

आचारयश्री--गुरु भी अपने को साधक मानता है। साथना में कोई भूल हे जःये तो वे उसका प्रायद्चित्त करते 
हैं। हमारी दृष्टि में सर्वश्रेष्ठ सुख आात्म-सस्तोष है ; इसकी गुरु में कमी नहीं होती । शारीरिक स्थिति के बारे में कोई 
निश्चित उत्तर नहीं दिया जा सकता ; क्योंकि वह मिल्‍्त-मिल्ल क्षेत्र और परिस्थितियों पर निर्मर है। साधु भिक्षा द्वारा 
भोजन प्राप्त करते हैं, इसलिए भोजन सद्दा स्त्रास्थ्यकर ही मिले, यह बात भ्रावश्यक नहीं । 

साधु को शारी रिक व्यथाएं होता हैं और मर्यादा के अनुकूल उनका उपचार करना भी वैध है। औपधि-सेवन 
करना या अपनी गआत्म-शक्ति से ही उसका प्रतिकार करना, यह वेयक्तिक इच्छा पर निर्भर है। 

डा० वेल्यि --संसार के प्रति साधुओं का क्या कर्तव्य हैं? 

आचार्यश्री---हमें विश्व के दुःख के जो मूलभूत कारण हैं, उन्हें नष्ट करता चाहिए। अपने झ्रात्म-विकास 
और साधना के साथ-साथ जत-कल्याण करना, ग्रहिसा, सत्य और अपरिय्रह का प्रचार करना साथध॒ग्रों का लक्ष्य है । 


श्री जें० आर० बर्टन 


आचायेत्री वम्बई के उपनगरों में थे, तव दो श्रमेरिकत सज्जन श्री जे> झ्रार० वर्टत और श्री :ब्ल्यू० डी 
वेल्स दर्शनार्थ आये। ये विभिन्‍न धर्मो की अन्तर-भावना का परिशीलन करने के लिए एशियाई देझ्ों में श्रमग करते हुए 
यहाँ आये थे। आचार्य श्री के साथ उनका वार्तालाप-प्रसंग इस प्रकार हुमप्ना : 

“श्री वर्टन--मैंने बौद्ध दर्शन में यह पढ़ा है कि तृष्णा या आकांक्षा को सिटाता जीवत-विकास का साथन है । 
जैद-दर्शन की इस विपय में क्या मान्यता है ? 

आचार्यधी-जेन-धर्म में भी वासना, तृप्णा, लिप्सा ब्रादि का वर्जन करने के उपदेश हैं । आत्मा को अपने 
बुद्ध स्वरूप तक पहुँचने में ये दोष बड़े वाधक 

श्री वर्टंन---ईसा के उपदेशों के सम्बन्ध में आपका क्‍या खयाल है ? 

आचार्यध्षी--अपरिग्रह शौर अहिसा आदि ग्रध्यात्म-तत्त्वों के सम्बन्ध में जो कुछ उन्होंने कहा है, बह हृदय- 
स्पर्शी है । 

श्री बर्टत--वया आप धर्म-प्रिवर्तत भी करते हैं ? 

आचार्यश्री--हमारा कार्य तो धर्म के सत्य तत्तों के प्रति व्यवित के मन में श्रद्धा और निष्ठा पैदा करना है। 
हृदय-परिवर्तन हारा व्यक्ति को आत्म-विकास के पव का सच्चा पश्चिक बताना है। कहीं भी रहता हुम्ना व्यक्ति ऐसा 
करने का अधिकारी है। एक मात्र बाहरी रंगडंग को बदलने में मुझे श्रेयस्‌ ब्रतीत नहीं होता; क्योंकि धर्म का सीधा 
सम्बन्ध आत्म-स्वरूप के परिमाज॑व और परिष्फार से है 

श्री बर्टत--्षद्धा का क्या तालरय्य है ? 

आवार्यश्री--सत्य विश्वास को श्वद्धा कहते हैं। 

श्री बर्दन--सत्य विश्वास किसके प्रति ? 

आचार्यश्री -आात्मा के प्रति, परमात्मा के प्रति और ब्राध्यात्मिक्न तत्वों के प्रति। 

श्री बर्टन -क्या कर्लव्य हो धर्म है ? 

आवायंभी--धर्म श्रवश्य कर्तव्य है; पर सब कर्तव्य धर्म नहीं। सामाजिक जीवन में रहते हुए व्यक्त वो 
पारिवारिक, सःमाजिक झादि कई कर्तव्य ऐसे भी करने पड़ते हैं, जो धर्मानुमोंदित नहीं दोते । समाज की दष्टि से तो थे 
कतंग्प हैं, अ्रध्यात्म-धर्म नहीं | झात्म-विकास उनसे नहीं सधता | 
१ जेन भारती, २८ नब्म्बर श४ 
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श्री बुडलेंड केलर 


अन्तर्राष्ट्रीय ज्ञाकाहारी मण्डल के उपाध्यक्ष तथा यूनेस्को के प्रतिनिधि श्री बुडलेंड केलर, जो शाकाहारी एवं 
अहिसावादी लोगों से मिलने व विचार-विमर्श करने सपत्नीक भारत में आये थे, वम्बई में आचार्यश्री के सम्पर्क में झाये। 
श्री केतर ने कहा कि भारतवर्ष एक झाकाहार-प्रधान देश है और जैन-धर्म में विशेष रूप से आमिप-वर्जत का विधान है। 
ग्रतः भारतवर्ष से, तथा मुख्यतः जैनों से, हमारा एक सहज सम्बन्ध एवं आत्मीय भाव जुड़ जाता है। 

आचायंगप्रवर के साथ श्री केलर का जो वार्तालाप हुआ, उसका सारांश यों है : 

“श्री केलर--रूस विश्व की उलभनों ग्रथवा समस्याथ्रों के लिए साम्यवाद के रूप में जो समावान प्रस्तुत करता 
है, उसके सम्बन्ध में आपका क्‍या विचार है ? 

आाचार्यश्षी--साम्यवाद समस्याञ्रों का स्थायी और छुद्ध हल नहीं है; वह अर्थ-सम्वन्धी समस्याओं का एक 
सामयिक हल है। आर्थिक समस्याग्रों का सामयिक हल जीवन की समस्याग्रों को सुलका सके, यह सम्भव नहीं । 

श्री केलर--क््या राजनैतिक विधि-विधानों से लोक-जीवन की ब्‌ राइयों और विक्ृतियों का विच्छेद हो 
सकता है ? 

ग्राचार्यश्री--विकारों अथवा वुराइयों के मूलोच्छेद का सही साधन है--हृदय-परिवर्तन। विकारों के प्रत्ति 
व्यक्ति के मन में घृणा और परिहेयता के भाव पैदा होने से उसमें स्वतः परिवर्तन आता है | हृदय वदलने पर जो बुराइयाँ 
छूटती हैं, वे स्थायी रूप से छूटती हैं श्रौर कानून या दण्ड के बल पर जो बुराइयाँ छुड्ायी जाती हैं, वे तब तक छूटी 
रहती हैं, जत्र तक विकारों में फेंसे व्यक्ति के सामने दण्ड का भय रहे । 

श्री केलर--संसार में जो कुछ दृश्यमान है, वह क्षणभंग्र है, नाशवान्‌ है, फिर व्यक्त क्‍यों क्रियाशील रहे; 
किस लिए प्रयास करे ? 

आचायंश्री--दृश्यमान-ग्रदृश्यमान भौतिक पदार्थ नाशवान्‌ हैं, भौतिक सुख क्षण-विध्वंसी हैं; पर ग्रात्म-सुख तो 

गाश्वत, चिरन्तत और अविनव्वर हैं। उसी के लिए व्यक्ति को सत्कर्म निप्ठ और प्रयत्नशी ल रहने की अपेक्षा है। भौतिक 
दृश्यमान जयत्‌ या सुब-सामग्री जीवन का चरम लक्ष्य नहीं है । चरम लक्ष्य है--प्रात्म-साक्षात्कार, ग्रात्म-विभोवन । 

श्री केलर--<दूसरे लोगों में जो बुराइयाँ हैं, उनके विषय में आप टीका करते हैं या मौन रहते हैं ? 

ग्राचार्यश्षी--वेयक्तिक ग्राक्षेप या टीका करने की हमारी नीति नहीं है । पर सामुदायिक रूप में बुराइयों पर 
तो ग्राघात करना ही होता है, जो आवश्यक है । 

श्री केलर--मनुष्य जो कर्म करता है, क्या उसका फल-परिपाक ईइ्वराधीन है ? 

ग्राचायेश्री--ईश्व र या परमात्मा केव ले द्रण्टा है। व्यक्त जैसा कम करता है, उसका फव स्त्रयं उते मिलता 
है। सत्‌ या अ्सत्‌ जैसा कर्म वह करेगा, वेसा ही फल उसे मिलेगा । फल-परिवाक् कर्म का सहज गुण है। ईश्वर या 
परमात्मा विगत-वन्धन है, निविकार है। स्व-स्वरूप में ग्रधिप्ठित है। कर्म-फल प्रदातृत्व से उसका क्या लगाव ? 


डानेल्ड-दस्पती 


-« टप 


कैनेडियन पादरी श्री डानेल्ड कप अपनी पत्नी तथा चर्च के ग्रन्य कार्यकर्ताओं के साथ जवनाँब ने गझ्रात्रा्ती 
के सम्पर्क में आये। उनका वाललाप-प्रसंग निम्नांकित है: 

“श्रीमती कंप---बाइविल के अनुसार हम ऐसा मानते हैं कि न्यायी व्यक्त &ट्ठा से जीवन विताता है । 

आचायंश्री---हमारी भी मान्यता है कि सच्चा श्रद्धावान्‌ वही है, जो अपने जीवन में अन्याय को प्रश्षय नहीं देता । 

श्रीमती कैप--प्रभु यीशू ने कहा है कि प्रत्येक व्यक्तित यह सोचे कि तू जिस को मारना चाहता है, वह तू ही है। 


१ जैन भारती, २० फरवरी ५५ 


छढ़ ] श्राचायश्री ठुलसी अभिनसदन ग्रन्य [ द्वितीय 


ग्राचार्यश्री --भगवान्‌ महावीर का कथन है कि जिस तरह तुझे अपना जीवन प्रिय है, उसी तरह वह सबको 
प्रिय है। सब जीव जीना चाहते हैं, इसलिए तुम्हें कया अधिकार है कि तुम दूसरों के प्राण हरो । इस प्रकार बहुत-सी बातें 
ऐसी हैं, जो विभिन्‍न धर्मों में समन्त्रय वताती हैं । 

श्री कैष--संसार में व्याप्त अशान्ति आर दुःख का कारण क्या है ? 

आचार्यश्री--प्राज का संसार भौतिकवाद में बुरी तरह फँसा है, परिणामस्वरूप उसकी लालसाएँ असीमित 
वन गई हैं । स्वार्थ के अतिरिक्त उसे कुछ नज्जर नहीं आता । अध्यात्म, जो शान्ति का सही तत्त्व है, वह दिन-पर-दिन 
भुलाया जा रहा है। जहाँ तक मैं सोचता हूं, आज के संघर्ष और अ्रशान्ति का यही कारण है। 

श्री कैष-- हमारी मान्यता यह है कि मनुष्प जब पैदा होता है तो पापमय, पापों को लिये हुए, पैदा होता है। 

आचार्यश्री--हमारी मान्यतानुसार जब मनुष्प पैदा होता है तो पाप झ्ौर पुण्य दोनों लिये हुए पैदा होता है। 
यदि पुण्य साथ नहीं लाता तो उसे अनुकूल सुख-सुविवाएं कैसे मिलतीं ? 

श्री कैप--जो प्रभु यीशू की शरण में झ्रा जाते हैं, उनकी मान्यता रखते हैं, उनके पापों के लिए वे पेनैल्टी (दण्ड ) 
चुका देते हैं । 

आचारयश्री--तब मनुष्य का अपना कतंव्य क्या रहा ? हमारी मान्यता यह है कि मनुष्य को पैदा करने वाली 
ईइवर-जैसी कोई शक्ति नहीं है । मनुष्य-जाति भ्रनादिकालीन है। सत््‌-असत्‌, शुभ-अशुभ मजुष्य के स्वकृत कर्मों पर 
आधारित है। उनके लिए मनुष्य स्वयं उत्तरदायी है। श्रपने भले-बुरे कार्यों के लिए व्यक्ति का अपना उत्तरदायित्व न हो 
तब मनुष्य का क्या दोष ? वह तो ईइवर के चलाये चलता है। 

श्री कैप--मेरी ऐसी मान्यता है कि हम लोग स्वयं कुछ नहीं कर सकते; सब ईश्वरोय प्रेरणा से करते है। 

आचार्य॑श्री---इसमें हमारा विचार-भेद है। हमारे विचारानुसार हम प्रपने सत्‌-असत्‌ के स्वयं उत्तरदायी हैं, 
और हमारी मान्यता यह है कि व्यक्ति आत्म-शक्ति से ही कार्य करता है, किसी दूसरी शक्ति से नहीं ? ” 





१ जैन भारती, २६ मई ५५ 


महान्‌ साहित्य-स्रष्टा 


ग्राचार्यश्री जहाँ तक सफल आध्यात्मिक नेता तथा कुशल संघ-संचालक हैं, वहाँ महान साहित्य-सष्टा भी हैं। 
साहित्य-सर्जन की उनकी प्रक्रिया में एक अतुलनीय विशेषता पायी जाती है। साहित्यकार को बहुधा एकान्त तथा श्ान्त 
बातावरण की आवश्यकता होती है; किन्तु इस प्रकृति के विपरीत वे जन-संकुल और कोलाहलपूर्ण वातावरण में बैठकर 
भी एकाग्र हो जाते हैं ग्रौर साहित्य-रचना करते रहते हैं। यह स्वभाव सम्भवत: उनको इसलिए बना लेना पड़ता है कि 
एकान्त चाहने पर भी जनता उनका पीछा नहीं छोड़ती | कुछ उनके स्वभाव की मृदुता भी इसमें बाधक होती रही है । 
इतने पर भी साहित्य-स्रोतस्विनी अपनी अव्याहत गति से बहती ही रहती है। 

उनका साहित्य, पद्य और गद्य, दोनों ही रूपों में है। भाषा की दृष्टि से वे राजस्थानी हिन्दी तथा संस्कृत में लिखते 
हैं। राजस्थानी तो उनकी मातृ-भाषा है ही, किन्तु हिन्दी और संस्कृत को भी उन्होंने मातृ-भाषावत्‌ हां बना लिया है। 
विषय की दृष्टि से उनका साहित्य काव्य, दर्शन, उपदेश, भजन तय स्तवन था दि अंगों में विभक्त किया जा सकता है। इस- 
के अतिरिकत उनके धर्म-सन्देश तथा दैनन्दिन प्रवचनों के संग्रह भी स्वतन्त्र कृतियों के समान ही भ्रवना महत्त्व रखते हैं। 

काव्य-साहित्य में उन्होंने राजस्थानी तथा हिन्दी में अनेक ग्रन्थ लिखे हैं । राजस्थानी में '्रीकालू य्योविलास', 
'माणकमहिमा', “श्रीकालू उपदेश वाटिका, उदाई, गजसुकुमाल' तथा 'सुक्रुमालिका' झादि प्रमुख हैं। हिन्दी-प्रन्यों में 
ओआषाढ्भूति, 'भरत-मुक्ति तथा अग्नि-परीक्षा आरादि प्रमुख हैं। इनके अतिरिक्त श्रीकालू उपदेश वाटिका', “श्रद्धेय 
के प्रति तथा भ्रणुत्रत गीत' श्रादि उपदेशात्मक, भकत्यात्मक तथा प्रेरणात्मक गीतों के विभिन्‍त संकलन हैं। यहां कुड 
उद्धरणों द्वारा उनके काव्य-साहित्य का रसास्वादन करा देना अप्रासंगिक नहीं होगा । 


श्रीकालू यशो विलास 


“श्रीकालू यशोविलास ' में तेरापंथ के अष्टमाचार्य श्री कालूगणी का जीवन-चरित्र वणित है। इसकी भाषा राज- 
स्थानी है, किन्तु कहीं-कहीं गुजराती से भावित है। इसका कारण सम्भवतत: यह है कि प्राचीन काल में दोनों प्रदेशों का 
तथा उनकी भाषाओं का निकट सम्बन्ध रहा है। दूसरा कारण यह भी हो सकता है कि गुजराती भाषा के जैन-प्रत्थ 
राजस्थान में विहार करने वाले साधु-साध्वियों द्वारा भी बहुधा पढ़े जाते रहे हैं और उससे उनकी झैपनी क्ृतियों में भी 
भाषा का मिश्रण होता रहा है। तेरापंथ के आद्य श्राचार्य स्वामी भीखणजी तथा चतुर्थ आचाय॑ श्री जयाचार्य के साहित्य 
में एटले, माटे, शुं, छे, एम, केटला झादि गुजराती भाषा के अनेक दब्द प्रयुवत होते रहे हैं। आचारयश्री ने '्रीकाजू यश्यो- 
विलास में उसी प्राचीन परम्परा को प्रयुवत किया है। इसमें उन्होंने हिन्दी का भी प्रयोग किया है। वस्तुतः वे पहले- 
पहले भाषा के विपय में काफी मुक्त होकर चले हैं। इसमें विभिन्‍न भाषाओं के झब्द तो प्रयुक्त हुए ही हैं, किन्तु पद्च की 
सुविधा के लिए शब्दों का अपभ्रंश भी किया गया है। उनके राजस्थानी तथा हिन्दी के कुछ प्रथम ग्रन्थों में यह ऋम रहा 
है; परन्तु श्रोकालू उपदेश बाटिका' की प्रशस्ति से यह वात सिद्ध होती है कि बाद में स्वयं उतको यह मिश्रण खटकने 
लगा। वे कहते हैं : 

पर प्राचीन पद्धती र॑ अनुसार जो, 
भाषा बणी मूंग चावल री खीचड़ी । 


आचार श्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


दी 
नदी 
ण्ज्ल्डे 


वापिप्त देख्या एक-एक कर द्वार जो, 
तो अखरी बोली मिश्रित बंठों खड़ी ॥* 
यहाँ हिन्दी को खड़ी बोली' कहा जाता रहा है, अतः बैठी बोली सेआचार्यश्री का तात्यय राजस्थानी से है । 
इस अखरन ने आचार्यश्री की आगे की क्ृतियों पर काफी प्रभाव डाला है। उतमें भाषा का मित्रण न होकर विश्युद्ध किसी 
एक भाषा का ही प्रयोग हुआ्रा है । 
थ्रीकाल यद्योविलास' विभिन्‍न मथुर लगों में निवद्ध है। उसमें प्रसंगानुसार ऋतुग्रा, स्थानों तथा मनाभावा 
का अत्यन्त कुशलता से वर्णन किया गया है। घटनाओं का तथा उस समय तक स्वयं लेखक का भी राजस्थान से ही 
आअधिक सम्पर्क रहा था, भ्रतः उसमें राजस्थान के अनेक स्थलों का अत्यत्त रोचक वर्णन हुआ है। राजस्थान की भयंकर 
गर्मी और उसमें होनेवाली हैरानियों का लेखा-जोखा तथा गृहस्थ-जीवन और साथु-जीवन का भेद उपस्थित करते हुए 
उन्होंने ग्रीप्म-ऋतु की सजीव अभिव्यक्षित इस प्रकार की है : 
ज्येष्ठ महीवों हो ऋतु गरमी नी, मध्यम सीनो हो हिचे हुठ भीनों । 
लूहर काला हो श्रति बिकराला, वह्धि ज्वाला हो जिम चोफालाँ ॥। 
भू थई भटदटो हो तरणी, तापे, रेगू कट॒ठो हो तनु संतापे। 
ग्रजिन 'रु अठठी हो मदटी व्याप, अति दुरघट्टी हो घड़टी मा ॥ 
स्वेद निभरणा हो रूँ-छे फारे, चीवर करनां हो तह-लूह हार। 
तन्‌ पे उघड़े हो फुणसी-फोड़ा, भू पे उघड़े हो जिम भूंकोड़ा ॥ 
जेन-मुनी नो हो मारग भोणो, भव्य प्रवीणो हो धोवण पीणो। 
न्हावण-धोवण हो अंश न करणो, श्रात्म तपावण हो दिल संवरणो ॥ 
मलिन दुकूला हो कड़-कड़ बोले, जंघा चूला हो छड़-छड़ छोले। 
अ्रति प्रतिकूला हो पवन भकोले, जिम कोई शूलाँ हो प्रंग खबोल ॥ 
कोमल काया हो पासे माया, जननी जाया हो बाहर नाया। 
भूंहर॑ घर के ही पोर्ठ खाटाँ, जलस्यँ छिड़के हो खस-खस टाटा ॥ 
मंदिर मूंदी हो खोल पंखा, कर-धर तुंदी हो सोत निशंका। 
विद्युत योगे हो जल सीतलियो, बरफ प्रयोगे हो वा सो गलियों ॥ 
हृदय उमाव हो बलि-बलि नहावे, पान करावें हो दिल सुख पावे। 
जी घबराव हो सेंट छिटठावे, ज्यादा चावे हो सिमले जावे ॥ 
त्रीकालू यशोविलास, तृतीय उल्लास, गीतिका १७, २४ से 
यहाँ कवि ने ज्येप्ठ मास को ग्रीप्म ऋतु का हृदय कहा है। वे कहते हैं--/उस समय लू भ्रग्ति-ज्वाला की तरह 
होती है और सूर्य के ताप से वह भूमि भट्टी के समान उत्तप्त हो उठती है। रज:कण शरीर को सन्तप्त ही नहीं करते, 
अपितु त्वचा और यहाँ तक कि अस्थियों तक पर अपना प्रभाव दिखलाते हैं। वैसे समय की घड़ियाँ घड़ी के माप से कुछ 
बड़ी ही लगती हैं। स्वेद रोम-रोम से फूटकर भरनों की तरह बहता है जिन्हें पोंछत हुए हाथ के वस्त्र---रूमाल वे चारे पक 
ते हैं। भूमि पर वर्षा के समय भूंफोड़े उत्पन्न होने हैं, उसी प्रकार ग्रीप्म में शरीर पर फुंसी और फोड़े उठ आते हैं । 
ऐसी स्थिति में जैन मुनियों का कठिन मार्ग और भी कठित हो जाता है। अचित्त जल की स्तोकता, अस्नान ब्रत तथा 
दुकलों की प्रतिकूलता इस प्रकार से दुःखद हो जाती है कि मानो कोई शरीर में शूलें चुभो रहा है। दूसरी ओर धनिक 
व्यक्तियों का दूसरा ही चित्रण सामने आता है। वे उस ऋतु में बाहर तो निकलते ही नहीं, भूमिगहों में ल से छिपकर 
सो जाते हैं। खस की टट्टियाँ छिड़की जाती हैं, पंखे चलते हैं, विद्युत पर वर्फ के प्रयोग से शीतल किया गया जल पीते 
ग्रवेक वार स्तान करते हैं, सुवासित रहते हैं। इतने पर भी यदि गर्मी का कष्ट प्रतीत होता है तो शिमला आदि पहाड़ी 
स्थानों में चले जाते हैं ।” प्रीप्मकाल के समय परस्पर विरोधी इन दो जीवन चित्रों को उपस्थित कर कत्रि ने एक ही ऋतु 
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में भोगियों और त्यागियों की प्रवृत्तिय। का अन्तर अत्यन्त सहजता से स्पष्ट कर दिया है 
एक अन्य स्थान पर वे मारवाड़ प्रदेश के 'काँठा' (सीमान्त) का वर्णन इस कुमलता से करते हैं कि वहां के 
वातावरण का समग्र ददय एक साथ ग्राँखों के सामने नाचने लग जाता है। वे कहते हैं 
हती बिद्यापत ठाम-ठाम बॉवल काँटाँ सी 
रात-बिरात खटाखट उठती ध्वनि राँठां 
मेदपाठ पड़ोस ठोस रचना घाटा नी, 
ठोर-ठोर घव, खदिर, पलास, रास भाटाँ नी । 
अलप अंडिया कप सुूँडिया कानी-कानी, 
जाप्त प्रसाद निभाली विघमो गति वृषभा नी । 
समी जमीं जल कोरा धोरा सींचे पानी, 
तेहथी निपज नाज, साज नहि बीजों जानी। 
++श्षीकालू यशोविलास, चतुर्य उल्नास, गीतिका १०, १ से ४ 
अर्थात्‌--/हर गाँव में बबूल के काँटों की बहुलता है। रात्रि की घनीभूत शुन्यता में भी अ्रहट की ध्वनि 
अपनी खटाखठ सुनाती रहती है, पड़ौसी प्ररेश मेत्राड़ के अ्रावली परत की घाटियां ऊँची दीवार-सी खड़ी दिखाई देती 
हैं। उनकी उपत्यक्ाओं में स्थान-स्थान पर घव, खदिर और पलाश्य वज्षों की पंक्तियाँ सड़ी हैं तथा पत्थरों के ढे र लगे है। 
हर गाँव के चारों औ्रोर ऊँचे पानी वाले कुएँ, उनमें से पानी निकालने के लिए झूंइनुमा चडस, उन्हें खींचने के बाद उल्टी 
गति से चलते हुए बैल एक विचित्र ही दृश्य उपस्थित करते हैं । वहाँ की सीधी सपाट भूमि को सींचने के लिए अ्पनायी 
गई इस व्यवस्था से वहाँ की जल-प्रणालियाँ पानी से भरी बहती हैं | वहाँ के व्यक्ति केवल उसी के ग्राधार पर पन्न पैदा 
करते हैं । इसके प्रतिरिक्त अन्य कोई यान्त्रिक अथवा प्राकृतिक सहयोग उन्हें प्राप्त नहीं है।” यह सारा वर्णन मारवाड़ 
के सीमान्त का तथा वहाँ के निवासियों के जीवन-क्रम का संक्षेप में परिपूर्ण तथा रोचक दृश्य उपस्थित कर देता है । 
एक जगह राजस्थान के सुप्रसिद्ध अरावली तथा वही के वन्य वातावरण को इस प्रकार से ग्रभिव्यक्त देते हैं : 
चहूँ ओर चंगी जड़ी ऋंगी भारी, जहूं जगि जंगी वटा री जटाँरी। 
कहीं निब कादंच जबांब भारी, खरी शूल बबूल जीहाँ जमाँ री ॥ 
कहीं ऊक्खराटी हुवे खब्री, फहीं घग्घराटी हुवे बग्घराँरी। 
घहुड़ा लहूड़ा महूड़ा मरारी, कहीं दंड थूराँ बकरा बरराँरी॥ 
किते फेतकाराोँं फरक्कत फरेरू, किते फुंफणारा श्ररक्‍कत्त एह। 
किते घूक संघाट घुस्घाट घेरू, किते दुक्‍क बुषकाट केरू बनेरू॥ 
“-भ्रीकालू यशोविलास, चतुर्थ उल्लास, गीतिका १२, १४से १६ 
इस वर्णन में भाषा का राजस्थानी रूप डिगल से प्रभावित है। जंगल की गहनता और भाषा की गहनता एक 
साथ हो गई है। अनुप्रासों का बाहुल्व उस गहनता को और भी बढ़ा देता है । वे कहते हैं---/चारों ओर एक-दूसरे से 


संटकर खड़े हुए वक्षों से ज अरण्य गहन बना हुआ्ना है, वहाँ उसे बड़े-बड़े वट-वुक्षों की जटाओं ने और भी गहन वना 
दिया है। उप्त अ्टवी में जहाँ क्व चित्‌ निम्ब, कदम्ब और जम्ब जैसे वृत्न भी दिखाई देते हैं, वड़ाँ प्रथिकांद कैंटीवी काड़िपा- 
ही-भाड़ियाँ तथा यम की जिद्ना-जँसे अपने शलों को लिये ववज-द्वी-बतल खड़े हें । घावड़े, खाखरे, महड़े ग्रौ 


आदि वृक्षों से तथा वन्य पश्ुओ्रों के विनिन्‍न प्रकार के शब्दों से वह घाटी अत्यन्त बिकट प्रतीत होती है।'' इस प्रक 
उपर्युक्त कुछ उद्धरणों से यह स्पप्ट हो जाता है कि श्लीकालू यग्योविलास' आाचार्यश्री की एक विशिष्ट कृति है । उसमें 
प्रकृति तथा मानव-स्वभाव के विजिध पहलुओं के सजीब वर्णन के साथ-साय जीवनी का प्रवाह चनता है। कह्टी-क्टी उस 
प्रवाह में पाठक को तव रुक्रावट भी प्रतीत होती है जब कि बी चो-बीच में दीक्षाओं तथा अच्तर-बटनाम्रों का वर्णन झाते 
लगता है। भ्राचार्यश्ली की यह कृति सं० २००० में पूर्ण हुई थी । 
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साणक-महिमा 


माणक-महिमा में तेरापंथ के पष्ठ ग्राचार्यश्री माणकगणी का जीवन वर्णित है। यह 'श्रीकालू यशोविनास' के 
काफी वाद की रचना है । सं० २०१३ भाद्रपद कृष्णा चतुर्थी को इसकी पूर्ति हुई थी। अपेक्षाकृत यह काफी छोटी रचना 
है। इसमें तेरापंथ के श्रमण-समुदाय को गतिविधियों का वर्णन विशेष रूप से किया गया है। श्रमण-संस्क्ृति वस्तुतः 
शान्ति, समानता और श्रम के आ्राधार पर चलने वाली संस्कृति है । प्राकृत के 'समण दब्द से शम, सम और श्रम ये तीनों 
एकरूप हो जाते हैं । इसलिए साधुझों की दिनचर्या में भी इन तीनों की व्याप्ति हो जाना ग्रावइ्यक है। इसी बात को 
व्यक्त करने के लिए एक जगह साधुओं की दिनचर्या का वर्णन वे इस प्रकार करते हैं : 
शम, सम श्रममय श्रमण संस्कृति, निरख साथना भारी। 
शान्‍त रसाओित जीवन जोयो, होयो दिल भ्रविकारी ॥ 
निर्धन धनिक पृण्य परितोषित, शोषित नर हो नारी। 
सदा 'सब्यभूयप्पभ्य! बहै, समता रस की क्यारी॥ 
है जिहाँ श्रम की बड़ी प्रतिष्ठा, जीवन चर्या सारी! 
श्रम परिपूर्ण सबरं संध्या, निरखो नयन उघारी॥ 
अपनो-अपनो कार्य करो सब, प्रतिदिन ऊठ सवारी। 
अपडित पढठित अमीर गरीब, हुए जब महात्रतथारी ॥। 
पड़िलेहण और काजो-पूंजो, पात्र-प्रमाजन , बारी। 
महाजन [हरिजन काम रामलो, चलो श्रमण-पथ-चारी ।॥। 
भारो भोलप श्रपने क्रम में, लाज करे लघुतारी। 
सो अ्रपंग परमुखापेक्ष बय, दुविधा बहै दुधारी॥ 
प्राप्त परिश्रम से जो भिक्षा, सम-विभाग[ रवीकारी । 
अ्रपनी पाँती में सुख, मानो, नहितर जीवन ख्वारी ॥ 
व॒द्ध बाल गुरु रलान स्‍्लान, परिचर्या उचित प्रकारी । 
हो जिस सब की चित्त समाधी, रहै सदा सुविचारी ॥ 
विनय विवेक नेक शअ्रनुशासन, आसन दृढ़ता घारी। 
हिले न एक पान भी गणपति, श्राज्ञा बित |अविचारी ॥ 
--माणक-महिमा, गीतिका २, २ से १० 
जब कि माणकगणी अपना उत्तराधिकारी स्थापित किये बिना ही दिवंगत हो गए, तत्र सारे संघ पर आचार्य 
के चुनाव का भार आ गया । उस समस्या पर विचार करने के लिए एकत्रित हुए मुनिजनों की मानसिक उथल-पुथल का 
विश्लेषण करते हुए जो कहा गया है, वह न केवल तेरापंथ के श्रमणों की चिन्तन-पद्धति को ही व्यक्त करता है, अपितु 
उनकी विचार-गरिमा का भी द्योतक है। वह वर्णन इस प्रकार है : 
बिचारो सन्‍्ताँं ! सब मिल बात क नाथ कठा स्यूँ ल्यावॉला ? 
सर नह बिना नाथ इक स्थात, वर्ष सम रात बितावॉाला॥। 
श्रापाँरो गण गरोकुल सन्‍्ता ! गउवाँ खड़ी विशाल। 
बड़ी दिदारू और दुधारू, पिण नहिं रह्मयो गोवाल। 
सन्‍्ताँ ! बिना गवाल गउवाँ को सी गति आपा पावालाँ॥ 
सेना कड़ाचड़ है सारी, पहरण पक्‍की डश्। 
पर सेनापति रह्मो न कोई, कुण दे श्रब श्रादेश। 
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सन्‍्ता ! बिन सेनानी सेना की काँद उपभा पावाँला।॥। 
ग्रह नक्षत्र चमकता सारा, ताराँ की भमभोल। 
विण श्रस्बरियो सुनो लागे, बिना चाँद चमकोल। 
सन्‍्ताँ ! बिना चाँद की रजती स्यूँ आपां तुल जावाँला ॥ 
जातिवान द्ुम पेड़ रु पौधा, विठपी लता वितान। 
फल पूलाँ स्यूँ लड़ा-लुंब है, माली बिना बगान। 
समन्‍ताँ! बिन माली के उपवन की उपमा बन जावाला।॥। 
खेती खड़ी नाज स्पूँ नमती, दीखे सुन्दर डोल। 
पिण बिण बाड़ सतावे राही, मन स्यूँ करें मखोल। 
सन्‍्ताँ ! बिना बाड़ की खेती गण ने नहीं बणावाँला॥। 
“+माणक-महिमा, गीतिका १८, २ से ६ 


श्रोकाल उपदेशवाटिका 


श्रीकालू उपदेशवाटिका' आचार्यश्री द्वारा समय-समय पर बनायी गई भक्त्यात्मक तथा उपदेशात्मक गीति- 
काओ्रों का संग्रह है | यह ग्रन्थ सं० २०३७१ से २०१५ तक बतता रहा । इस कथन से यह अ्रधिकर संगत होगा कि इस लम्बी 
अ्रवधि में बतायी गई गीतिकाओं को बाद में इस नाम से संगृहीत कर लिया गया। यह राजस्थानी भाषा का ग्रन्थ है। 
इसकी भकक्‍त्यात्मक गीतिकाएं जहाँ व्यक्ति को भक्ति-विभोर कर देने वाली हैं, वहाँ ग्राचार्यश्री के भक्ति-प्रवण हृदय का 
भी दिग्दर्शन कराने वाली हैं | यद्यवि जैन तथा जैनेतर भक्तिवाद की भूमिका में काफी भेट रहा है; फिर भी आचार्य श्री 
भक्ति-धारा में बहते हुए दूसरी धारा को भी मानो अपने में समा लेना चाहते हैं । वे जानते है के उनका आाराध्य जैनेतर 
भक्तिवादियों के झ्राराध्य के समान दृश्य या अदृश्य रूप से अपने आराध्य के पास नहीं आता । उसे तो केवल भाव-विशुद्धि 
का साधन ही बनाया जा सकता है; फिर भी वे उसे अपने मन-मन्दिर में बुलाने का आग्रह करने से नहीं चूकते। वे कहते हैं : 
प्रभु म्हारे मन-मन्दिर में पधारो ! 
करू स्वागत गान गुर्णाँ रो, 
करू पल-पल पुजन थारो। 
चिन्मय ने पाषाण बनाऊं, नहीं में जड़ पुजारो, 
श्रगर-तगर-चन्दन क्यूँ चरच्‌,,कण-कण सुरभित थारो । 
स्थान की अनुपयुक्तता में कहीं आराध्य उस मन्दिर में आने से इन्कार न कर दें, इसलिए वे स्वयं ही स्पप्टी- 
करण प्रस्तुत करते हुए वहीं श्रागे कहते हैं : 
म्लान स्थान चंचलता निरखी, न करो नाथ नाकारो, 
तुम यिर वासे निरमलता पा, होसी थिरचा बारो। 
वड़ें-से-वड़े दाशनिक तथ्य को भी वे छोटे-से किसी रूपक के सहारे इस सहजता से कह जाते है कि झ्राइचर्य 
होता है। राग और टेप दोनों ही, भ्रात्म-विरोधी भाव हैं; परन्तु जन-मानस में एक के प्रति आादरमूलक भाव हैं तो दूसरे 
के प्रति निरादरमूलक । वे उन दोनों की एकरूपता तथा भावनात्मक भेद के कारण उन पर होने वाली मानव-प्रतिक्तिया 
की विभिन्‍नता को यों समभाते हैं : 
हेष दाव; हिमपात राग है, 
पण दोनाँ री एक लाग है, 
है दोनाँ रो काम कमल रो खोज गमाणो। 
काठ काट अलि बाहर श्रावं, 
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कमल पाँखड़ी छेद न पाबे; 
हेष राग रो रूपक जाग सक्को तो जाणो॥ 
कुछ गीतिकाओ्रों में भक्ति और उपदेश का अत्यन्त मतोहर मिश्रण हुमा है। इसी प्रकार की एक गीतिका में 
अविनाशी प्रभु की भक्ति के लिए प्रेरण। देते हुए वे कहते हैं : 
“भज॒ मन प्रभु अबिनाशझ्ी रे ! 
बीच भंवर में पड़ी नावड़ी काँठे श्रासी रे )। 
थाँरो सहाँरो कर कर सारो जनन्त गमासी रे। 
कोइड्याँ सादे हीरो खोकर तूं पिछतासी रे ॥ 
इस संग्रह की उपदेशात्मक गीतिकाएं बहुत सरसता के साथ जहां व्यक्तियों को दुष्प्रवुतियों से हटने की प्रेरणा 
देती है, वहाँ स्थान-स्थान पर रूपकों के रूप में काव्य-रस का भी आस्वादन कराती हैं । उदाहरण स्वरूप एक गीतिका के 
निम्नोकत पदों को पढ़ लेना पर्याप्त होगा: 
अम्बर में कड़क बिजलो कड़ी, 
होके रहिज्यो रे राही हुंशीयार ! 
धुमड़ घोर है गगन मण्डल में श्रजब प्रेंवेरी छाई। 
पथ नहीं सूके हृदय अमृम, डाफर स्यू' काया कुम्हुलाई ॥। 
तरुण तूफान अरुण हो श्रन्धड़, आ्राँख मींचता शआ्रात्र। 
भारी बिरखा बाढ़ नदयां में, जीवड़ो जोखम स्यू घबड़ावे ॥। 
पापी सोर पपोीहा बोले, हंसा हुया प्रवासी। 
काँठ खड्या रूखड़ा डोले, मिटा में कुटिया लुट जासो ॥। 
खिण-खिश में जो रुयाँत राखता, चढ़ता मोदे माल । 
जाए जाती खोखा खाती बहग्या बे पिण पाणी रे बाले॥ 
इसमें संसारी प्राणी को रूपक की भाषा में राही कहा गया है। राही के मार्ग में आने वाली कठिनाइयों का भी 
उसी प्रकार की भाषा से वर्भन करते हुए उसे सावधान किया गया है--"आ्राकाश में कड़कती हुई बिजलियाँ, घुमड़ते हुए 
बादलों में चारों श्रोर छाते वाला प्रन्धका र, शरीर को विच्छाय कर देने वाली डॉफर--श्ीत वायु, श्रांख मींचकर चलने 
वाले तुफान और झमन्धड़, टूटकर गिरने बाली भारो वर्षा तथा चढ़ी हुई नदियों ने तुम्हारे लिए घबरा जाने का वातावरण 
तेयार कर देने के साय-साथ खतरा भी पेदा कर दिया है। ऐसा न हो कि तुम तट पर खड़े वृक्ष की तरह यों ही उखड़ 
जारी तथा तट पर बंधी कुदिया की तरह क्षण-भर में ड्बो दिये जाओ्रो। यहाँ प्रतिक्षण सावधान रहने वाले तथा ऊँचाई 
पर रहने वाले व्यक्ति भी बहुधा बहाव के साथ बह जाते हैं ।” 
श्रद्धेय के प्रति ह 
यह भी “'श्रीकालू उपदेशवाटिका' की तरह गीतिकाओं का संग्रह ही है । इसमें विभिन्‍न पर्व-दिवसों वर देव, रु 
और धर्म के विषय में बनायी गई गीतिकाएं हैं । इसके दो विभाग कर दिये गए हैं । प्रथम में हिन्दी और दूसरी में रा झ् 
स्थानी की गीतिकाएं हैं। वे प्रायः महावी र-जयन्ती, भिन्नु-चरमोत्सव तथा मर्यादा-महोंत्सव आदि पर्व-दिवसों पर बनायी 
गई हैं। स्तृत्यात्मक होते हुए भी अनेक स्थानों पर काफी गहरा निरूषण किया गया है। स्वामीजी द्वारा निदिप्ट ग्क्र 
आचार, एक आचार और एक विचार की त्रिपदी को लक्ष्य कर उसे एक नूतन अद्वत दतलाते हुए कहा गया है: 
एकाचार एक समाचारी एक प्ररूपणा पन्‍्य। 
श्रो नूतन अद्ठेत निकाल्यो बाह-वाह भीखणजी सन्त। 
चातुर्मासिक प्रवास से सन्‍्त-सतियों के दूर-दर तक फैल जाने और फिर मर्यादा-महोत्सव के अ्रवसर पर एकत्रित 
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होने की इस विकोचन और संकोचन की प्रक्रिया को नदी के रूपक में अत्यन्त सूक्ष्मता और गौरवश्चीलता के साथ यों 
अभिव्यक्ति दी गई है: 

पावस में पसर करे श्रपनो शीतकाल संकोच । 

निर्मेरणी सप्त ज्ञासन सरणी श्रन्तमेन श्रालोच 


प्रबन्ध-काव्य 


इधर लगभग तोन वर्षो से आचार्यश्री का रुकान प्रबन्ध-काव्य लिखने की तरफ हुग्नमा है। इन वर्षों में उन्होंने 
ओआपाड्भूति, भरतमुक्ति तथा अग्नि-परीक्षा नाम से तीन काव्य लिखे हैं। हिन्दी में प्राय: छन्दोबद्ध प्रवन्ध-काव्यों का 
ही प्रचलन है; किन्तु इस परिपाटी के विपरीत ये तीनों गीतिका-निबद्ध हैं। वीच-बीच में दोहों, सोरठों तथा गीतक छन्द 
झ्ादि का भी प्रयोग किया गया है। जेन-साहित्य-परम्परा में यह शैली काफी प्रचलित रही है। राजस्थानी तथा गुजराती 
में ऐस अनेक ग्रन्थ हैं। हिन्दी में इस शैली का प्रयोग बीजारोपण के रूप में आचार्य श्री व रा किया गया है। इसकी संगीता- 
त्मकता श्रव्य-काव्य के भावनात्मक ध्येय की पूर्ति करने वाली है। रोचक कथानक, प्रवाहमयी भाषा संगीतात्मकता के साथ 
मिलकर श्रोता को एक ग्रद्वधितीय आनन्द की अनुभूति करा देने वाली होती है। 


आपषाद्भूति 


आषाढ़भूति' की कथा जन समाज में अति प्रसिद्ध है। एक महान्‌ झाचार्य का परिस्थितियों के आवत्तं-विवत्तों 
में फंफंकर नास्तिकता की ओर भुकने और फिर उस भावना पर विजय पाकर आघ्तिकता में स्थिर होने तक की घटना- 
वलि में मानस के अनेक उतार-चढ़ावों का वर्णन है। अन्य पारिपाशिविक वर्णन भी हृदय को छूने वाले हैं | शहर में फैली हुई 
महामारी के अवसर पर नगरवासियों की दशा का वर्णन करते हुए कहा गया है : 

प्रायः पड़े बीमार; न कोई सेवा करने वाला। 

त्राहि-आाहि कर रहे, न घर में पानी भरने वाला॥ 

श्रच्छे-प्रच्छे भिषग्वरों को श्रौषधि काम न करती। 

उग्र व्याधि के प्रबल घात से धड़क रहो है धरती ॥ 

छोड़ पितामह प्रपितामह को पोजत्र प्रपत्र सिधारे। 

माता मरी; रो रहे बच्चे बिलख-बिलख कर सारे।। 

अ्न्ध-यष्टि से निराधार-श्राधार नन्‍द इकलौते। 

पर पसारे, कौन उबारं, रहे स्वजन सब रोते॥ 

कहीं-कहीं पर तो मृतकों को नहीं जलाने वाले। 

घर-घर में शव पड़े सड़ रहे, कौन किसे संभाले ? 

एक चिता पर, एक बीच में, एक पड़ा है धरती। 

बर्ग-भेद के बिना, शहर में घम रहा समवर्ती ॥ 
+-आपाइभूति, १-४5 से ५३ 
हामारी के प्रचण्ड प्रहार ने आचार्य ग्रापाढ़भूति के अनेक योग्य तथा विद्वान्‌ शिष्यों की आइति ले ली। चेष 
शिप्यों के बचने की आद्या भी कुपित काल के आधातों से धूमिल हो उठी। उस स्थिति ने आचार्य के धामिक मन को 
भकभोर डाला | वे सोचने लगे, क्या ग्राजीवन की गई धर्म-साधना का यही प्रतिफल है ! जन-साधारण की मृत्यु तथा 
अपने विद्वान शिप्यों की मृत्यु के अभेद ने उनके मन में नास्तिकता का बीज वपन कर दिया । एक ओर उनके मानस की 
यह इगमग करती हुईं स्थिति थी, तो दूसरी ओर गण की स्थिति उस उद्यान के समान हो रही थी जो कि पतभड़ के समय 
बिल्कुल शोभाविहीन होकर डरावना:सा लगने लगता है। आचाय॑ अपने मन की इस परेशानी को जब वचे हुए शिष्यों 
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के सामने रखते है, तब उनका मन इतना खिन्‍न और निराशा से भरा होता है कि उन्हें किसी के बचने की सम्भावना ही 
नहीं रहती। उन्हें लगता है कि काल कुपित होकर उनकी हरएक आशा को घात लगा-लगाकर तोड़े डाल रहा है। तभी 
तो वे अपने अरवशिष्ट शिप्यों को सानन्‍्द बिदा देने की बात कह डालते हैं और साथ ही अपनी आँखों में चिर ग्राने वाली 
नास्तिकता की सम्भावित काली रात का भी उल्लेख कर देते हैं। वे कहते हैं : 
न्‍ फलित ललित आषाढ़भूति-गण 
पतभाड़ः हुआ प्राज देखो 
किसने सोचा यों आयेगा, भोषण ऊंकावात ! 
शेष रहे भी बच पायेंगे 
यह भो सम्भव नहीं श्रहो! 
रह रह ग्राज्ा तोड़ रही है, कुषित काल को घात । 
ले लो सभो दबिंदा मेरे से, 
में सानन्‍द तुम्हें देता 
पर घिरने वाली है, इन आँखों में काली रात” 
--आबाढ़भूति, १-७२ से ७४ 
एक स्थान पर बालकों का वर्णन सहज और सरल शब्दों में इतने भ्राकषक ढंग से किया गया है कि मानो बालकों 
की आकृति, प्रकृति और क्रिया-कलाप स्वयं ही मुखरित हो उठे हों : 
तप्त स्वर्ण से उनके चेहरे, कोमल प्यारे-प्यारे, 
भालक रही थी सहज सरलता, हसित वदन थे सारे । 
तुतली-तुतली प्यारी-प्यारो, मोठी-मीठी बोलो 
बड़ी सुहानो हृदय लुभानों, सूरत भोलो-भाली। 
“+-प्राषाइभूति, २-६६, ७२ 
महाकवि कालिदास ने कहा है--नीचेगं च्छत्युपरि च दशा चक्रेमिक्रमेण । अर्थात्‌ मनुष्य की दशा रथ के चक्र 
की तरह क्रमशः नाचे से ऊपर और ऊपर से नीचे होती रहती है। ग्राचायंश्री इस बात को अ्रति से जोड़ कर यों कहते हैं : 
आता पतन चरम सीमा पर, तब चाहता उत्थान, 
प्रायः मानव-मानस का यह, सरल मनोविज्ञान । 
है सम्भावित शअत्युत्कवंण में होना अपकर्ष, 
अत्यपकर्षण में ही होता, निहित सदा उत्कष। 
“आपाइभूति, ३-१२७, १२८ 


भरत-मुक्ति 


'भरत-मुक्ति' भगवान्‌ ऋपभनाथ के प्रथम पुत्र भरत के जीवन से सम्बद्ध प्रवन्ध-काव्य है। मानव-संस्क्ृति 
के प्रथम स्फोट के अवसर पर मार्ग-दर्शन करने वाले तीर्थकर भगवान्‌ ऋषभनाथ को, जेनों ने ही नहीं, किन्तु 
बैदिकों ने भी अपने अवतारों में से एक गिना है। इसकाव्य में उससमय के मानव-स्वभाव और उसमें क्रमिक 
विकास का अच्छा दिग्दर्शन कराया गया है। महाराज भरत ऋषभनाथ के प्रथम पृत्र होने के साथ यहाँ के प्रथम 
सम्राट भी थे। जैनों के विचारानुसार उन्हीं के नाम पर इस क्षेत्र को भरत या भारत' कहा जाने लगा है। भरत 
के जीवन में भ्रनेक उतार-चढ़ाव हैं। राज्य-लिप्सा, भाइवों से कलह, युद्ध, साम्राज्य-स्थापन तथा अनन्य सुख-भोग 
आदि की घाटियों से तुमुल नाद के साथ बहती हुई उनकी जीवन-सरिता अन्त:शमरस की समभूमि पर आ जाती है। 
यहीं से उनके जीवन की उस उच्च भूमिका का निर्माण होता है जिसे प्राप्त करने के लिए योगिजन योग-साधना करते 
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हैं । दृश्य और अदृश्य सभी वन्धनों से पूर्ण मुक्ति की ओर अभियान का प्रारम्भ इसी अवस्था से होता है । 
सामाजिक व्यवस्था की स्थापना करने वाले प्रभु ऋषभनाथ के द्वारा सरयू के तट पर वनिता' नगरी की 
स्थापना हुई। उस समय की प्रारम्मिक स्थितियों में उसका अयना वेभव प्राकृतिक वेभव ही हो सकता था । नगर के 
सन्तिकट के विपिन-कुंज पादव झ।र लताओओं से भरे हुए थे । उनका वर्णत करते हुए कहा गया है : 
छोटे-छोटे सन्तिकट विपिन, 
तरु बल्‍लरियों से घिरे सघन; 
कुझ्जों की वह कमतीय प्रभा, 
किसका न रही हो चित्त लुभा; 
शाखाओं के मिष हाथ हिला, 
पथिकों को पादप रहे बुला; 
ग्राग्नो मीठे फल खा जाओो, 
अपनी पथ-श्रान्ति सिंठा जाओो। 
--भरत-मुवित, सर्ग ३ 
विपिन के तरु, वल्लरियों झार कुंजों के द्वारा पथिक को जहाँ चित्त-प्रसत्ति होती है, वहाँ उसे प्रकृति का 
ग्रतिथि-सत्कार भी प्राप्त होता है। भारतीय मानत्र ही ग्रतिथि-सत्कार में निपुण नहीं है, अपितु वृक्ष भी उसमें कम नहीं 
उतरना चाहता। वे अ्रपनी शाखाओं के हाथ हिला-हिलाकर पथिकों को बुलाते हैं और अपने मीठे फलों तथा छाया से 
उनकी श्रान्ति दूर करते हैं। यहाँ पादपों द्वारा पथिक्रों को बुलाना तथा मीठे फल खाने का झ्राग्रह करना आदि क्रियाय्रों 
का बड़ी सुन्दरता से मानवीकरण किया गया है। 
स्त्रियाँ वस्त्राभूषणों से सज्जित होती हैं, अपने रूप-गौरव पर अपने-आप ही लज्जित होती हुई वे भुकी-भुकी 
सी रहती हैं। पति के आस-पास रहने को वे अपने जीवन का सर्वोत्कृष्ट सुख मानती हैं। उनकी हर गतिविधि पुरुष के 
मन को उन्मत्त कर देने वाली है। परन्तु वे सारी गतिविधियाँ मानवीय संस्कारों में ही बँधकर नहीं रह जाती हैं। कवि 
के संस्कार में वे वनस्पतिलोक में भी उसी प्रकार से चलती रहती हैं। मानवीय भावों को वनस्पति-जगत्‌ पर कवि ने 
कितने सुन्दर ढंग से आरोपित किया है : 
शाखात्रों से नत लज्जित हो, 
पत्तों पृष्यें से सज्जित हो, 
मानसोन्मादिनी. लतिकायें, 
पादप गण के दाएं बाई । 
--भरत-मुक्ति, सर्ग ३ 
एक-स्थान पर हिंसा श्ौर अ्रहिसा के विषय में बड़ी स्पष्टता के साथ कहा गया है: 
है हिसा श्राक्षामकता, भय खाना भी हिसा है, 
उसमें बर्बरता, इससे जग में निन्‍्दा-खिसा है। 
दोनों से श्रात्म-पतन है, दोनों हैं दुबंलताएं, 
क्यों लड़ें किसी से भ्रड़के ? क्‍यों मरने से घबरायें ? 
होते श्राक्रमण, पलायन, भयभीतों के दो लक्षर, 
बचते जो इन दोनों से, वे ही गम्भीर विचक्षण। 
वर अभय अईहसा देती, जहाँ भय का काम नहीं है, 
संत्रस्त भयाकुल प्राणी लेते विश्वाम वहीं हैं। 
--भरत-मुक्ति, सर्ग ४ 


६४ | श्राचायंत्री तुलसी श्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


आक्रमण करना हिसा है, पर झाक्रमण से भयभीत होना भी हिसा है। एक मानवीय वर्बरता का प्रदर्शन है तो 
दूसरी कायरता का; दोनों ही वृत्तियाँ निन्‍्दनीय हैं। भयभीत पश्ु या तो आक्रमण कर बैठता है या भाग जाता है। 
मनुष्य की भी वृत्तियाँ ग्रमी तक वैसी ही चल रहा हैं । वह भी तो यही करता है। आचायंश्री ने अहिसा के समर्थन में 
भरत के भाइयों के मुख से ये उद्गार व्यक्त कराये हैं कि आहिसा ही अभयदायिनी है; संसार के प्राणियों के लिए इससे 
अतिरिकत ब्रिश्राम का कोई स्थान नहीं हो सकता । 


अग्ति-परीक्षा 


अग्नि-परीक्षा गझ्राचार्य श्री के प्रबन्ध-क्राव्यों में नवीनतम रचना है। इसमें जनक-तनया सीता के माध्यम से 
भारतीय नारी का जहाँ शील-सौजन्य भ्रंकित किया गया है, वहाँ राम तथा तत्कालीन जनता के माध्यम से नारी जाति 
के प्रति पुएष जाति का युग-युगान्तरों से चला आ रहा सन्देह भी वणित तथा आलोचित हुझ्ना है। लंका-विजय के बाद 
राम के सपरिवार ग्रयोच्या आने की भूमिका से इस काव्य का प्रारम्भ हुआ है, तो सीता के अग्नि-परीक्षा में उत्तीर्ण होने 
के साथ परिपूर्ण । इसमें घटनावलि इस क्रम से चलती रही है कि न कहीं राम भुलाये गए हैं और न कहीं सीता; फिर भी 
पाठक के सम्मुख स्वयं ही यह स्पष्ट हो जाता है कि इसमें मूल पात्र राम ने होकर सीता है। “अग्नि-परीक्षा' नाम भी 
इसी वास्तविकता का द्योतक है। 
यद्यपि आज की परिस्थिति में किसी नारी को अ्रग्नि में डालकर उसके झील की परीक्षा करना न॒व्यवहाय॑ है 
और न सम्भव; फिर भी पुरुष के मन में जत्र-जत्र नारी के शील में सन्देह उत्पन्न होता है, तब-तव उस वे बारी को, प्रतीका- 
त्मक भाषा में कहें तो झ्राज भी, 'अग्नि-परीक्षा' में से ही गुजरना पड़ता है। नारी के लिए यह एक शाइवत समस्या है। 
इस समस्या का हल सीता ने अपनी मानसिक पवित्रता, आत्म-वल भौर सहिष्णुता में ही खोजा था। प्रत्येक नारी के 
लिए उनके इन आदरणीय गुणों की झ्रवश्यक्रता है। ग्राचार्य त्री ने निष्कासन के अपमान से दु:खाभिभूत सीता के मुख से 
राम को नाना उपालम्भ दिलाकर उनके सहज नारीत्व को उभारा है। उन्हें पुरुष की दासी-मात्र नहीं वनाक र, स्वाभिमान- 
युक्त नारी के रूप में चित्रित किया गया है जो क्रि सर्वथा स्वाभाविक है। यह काव्य मानस-भूमि में सातक्त्विक गुणों के 
अंकुरित होने के लिए एक सहज वातावरण उत्पन्न करता है। इस काव्य की ललित पदावलि, धारा की तरह प्रवहमान 
भाषा तथा सरस वर्णन पाठक को मुग्व किये बिना नहीं रहते | यहाँ कुछ उदाहरण प्रस्तुत किये जाते हैं । 
राम जब रात्रि के समय अपोब्या में घुमकर सीता के श्रपवाद की बातें सुनकर वापस भाते हैं, तव एक और तो 
शान्त रात्रि तथा दूसरी ग्लोर अशान्त मन का वातावरण उनके लिए असह्य हो गया उसका चित्रण यों किया गया है : 
विश्व वातावरण सारा तम-निमिज्जित हो रहा, 
जन-समूह श्रन्‌ह निश्चि के व्यह में था सो रहा। 
टिमटिसाते तारकों की ऋन्‍्ति ज्योति-विहीन थी, 
प्रकृति ध्वान्तावरण में तल्‍लीन सर्वांगीण थी। 
श्रश्न-प्रवनी-स र-सरोरुह श्रान्त शञान्त नितान्त थे, 
सरित-सागर-शब्द रह-रह हो रहे उद्श्रान्त थे। 
विहग पन्‍तग द्वय-चतुष्पद सर्वतः निस्तब्ध थे, 
हुई परिणत गति स्थिति में, शब्द भी निःशब्द थे। 
किन्तु राघव का हृदय आन्दोलनों से था भरा, 
घूमता श्राकाश ऊपर, घूमती नीचे धरा। 
तल्प कोमल निशित शायक तुल्य दुःखद लग रहो, 
स्वयं उनको हा स्वयं की भावनाएं ठग रहीं। 


/“्रग्नि-परीक्षा, ३-१ से ३ 
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नारी-जाति के विषय में आचार्यश्री के श्रतिशय कोमल विचार हैं। वे उनक्री उत्थान-विघधयक्र योजनाग्रों को 
कार्यान्वित करने पर बहुधा बल देते रहते हैं। नारी-जाति की पीड़ा और विवशता उनसे छिपी नहीं है। राम द्वारा 
निष्कासित होने पर सीता का चिल्तन वस्तुतः आचाये श्री के चिस्तन को ही व्यक्त करने वाला है, जो कि इस प्रकार है : 
है पुरुषों के लिए खुली यह वमुधा सारी, 
पर, नारी के लिए सदन की चार-दीवारी। 
सुर्;ये देखना भी होता महाभारत भारी, 
किसे कहें अपती लाचारी वह बेचारी। 
समार-मार कर अपने मत को वह सब कुछ सहती, 
जसा होता, नहीं क्रिसी से कुछ भी कहती। 
चिन्ता सदा चिता बन, उसको दहती रहती, 
व्यया हृदय की छल-छल कर पलकों से बहती । 
-+अग्नि-परीक्षा, ४-१४, १५ 
जैन रामायण के अनुसार परित्याग के लिए सीता को लक्ष्मग नहीं, किल्‍्तु ऋतान्तमुख' सेनापति लेगए थे। 
जव वे वापस आकर राम को सीता के उपालम्भों ग्रादि से अवंगत कराते हैं, तब उनसे श्रोतागण का मन करूणाद हूं 
उठता है; परन्तु अन्ततः जब सीता इस काण्ड में भी सदा से निर्दोष रहने वाले राम के मति-विश्रम को अपने ही किन्‍हीं 
अज्ञात कृतकर्मों का परिणाम स्वीकारती है, तत्र भारतीय नारी की इस छाज्ीतता और सात्त्विकता पर मस्तक कुक 
जाता है। क्ृतान्तमुख उनके शब्दों को यों दुहराता है : 
कंसे प्रतिकल प्रवाह बहा, कुछ भी जा सकता नहीं कहा, 
नस-नस में उनक्री जान रही, भ्रति भावुक्त भद्र स्वभाव रहा । 
जो हुआ, दोष सब मेरा है, निर्दोष निरन्तर रहे राम, 
कृतकर्मों का ही कुपरिणाम्र, जिससे उनको मति हुई वाम । 
भूठा कलंक यह आया है, रवि के रहते तम छाया है, 
माताजी ने कहलाया है।।” 
--अ्रग्नि-परीक्षा, ४-७४ 
इसके साथ ही जब वे इस परित्याग से उत्वन्त हुई स्थिति से अपने और राम के सम्बन्धों का जिक्र करती है, 
तव रूपकों के माध्यम से कवि उनके भावों की अ्भिव्यकित इतनी गहराई और मामिकता के साथ करते हैं कि हर रूपक 
सीता के गन्तस्तल की पीड़ा का प्रतिविम्त्र वनकर “्रव्य' के साथ-प्राथ दृब्य' होते का आभास देने लगता है। वहाँ कहा 
गया है : 
ममता की गाँठ शिथिल हुईं, भावों की गगरी फूट गई, 
निर्यामकु का मुंह रिरते ही, पतवार हाथ से छूट गई। 
सीता की सरिता सूख गई, सपनों की रजनी रूठ गई, 
अब क्‍या जीते में जीना है, जब आ्राकाक्षाएं ठदूट गई। 
सब गत-रस किया कराया है, न्‍्यारी काया से छाया है। 
+अग्नि-परीक्षा, ४-७५ 
एक स्थान पर शरद्‌ ऋतु का वर्णन इस प्रकार किया गया है: 
शरद ऋतु की सुखद झ्ीतल पव-नलहरी चल रही, 
विगत-घन अति शुश्र अम्बर पंक-विरहित थी मही । 
थ्रा रहा विस्तार वर्षा का सहज संक्षेप में, 
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ज्यों समाहित तत्त्व सारे, चतुविध निक्षेप में। 
नाति ज्ञीत, न चाति ऊष्मा, सम अ्रवस्थित भाव में, 
सर्वदा ज्यों लीन रहते, सन्‍्त सहज स्वभाव में। 
तिशा-वासर हें बराबर, तुल्यता कफ-वात में, 
वेदनी श्रायुयंथा सम समुद्घात-विधात में। 
पुर्णत: अ्तुकल ऋतु यह स्वास्थ्य-शोवन के लिए, 
ज्यों श्रणत्रत आज जन-सानस प्रबोधन के लिए। 
स्वच्ड सलिल सरोवरों का मुकुर-सदृश सुहावनता, 
धर्म शक्ल ध्यान में जसे समुज्ज्वल भाववा। 
जेन मुनि भी कर रहे श्रव प्रतीक्षा प्रस्थान की, 
योग-रोधक प्राप्तजलेशी यथा निर्वाग को। 
स्वल्प-सी भी वृष्टि होती सिद्ध श्रत्यपयोगिनी, 
सजग मत की क्रिया संवर-निजरा-संयोगिती । 
हो रहीं कृश्काय नदियाँ, क्षीण निर्भर-प नता, 
क्षपक श्रेण्यारूढ़ सुनि की ज्यों कषाय-प्रहीणता। 
वर्ष भर का कृषिक श्रम श्रव हो रहा साकार है, 
खींचता तन-सार श्रनशन में यथा श्रनगार है। 
+अग्नि-परीक्षा, ५-१ से ५ 
यहाँ शीतल पवन, घनरहित आकाश, पंकरहित धरती, वृष्टि-विस्तार से हुए हर उपक्रम का पुनः संक्षेप, 
शीतोष्ण भावना की समस्थिति, दिन-रात की समानता, स्वास्थ्य की अनुकूलता, जल की स्वच्छता, नदियों और निर्भरों 
के उफान का शमन तथा कृषिक के श्रम का धान्य के रूप में साकार होना आदि कार्य शरद्‌ ऋतु का इतना सहज चित्र 
खींचते हैं कि जिसे हर कोई दृश्य जगत्‌ में प्रतिवर्ष साक्षात्‌ अनु भव करता है। इस वर्णन में प्रयुक्त उपमाएं जहाँ एक ओर 
विषय को सरल बनाती हैं, वहाँ दूसरी ओर गम्भीर भी बना देती हैं | जैन तत्त्व-ज्ञान के बिना उन्हें समभना कुछ कठिन 
है। इन उपमाओं से आचायेश्री ने एक नवीन प्रयोग किया मालूम होता है । अवश्य ही इससे जैन संस्कृति के विचारों तथा 
पारिभाषिक शब्दों से जन-साधारण को परिचित होने की प्रेरणा मिलेगी । 


संस्कृत-साहित्य 


आाचाय॑श्री के संस्कृत-साहित्य में 'जैन सिद्धान्तदीपिका” तथा “भिश्षुन्यायकर्णिका' अत्यन्त महत्त्वपूर्ण दर्शन- 
ग्रन्थ हैं। ये प्राचीन परिपाटी के अनुसार सूत्र तथा वृत्ति के रूप में संदब्ध हैं। “जैन सिद्धान्तदीपिका' में जैन मान्यता- 
नुसार तत्त्व-निरूपण किया गया है। इसके नौ प्रकाश हैं। नवें प्रकाश में जैन न्याय-सम्बन्धी संक्षिप्त परिभाषाएं दी गई 
हैं, जबकि अन्य आठ प्रकाशों में द्रव्य, आत्मा, कम, अहिंसा तथा गृणस्थान झादि का विवेचन है। न्यायकणिका' में आठ 
विभाग हैं जिनमें जेन मान्यतानुसार प्रमाण, प्रमेय, प्रमिति और प्रमाता का वर्णन किया गया है। यह ग्रन्थ स्याय के 
विद्यार्थियों के लिए प्रवेश-द्वार का कार्य करता है। 'प्रमाणनयतत्त्वालोक' आदि ग्रन्थों के समान इसमें इतर न्याय- 
शास्त्रियों के मन्तव्यों का खण्डन करने का लक्ष्य नहीं रखा गया है । यह ग्रन्थ जैन पारिभाषिक शब्दों की व्याख्या प्रस्तुत 
करता है तथा जैन न्याय के प्रमुख अंग नय-निक्षेप आदि को भी सरलता से हृदयंगम कराने में सहायक होता है। वस्तु- 
वृत्त्या यह अत्यन्त उपयोगी एक लाक्षणिक ग्रन्थ है । 
उपर्युक्त ग्रन्थों के अतिरिक्त संस्कृत-गद्य में आचार्यश्री के कई निबन्ध भी हैं। संस्कृत पद्य-ग्रन्थों में काल 
कल्याण मंदिर-स्तोत्रम्‌', 'कतंव्यषट्त्रिशिका', 'शिक्षाषण्णवति' आ्रादि हैं । 
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धमं-सन्देदा 


आचाय॑श्री की साहित्य-सुष्टि में धर्म-सन्देशों का भी एक महत्त्वपूर्ण स्थान है। ये सन्देश बहुधा विश्व के 
विभिन्‍न भागों में होने वाले विभिन्‍न सम्मेलनों के ग्रवसर पर दिये गए। अनेक स्थानों पर उनका अच्छा प्रभाव भी देखने 
में आया । 'अज्ञान्त विश्व को शान्ति का सन्देश” नामक एक सन्देश लन्दन में आयोजित “विश्व धर्म सम्मेलन” के अवसर 
पर दिया गया था। वह दूर-दूर तक पहुँचा था। न्यूयाक के 'साइरेक्यूज़ विश्वविद्यालय' के डा० रेमंड एफ० पीयर ने एक 
पत्र में लिखा था कि उन्होंने तुलनात्मक अध्ययन के लिए अपने छात्रों के पाठ्यक्रम में २६ जून, १६९४५ को दिये गए 
प्रवचन 'अज्ञान्त विश्व को शान्ति का सन्देश' के महत्त्वपूर्ण अंशों को सम्मिलित कर लिया है।* 

इस सन्देश की एक प्रति महात्मा गांधी के पास भी पहुँची थी। उन्होंने उसे पढ़ा और उस पर कई जगह टिप्प- 
णियाँ भी लिखीं । इस सन्देश का प्रकाशन काफी लम्बे समय के परचात्‌ हुआ था। अतः भूमिका में जहाँ एतद्‌ू-विषयक 
खेद प्रकाशित किया गया था, महात्मा गांधीजी ने वहीं पर लिखा--ऐसे सन्देश निकालने में देरी क्‍यों ?/” पुस्तिका के 
पृष्ठ ११ पर 'सम्यक्त्व' का विवेचन किया गया है; महात्मा गांधी ने वहाँ लिखा है--“क्या इस सम्यत्त्व का प्रचार किया 
गया ?” उसके आगे पृष्ठ ११-१२ पर विश्व शान्ति के सावभौम उपायों का कथन करते हुए नौ बातें बतायी गई हैं। 
उस पर टिप्पणी करते हुए लिखा है, “क्या ही इच्छा होता कि दुनिया इस महापुरुष के इन नियमों को मान कर चलती ।”* 

यह आचार्यश्री का प्रथम सन्देश था। इसके बाद धर्म-रहस्य', आदर्श राज्य, 'धर्म-सन्देश', 'पू्व और पश्चिम 
की एकता ', (विश्व-शान्ति और उसका मार्ग', 'धर्म सब कुछ है; कुछ भी नहीं, धर्म और भारतीय दर्शन' आदि अनेक 
सन्देश तथा बवतव्य दिये गए। उनका प्राय: सर्वत्र ययोचित आदर हुम्ना है। 
सधु-संचय 

आ्चायंश्री के दैनन्दिन प्रवचनों को अनेक व्यक्तियों द्वारा अनेक रूपों में संकलित किया गया है। वे सभी 
संकलन उनके साहित्य के ही अंग हैं। 'नेतिक संजीवन', शान्ति के पथ पर', 'पथ और पाथेय', 'प्रवचन-डायरी' आदि 
पुस्तकें इसा क्रम में समाविष्ट हैं । वस्तुत: वे जो कुछ बोलते हैं, वह सब ऋषि-वाणी के रूप में स्वयंसिद्ध साहित्य बन जाता 
है। उन प्रवचनों में कुछ अंश तो इतने भावपूर्ण होते हैं कि हृदय को छू-छ जाते हैं। वे आचायंश्री के मानस-मन्थन से 
उद्भूत विचार नवनीत के रूप में जितने सुकोमल और पवित्र होते हैं, उतने ही शक्तिदायक भी। उनके भावों की गहराई मन 
को मुग्ध कर लेने वाली होती है। श्री कन्हैयालाल मिश्र प्रभाकर ने आ्राचायंश्री के एक वाक्य पर लिखा था--श्रणुब्रत 
आन्दोलन के प्रवर्तक सन्त तुलसी ने दो शब्दों में इस विक्ृति-प्राप्त सुख को न लेना और प्राप्त की सतत चाह रखने 
का जो चित्र दिया है, उसे हजार विद्वान्‌ हजार-हज़ार पृष्ठों की हज़ार पुस्तकों में भी नहीं दे सकते। वे शब्द हैं--भूख 
झ्ौर व्याधि । सन्त की वाणी है---“आज के मनुष्य को पद, यश और स्वार्थ की भूख नहीं ; व्याधि लग गई है, जो बहुत 
कुछ बटोर लेने के बाद भी शान्त नहीं होती ।”* इस प्रकार के छोटे तथा गहरे वाक्‍्यों से आचायंश्री के प्रवचन भरे रहते 
हैं। यहाँ उनके इसी प्रकार के भाववाही सुभाषितों के मधु-संचय का कुछ आस्वादन अप्र[संगिक नहीं होगा। 

जो सब कुछ जानकर भी अ्रपने-श्राप को नहीं जानता,वह श्रविद्वान्‌ है। विद्वान वही है, जो दूसरों को जानने से 
पुर्वे अपने-आ्राप को भली भाँति जान ले । 


हम अपने से ही श्रपना उद्धार चाहते हैं। बाह्य नियन्त्रण कम्त से कम श्रायें। हम स्वयं हो नियन्त्रित होकर चलें, 
१ जैन भारती, मार्च, ४६ 
२ जेन भारती, जुलाई ४७ 
३ ज्ञानोदय, फरवरी ५६ 
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तभी हम अपना उद्धार कर सकते हैं । 


सिद्धान्तवादिता से आलोचना प्रतिफलित होती है और अनुभूति से मोलिकता । सिद्धान्त से मौलिकता नहीं 
श्ाती, मो लिकता के आधार पर सिद्धान्त स्थिर होते हैं। 


जो जितना श्रधिक नियन्त्रणहीन होता है, वह उतना ही श्रधिक अपने श्रास-पास मर्यादा का जाल बनता है। 


हमारा घर साफ-सुथरा होगा तो पड़ौसी को उससे दुर्गेन्ध नहीं मिलेगी। 

हम अ्रहिसक रहेंगे तो पड़ोसी को हमारी श्रोर से क्लेश नहीं होगा । 

पड़ौसी को दुर्गन्ध न श्राये, इसलिए हम घर को साफ-सुथरा बनाये रखें, यह सही बात नहीं है । 

दूसरों को कष्ट न हो इसलिए हम श्रहिसक रहें, श्रहिसा का यह सही मार्ग नहीं है । 

श्रात्मा का पतन न हो इसलिए हिसा न करें,यह है ग्रहिसा का सही मार्ग ! कष्ट का बचाव तो स्वयं हो जाता है । 


अहिसा के दो पहलू हैं--विचार श्रौर आचार । पहले विचार बनते हैं, फिर तदनुसार श्राचरण होता है । 
आ्रावरयक हिसा को अहिसा मातता चिन्तन का दोष है। हिंसा श्राखिर हिला है। यह दुसरी बात है कि ग्रावदयक 
हिसा से बचना कठिन है। 


धर्म एक प्रवाह है। सम्प्रदाय उसका बाँध है। बाँध का पानी सिचाई और भ्रस्य कार्यों के लिए उपयोगी होता 
है। बसे ही सम्प्रदाय से घ्॒मं सबंत्र भ्रवाहित होता है। इसके विपरीत सम्प्रदायों में कट्टरता, संकीर्णता, साम्प्रदायिकता 
झा जाये, तो वह केवल स्वार्थ-सिद्धि का श्रृंग बनकर कल्याण के स्थान पर हानिकारक और आपसी संघर्ष पैदा करने 
वाला हो जाता है। 


शोषण का द्वार खुला रखकर दान करने वाले की श्रपेक्षा श्रदानी बहुत श्रेष्ठ है, चाहे वह एक कौड़ी भी न दे । 


मनुष्य अपनी गलती को नहीं देखता; दूसरे की गूलती को देखने के लिए सहस्नाक्ष बन जाता है। श्रपनी गलती 
देखने के लिए जो दो श्राँखें हैं, उनको भी मूंद लेता है। 


आत्म-तोब का एकपात्र मार्ग आत्म-संपमत है। दोनों का परत्पर अटूट सम्बन्ध है। लोग संयम को निषधात्मक 
मानते हैं, पर वह जीवन का सर्वोपरि क्रियात्मर पक्ष है। 


जिसकी चाह नहीं है, उसकी राह सामने हैं श्रोर जिसकी चाह है, उसकी राह नहीं है। प्राज का मनुष्य विपयंय 
की दुनिया में जी रहा है। चाह सुख की है, कार्य दृःख के हो रहे हैं । 


सुत्र का हेतु अभाव भी नहीं है और भ्रति भाव भी नहीं है। सुख का हेतु स्वभाव है। 
ब्रती समाज की कल्पना जितनी दुरूह है, उतनी ही सुखद है। ब्रत लेते वाला कोरा ब्रत ही नहीं लेता, पहले वह 


विवेक को जगाता है। श्रद्धा और संकल्व को दृढ़ करता है। कठिनाइयाँ भेचने की क्षमता पंदा करता है। प्रवाह के 
प्रतिकूल चलने का साहस लाता है; फिर वह ब्रत लेता है। 


अध्याय | महान्‌ साहित्य-खध्टा [ ६६ 


पहले-पहल बुराई करते घृणा होती है, दूसरी बार संकोच, तीसरो बार निःसंकोचता श्रा जाती है और चौथी 
बार में साहस बढ़ जाता है । 


विचार के श्रनुरूप ही भ्राचार बनता है श्रथवा विचार हो स्वयं श्राचार का रूप लेता है। 


आाचार-शुद्धि की श्राववयकता है, उसके लिए विचा र-क्रान्ति चाहिए । उसके लिए सही दिश्या में गति, श्रौर गति 
के लिए जागरण शपेक्षित है । 


जीवन सरस भी है, नीरस भी है । सुख भी है, दुःख भी है । सुख कुछ भी है, कुछ भी नहीं है। नी रस को सरस, 
दुःख को सुख, कुछ भी नहीं को सब बनाने वाला कलाकार है। 


पदार्थ प्राप्ति पर जो प्रानन्द मिलता है, वह तो क्षणिक्र होता है।''' किन्तु वस्तु-निरदेक्ष श्ानन्द ही स्थायो 
होता है । 


धर्म जो क्ति पुस्तकों, मन्दिरों श्ौर मरों में बन्द है, उप्ते जीवन में लाना होगा। बिना जीवन में उतारे केवल 
भ्रास्तिकवाद की दुहाई देते मात्र से क्या होने वाला है ! 


विश्व शान्ति श्रौर व्यक्ति की शान्ति दो, वस्तुएं नहीं हैं। अ्रशान्ति का मूल कारण अ्रनियन्त्रित लालसा है। 
लालसा से संग्रह, संग्रह से शोषण की प्रवृत्ति उत्पन्‍्त होती है। 


मुझे तो अणुबम और उद्जनवम जितने प्रलयंकारो नहीं लगते, उतनी प्रलयंकारी लगती है--चरित्रहीनता, 
विचारों की संक्नीणंता। बम तो उन श्रपवित्र विचारों का फलिताय॑-मात्र है। 


छोटे भिखारियों के लिएतो सरकार भिखारी-बिल बता देगी; पर में पुछता हें कि इन बड़े भिखारियों का 
सरकार कया करेगी ? जब चुनाव आते हैं, तब ये बड़े भिखारी घर-बर डोलते हैं--'“लाश्ो वोट और लो नोट ! ” 


लोगों में जितना भाव उपासना का है, उतना आरचरण-शुद्धि का नहीं । पर झ्राचरण-शुद्धि के बिता उयसता का 
महत्त्व कितना होगा ! 


में चाहता हूँ, प्रत्येक व्यक्ति एक-टूसरे के सदृविचारों का समादर करे। समस्त धर्मों के प्रति सहिष्णुता रखे । 
उदार बनेंगे तो पायेंगे; संकुचित बनेंगे तो खोयेंगे । 


श्रद्धा और तक, जीवन के दो पहलू हैं। जीवन में दोनों को श्रपेक्षा है। व्यावहारिक जीवन में भी न केवल श्र द्वा 
काम देती है श्रोर न केवल तऊँ। दोनों का समन्वित रूप ही जीवन को समुन्नत बनाने में सहायक होता है। भ्रतः तक॑ के 
साथ श्रद्धा की भूमिका होनी चाहिए और श्रद्धा भी तक॑ की कसौटी पर कसी होनी चाहिए। 


विद्या वरदान है; पर आचार-शून्य होने से वह श्रभिज्ञाप भी बन जाती है। 


१०० |] आचारय्यश्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रस्थ [ द्वितीय 


तुम पथिक बनकर पथ पर चलो, लेकिन पथ पर क़ब्ज्ञा मत करो ! पंथ पर चलो, पर पंथ के नाम पर बड़ी- 
बड़ी अ्रट्टा लिकाएं और महल खड़े मत करो। 


लोग कहते हैं कि साँप-बिच्छू जहरीले हैं, इसलिए उन्हें मारते हैं। में पुछता हु---ज्ञहरीला कौन नहीं है ? क्‍या 
आदमी साँप से कम ज्हरीला है? साँप कब काटता है ? जब वह दब जाता है, उठते भय होता है; पर श्राइमी बिना दबे हो 
ऐसा काटता है कि उसका ज्ञहर पीढ़ियों तक भी नहीं उतरता । 


खाने के तीन उद्देश्य हैं--स्वाद के लिए खाना, जीने के लिए खाना और संयम-निर्वाह के लिए खाना। स्वाद 
के लिए खाना अनैतिक है। जीने के लिए खाना श्रावश्यक्न है और संयम के लिए खाना साधना है। 


विद्या जीवन की दिशा है, जिपे पाकर मनुष्प अ्रपते दृष्ट स्थान पर पहुंच सकता है। चरित्र जीवन की गति है। 
सही दिज्ञा मिल जाने पर भी गति-हीन व्यक्ति इष्ठ स्थान पर नहीं पहुँच पाता । सही दिशा श्ौर सही गति दोनों मिलें, 
तब काम बनता है। 


सेवा का सबसे पहला क़दम अपनी जीवन-जुद्धि है। यह ग्रात्म-सेवा है, जिसके बिना जन-सेवा बन नहीं सकती । 


विद्या का फल मस्तिष्क-विकास है, किन्तु है प्राथमिक । उसका चरम फल आ्रात्म-विकास है। मस्तिष्क-विकास 
चरित्र-विकास के मध्य से ही आात्म-विकास तक पहुँच पाता है, इसलिए चरित्र-विकास दोनों के बीच में कड़ी है। 


स्याय और दलवबन्दी, ये दो विरोधी दिशाएं हैं। एक व्यक्ति एक साथ दो दिशाओं में चलना चाहे, इससे बड़ी 
भूल और क्‍या हो सकती है ! 


मेरो दृष्टि में वह धर्म ही नहीं जो अगले जीवन को सुधारने के लिए इस जीवन को संक्लिष्ट बनाये बिगाड़े। 
वस्तुत: घमं को कप्तौटी अगला जीवन नहीं, यही जीवन है। 





+ + 
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८ 
० 
संघर्षों के सम्मुख 

आचायंश्री का जीवन संघर्षमय जीवन की एक कहानी है। ज्यों-ज्यों उनका जीवन विक्रास करता रहा 
है, त्यों-त्यों संघर्ष भी बढ़ता रहा है । उनके विकासशील व्यक्तित्व ने जहाँ अनेकों भक्त तैयार किये हैं, वहाँ विरोधी 
भी । भवित श्रद्धा या गुणज्ञता से उत्पन्न हुई, तो विरोध अश्वद्धा या ईर्प्या से। विरोध चट्टान बनकर बार-बार उनके 
मार्ग में ग्रवरोधक बनकर आता रहा है, किन्तु उन्होंने हर बार उसे अपनी सफलता की सीढ़ी बनाया है। वे जहाँ जाते 
हैं, वहाँ हज़ारों स्वागत करने वाले मिलते हैं तो पाँच-दस आलोचना करने वाले भी निकल गाते हैं। “विकास विरोधियों 
के साथ संघर्ष का नाम है--लेनिन का यह वाक्य अपने पूरे रहस्य के साथ आचार्यश्री पर लागू होता है। विरोध और 
अनुरोध, इन दोनों ही परिस्थितियों में प्रपने-आप को सनन्‍्तुलित रखने की शक्ति उनमें है। भ्रवरोधजन्य श्रहं-भाव और 

विरोधजन्य हीन भाव उन्हें प्रभावित नहीं करते । भ्रपनी स्थितप्रज्ञता के बल पर वे इन सव भावों से ऊपर उठे हुए हैं । 
संघर्ष प्रायः हर जीवन में रहते हैं, सफल जीवन में तो और भी अधिक । आचाय॑ श्री के जीवन में वे काफी मात्रा में 
रहे हैं; कुछ साधारण, तो कुछ ग्रसाधारण । कुछ स्वल्पकालिक प्रभाव छोड़ने वाले, तो कुछ विरकालिक | वर्तमान वाता- 
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वरण को ता सभी संघर्ष भकभो रते ही हैं, भ्राचार्यश्री के सम्मुख ग्राने वाले संघर्षो में कुछ आन्तरिक हैं, तथा कुछ बाह्य । 


आन्तरिक संचर्ष 


गान्तरिक संघर्ष से तात्परय यह है--तेरापंथियों द्वारा किया हुआ संघर्ष । क्योंकि आचाय॑श्री तेरापंथी के आचाय॑े 
हैं। तेरापंध के विधानानुसार उनकी आज्ञा सभी अनुयायियों को समान रूप से शिरोधायं होनी चाहिए, परन्तु कुछ 
प्राचीनतावादियों के मन में उनके प्रति श्रश्नद्धा के भाव उत्पन्त हुए हैं। उनके विचारानुसार उनकी श्रनेक बातें तेरापंथ 
की परम्परा के विरुद्ध होती जा रही हैं। वे सोचते हैं कि आचायेश्री द्वारा युग की आवश्यकता के नाम पर जो परिवर्तन 
किये जा रहे हैं, वे सब अन्तत: अहितकर हो होंगे । 

झ्राचायंश्री का दृष्टिकोण है कि धर्म के मूल नियम अपरिवर्तनीय भले ही हों, किन्तु किसी भी प्रकार के परि- 
वर्तेन का विरोध करना जीवन की गति का ही विरोध करना है। मूल गुणों को युरक्षित रखते हुए उत्तर गुणों से सम्बद्ध 
अनेक परम्पराओं का जिस प्रकार पूर्वाचार्यों ने परिवर्तत किया है, उसी प्रकार आज भी आवश्यकतानुसार उसमें परि- 
वर्तन की गृंजाइश हो सकती है। 

प्राचीनता और नवीनता का यह संघर्ष कोई नया नहीं है। हर प्राचीनता नवीनता को इसी झ्राशं का-भरी दृष्टि 
से देखती है कि यह कहीं सारे ढांचे को ही न दहा दे | परन्तु जो दूुर-द्रष्टा होते हैं, वे जानते हैं कि नवीन प्राण-शक्ति के 
विना कोई भी समाज जीवित नहीं रह सकता । इसी आधार पर वे प्राचीनता के इन तकों से भयभीत नहीं होते और 
ग्रावश्यक परिवतंन करते हैं। झाचायंश्री ने अनेक परिवर्तन किये हैं और उनके मार्ग में आने वाले विरोधों को उन्होंने 
त्रिचार-मन्थन का ही एक साधन माना है। जिस क्रिया में विरोध वा रुकावट नहीं आती, वह कार्य उतना प्रभावकारी भी 
नहीं होता । जिस काम में चेतना लाने वाली शक्ति होती है, वही हरएक के मस्तिप्क में हलचल पैदा कर सकता है। 
कुछ लोगों के लिए यह्‌ हलचल भय का कारण बन जाती है। वही भय फिर संबर्ष के लिए ग्रनेक निमित्त उपस्थित कर 
देता है। उन निमित्तों में से कुछ का दिग्दर्शन यहाँ कराना अनुचित नहीं होगा। 


१०२ | श्राचायंश्री तुलसो भ्रभिनन्दन ग्रन्य [ द्वितोय 


दृष्टिकोण की व्यापकता 


आन्तरिक संघर्ष का बीज-वपन अणुब्रत-आन्दोलन की स्थापना के पारिवाश्विक वातावरण से हुआ । उससे पूर्व 
सभी में ग्राचायंश्री के प्रति अट्ट निष्ठा थी । तब तक आचार्य श्री का विहार«क्षेत्र प्रायः थली (बीकानेर डिवीज़न) तक 
ही सीमित था। उनके समय और शक्ति का बहुलांश प्राय: उसी समाज के बंधे हुए दायरे में लगता था। आन्दोलन की 
प्रवृत्तियों के साथ-साथ ज्यों-ज्यों दायरा विशाल वनता गया, दृष्टिकोण व्यापक होता गया, त्यों-त्यों उस वर्ग पर लगने 
वाला समय और सामर्थ्य का प्रवाह जन-साधारण की ओर मुड़ता चला गया। इससे कतिपय व्यक्तियों को लगने लगा 
कि आचाय्यश्री तेरापंथ से दूर हटने लगे हैं । वे गे र-तेरापंथियों से घिरते चले जा रहे हैं । 


अणव्रत-भ्रान्दोलन 


अणुब्रत-आ्रान्दोलन के प्रति भी अनेक शंकाएं उठायी जाने लगीं । उनमें मुख्य ये थीं : 

१. जो व्यक्ति सम्यक्त्वी नहीं है, क्या उसे अ्रणुत्रती कहा जा सकता है ? 

२. गृही जीवन के विषय में नियम बनाना क्या साधुचर्या के अनुकूल है ? 

३. भ्रावक के बारह ब्रतों को छोड़कर नया प्रचार करना क्या आागमों के प्रति अन्याय नहीं है ? झ्रादि-ग्रादि । 

आचार्यश्री ने यथासमय उपर्युक्त तथा इन जैसी अन्य सभी शंकाओ्रों का अनेक बार समाधान किया । जो व्यक्ति 
अणुब्नती' शब्द की उलभन में थे, वे स्वयं श्रावक-ब्रत धारण न करने वाले को भी श्रावक ही कहा करते थे। श्रावक और 
अ्णृत्रती शब्द के प्रयोग की तुलना पर ध्यान देने से वह शंका स्वयं ही निरस्त हो जाने वाली थी । परन्तु यहाँ भी श्रावक 
शब्द के प्रयोग की प्राचीतता और अपुब्रती शब्द के प्रयोग की नवीनता ही समभने में बाघक बना रही । गृही जीवन के 
विषय में नियम बनाने की बात भी श्रावक के वारह ब्रतों की नियमावलि के आधार पर समभ में श्रा सकती थी। भगवान्‌ 
ने श्रावकों की तात्कालिक जीवन-व्यवस्था के आधार पर जो नियम बनाये थे, उसी प्रकार के ये नियम थे जो कि वर्तेम।न 
जीवन-व्यवस्था को ध्यान में रखकर बनाये गए थे । अ्रणुत्रत और बारह ब्रतों में तो कोई संघर्ष ही नहीं था। उस समय 
भी अनेक व्यक्ति बारह ब्रत धारण करते थे तथा अनेक द्वादड् -ब्रती अणुव्र त के नियमों को भी स्वीकार करते थे। इतना 
स्पष्ट होते हुए भी ये शंकाएं दोहरायी जाती रहीं । 

अणुव्रत-आन्दोलन खुद ही जब चर्चा का विषय बना हुआ्ना था, तब अणुब्रत-प्रार्थना में भी दो मत होना कोई ग्राइचर्ये 
की बात नहीं थी । उसके विरोध में यह प्रचारित किया गया कि प्रात: भगवान्‌ का नाम लेना चाहिए, वह तो इसमें है 
नहीं; इसमें तो भझूठ-फरेब आदि के नाम भर दिये गए हैं, जितको कि उस समय याद ही नहीं करना चाहिए। बहुत-से 
लोग इसी लिए प्रातःकालीन प्रार्थना में सम्मिलित नहीं होते । 

इसी ग्रीष्म की बात है--एक व्यक्ति को मैंने प्रार्थंता में सम्मिलित होने के लिए कहा, तो उत्तर मिला कि वह 
तो मेरी समभ में ही नहीं बैठती । 

मैंने कहा--क्यों; ऐसी कौनसी उलभन की बात है उसमें ? 

उसने कहा--नित्य सबेरे ही यह ढिढोरा पीटना कि हम अणुत्रती बन चुके हैं, अत: हमारे भाग्य बड़े तेज हैं--मुभे 
तो बिल्कुल पसन्द नहीं है; भौर मैं तो ग्रभी तक अणुब्रती बना भी नहीं, झ्त: मेरे लिए तो ऐसा कहना भी असत्य ही होगा। 

अणुब्रत-प्रार्थना की प्रथम कड़ी का जो अर्थ उसने लगाया था, उसे सुनकर मैं दंग रह गया। इस विरोध के 
प्रवाह में बहकर और भी अनेक व्यक्ति न जाने किन-किन वातों का क्या-क्या मनमाना भ्र्थ लगाते रहते होंगे। मुझे उस 
भाई की बुद्धि पर तरस भी आया। मैंने समझाते हुए उससे कह।-तुमने प्राथंना की कड़ी का ग़लत अर्थ लगाया है, इसी- 
लिए तुम्हें उसके विषय में भ्रम हुआ है। उस कड़ी का अर्थ तो यह है कि यदि हम अणुत्रती बन सकें, तो यह हमारे लिए 
बड़े भाग्य की वात होगी । जिस प्रकार श्रावक के लिए तीन मनोरथों का उल्लेख आगमों में ञ्राता है और उनके द्वारा 
भाव-विशुद्धि होती है; उसी प्रकार इस प्रार्थना में जीवन-विशुद्धि के लिए जो संकल्प हैं, उनसे भाव-विशुद्धि होती है। 


भ्रध्याथ ] संघों के सम्मुख [ १०३ 


अणुत्रती बन सकने का सामर्थ्य न होने पर भी वैसा बनने की भावना करना बुरा नहीं है। इन सब बातों को समभ लेने 
के बाद वह व्यक्ति प्रार्थना में सम्मिलित होने लगा । 


अस्पृबयता-निवारण 


जैन परम्परा जातीयता के ग्राधार पर किसी को छोटा या बड़ा मानने की नहीं रही है। तब इस झ्राधार पर किसी 
को स्पृश्य और किसी को अस्पृश्य मानने का तो प्रश्न ही नहीं उठता; फिर भी पिछली कुछ शताडिद्यों में बाह्य प्रभाववश 
अस्पृश्यता की भावनाएं बनीं और फिर धीरे-धीरे रूढ़ हो गई। अ्व उन्हें फिर से मूल परम्परा तक ले जाना कठिन हो गया 
है। उनके सामने उन छूढ़ संस्कारों का महत्त्व भगवान्‌ महावीर के क्रान्‍्त दर्शन से भी अधिक हो गया है। आचार्य श्री ने 
जब जातिवाद को अवास्तविक कहा और तथाकथित अस्पृश्य व्यक्तियों को भी अपने सम्पर्क में लेना प्रारम्भ किया, तब 
बहुत-से व्यक्तियों के मन में एक मूक किन्तु प्रबल हलचल होने लगी । उस हलचल के प्रथम दर्शन छापुर में हुए। आचार्य- 
श्री ने वहाँ की एक हरिजन-बस्ती में व्याख्यान देने के लिए एक साधु को भेजा और कहा कि उन्हें समझा कर मद्य-मांस 
आदि का परित्याग कराग्रो । हरिजन-बस्ती में किसी साधु को भेजे जाने का यह प्रथम अवसर ही था। उन्हें जाना तो पड़ा; 
किन्तु उनका मत समस्या-संकुल बना हुप्रा था। व्याख्यान हुम्रा, अनेक व्यक्तियों ने मद्य-मांस आदि छोड़ा। व्याख्यान- 
समाप्ति पर सकड़ों लोग उनके साथ आ्राचारय श्री तक आये । सवर्ण व्यक्तियों ने उनको बड़े कुतूहल की दृष्टि से देखा । उस 
दृष्टि में स्वयं उपदेष्ठा भी अपने-प्रापको कुछ हीन-सा अनुभव करने लगे । उसी समय सकुचाते-से दूर खड़े हरिजनों से 
किसी ने कहा--“दिखते क्या हो; भ्राचायंश्री का चरणस्पर्श करो ! ” कहने वाले की भावना में क्या था, पता नहीं; परन्तु 
देखने वाले स्तब्ध खड़े थे कि देखें, भ्रब क्या होता है! आचार्यश्री ग्रपने-आप में स्पप्ट थे । हरिजन भाइयों ने आगे ग्राकर 
चरणस्पर्श किया। आचार्यशत्री ने उलदे उन्हें प्रोत्साहित ही किया, रोका तनिक भी नहीं ॥ यह घटना काफी चर्चा का 
विषय बनी । कुछ लोग उत्तेजित भी हुए। कुछ ने कहा कि ये हम सवको एक कर देना चाहते हैं। साधुझों में भी इसकी 
हलचल कम नहीं थी। 


पारमार्थिक शिक्षण-संस्था 


पारमार्थिक शिक्षण-संस्था की स्थापना भी अणुक्नत-आन्दोलन की स्थापना के एक पक्ष बाद ही (सं० २००५ 
की चैत्र कृष्णा तृतीया को) हुई थो। श्री ज॑न ब्वेताम्वर तेरापंथी महासभा, कलकत्ता की ओर से दीक्षा्थियों को अध्ययन 
की सुविधा देने के लिए इस संस्था का निर्माण हुम्ना। यह काफी दिनों तक आलोचना का विपय बनती रही। दीक्षार्थी 
महासभा द्वारा निर्धारित अध्ययन करने के साथ-साथ अपनी झाचार-साधना के विषय में ग्राचार्य थी से भी आदेश-निर्देश 
पाते थे । आलोचकों ने उसी बात को पकड़ा और प्रचारित किया कि दीक्षाथियों के खान-पान, रहन-सहन ग्रादि की सारी 
व्यवस्था आचार्य॑श्री के ग्रादेश से होती है। 

आचायंश्री ने अनेक बार उस स्थिति को स्पष्ट करते हुए कहा कि साधना के विषय में मार्ग-दर्शन करना मेरा 
कतंव्य है। वह मैं करता हूँ । संस्था में चलने वाली बाकी प्रवृत्तियों से मेरा सम्बन्ध नहीं है। यहाँ तक कि संस्था में किसे 
लिया जाये और किसे नहीं, यह निर्णय भी स्वयं संस्था के पदाधिकारी करते हैं । प्रत्येक दीक्षार्थी को संस्था में रहना ही 
पड़ेगा, अन्यथा मैं दीक्षित नहीं करूँगा--ऐसा मेरा कोई निर्णय नहीं है । कोई दीक्षार्थी अध्ययव करना चाहे और 
वह इस संस्था में रहे तो मैं कोई वाधा नहीं देखता; और न रहे तो भी मेरे सामने कोई बाधा नहीं है। 

इस स्पष्टीकरण के बाद भी संस्था के प्रति तथा साथ-साथ आवचारयंश्री के प्रति भी आलोचनात्मक भावनाएं 
बनती रहीं । 


बाह्य संघर्ष 


आचार्यश्री को श्रान्तरिक संघर्षों की तरह ही वाह्य संघर्षों का भी सामना करना पड़ा है। तेरापंध के लिए 


१०४ ] श्राचार्यश्री तुलसी भ्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


ऐसे संघर्ष नवीन नहीं हैं। वे उसकी उत्पत्ति के साथ से ही चले आ रहे हैं। समय-समय पर उन संघर्षों का रूप अवश्य 
बदलता रहा है; परन्तु विरोधी जनों की भावना की तीव्रता सम्भवत: कम नहीं हुई है। 

ग्राचार्यश्री अपनी तथा अपने संघ की सारी शक्ति को निर्माण में लगा देना चाहते हैं। पारस्परिक संधर्षो में 
शक्ति खपाना उन्हें बिल्कुल अ्रभीष्ट नहीं है। इसी लिए ययासम्भव वे संघ्षों को टालना चाहते हैं। विरोधी स्थितियों 
में भी वे सामंजस्य का सूत्र खोजते रहते हैं। इसका यह श्रर्थ कदापि नहीं है कि वे विरोधों का सामना कर नहीं सकते | 
उनके सामने अनेक विराध आये हैं और उन्होंने उतका बड़े सामर्थ्य के साथ सामना किया है । 

वे सत्य के भक्त हैं; अत: जहां उमप्तकी प्राप्ति होती है वहाँ कट्टर विरोबी की बात म,नने में भी वे कभी हि च- 
किचाहट नहीं करते । जहाँ सत्य की ग्रवहेलना होती है, वहाँ वे किसी की भी वात नहीं मानते । सत्यांश की अ्रवज्ञा और 
असत्यांश को प्रश्नय उन्हें किसी भी परिस्थिति में इष्ट नहीं है । 


विरोध के दो स्तर 


तेरापंथ की मान्यताओ्रों को लेकर अनेक आलोचनाएं होती रहती हैं। उनमें वहुत-सी निम्नस्तरीय होती हैं, 
ग्राचायंश्री उनकी उपेक्षा करते हैं; किन्तु कुछ उच्चस्तरीव भी होती हैं, उतका वे आदर करते है। अपनी आलोचना में 
लिखी गई बातों को वे बड़े ध्यान से पढ़ते हैं, उन पर मनन करते हैं । आ्रावश्यकता होने पर उसी झचित्यपूर्ण ढंग से उसका 
प्रतिवाद भी करते हैं। इस पद्धति को वे विरोध-पूर्ण न मानकर सौहाद॑-पूर्ण ही मानते हैं । 

निम्त कोटि की आलोचना में बहुधा इतर सम्प्रदायों के कुछ असहिष्णु व्यक्ति रस लेते हैं। उनमें कुछ ऐसे 
व्यक्ति भी हो सकते हैं, जो अपने-आप को किसी भी सम्प्रदाय का न कहें; तथा कुछ ऐसे भी हो सकते हैं जो स्वयं को 
तेरापंथी कहें; पर उन सबका ध्येय प्राय: विरोध के लिए विरोध होता है। वे ग्राचायश्री की उन प्रवृत्तियों का भी उप- 
हास करते हैं, जिनको कि वे ठीक समभते होते हैं। झाचायंश्री जब हरिजनों में व्याख्यान आदि के लिए जाने लगे तथा 
अस्पृश्यता का खण्डन करने लगे, तब इसी प्रकार के कुछ लोगों ने उस प्रवृत्ति का मज़ञाक--कौग्नरा चले हंस की चाल' 
कहकर किया था । जब अणृक्रत-प्रान्दोलन के माध्यम से आचार्यश्री ने नैतिक जाग रण का उद्घोष किया तो उन लोगों ने 
उसे 'नयी बोतल में पुरानी शराब' बतलाया। ऐसे व्यक्ति अँधे रा-ही-अँधे रा देखते रहने के श्रादी हो जाते हैं। ज्योत्स्ता 
की धवलिमा या तो उनके बाँट ही नहीं पड़ती, या फिर अपने स्वभावानुसार वे उसे स्वीकार ही नहीं करते । 


दीक्षा-विरोध 


जो व्यक्ति गृही जीवन से विरक्‍्त हो जाते हैं, वे मुनि-जीवन में दीक्षित होते हैं। दीक्षा की पद्धति प्रायः सभी 
भारतीय सम्प्रदायों में है, तेरापंथ में भी है। तेरापंव इन दीक्षात्रों में विशेष सावधानी बरतता है। इसमें केवल आचार्य 
को ही दीक्षा देने का अधिकार है। दीक्षार्थी के ग्रभिभावकों की लिखित स्वीकृति के बिना किसी को दीक्षित नहीं किया 
जाता। दीक्षार्थी के लिए एक निर्वारित सीमा तक का तात्त्विक़ ज्ञान अनिवारय माना जाता है। वर्षों तक दीक्षार्थी के 
कप्ट-सहिष्णुता आदि गुणों की परीक्षा की जाती है । जब वह इन सत्र परीक्षाओ्रों में उत्तीर्ण हो जाता है, तत्र उसको जन- 
समूह में दीक्षित किया जाता है। तेरापंथ की यह प्रगाली हर प्रकार से सन्‍्तोषप्रद परिणाम लाने वाली रही है। 

विरोध हर बात का हो सकता है; परन्तु जब विरोध करने का ही दृष्टिकोण बना लिया जाता है, तब तो वह और 
भी सहज हो जाता है। दीक्षा का भी विरोध किया जाता रहा है, कहीं 'बालदीक्षा' के नाम पर, तो कहीं साधु-संस्था को 
ही श्रगावश्यक वता कर। तेरापंथ के सामने ऐसे अनेक विरोध ग्राते रहे हैं। कहीं-कहीं ये विरोध ऊपर से तो दीक्षा- 
विरोध ही लगते हैं, पर अन्त रंग में ये तेरापंथ के विरोध होते हैं । जयपुर का दीक्षा-विरोध इसी कोटि का था । 

वि० सं० २००६ के जयपुर-चातुर्मास में आचायंश्री ने कुछ व्यक्तियों को दीक्षित करने की घोषणा की। विरोधी 
व्यक्ति शायद विरोध करने का अभ्रवसर खोज ही रहे थे। उन्हें यह भ्रवसर मिल गया । उन लोगों ने 'बालदीक्षा-विरोधी 
समिति का गठन किया। हालांकि उन दीक्षाथियों में एक भी ऐसा बालक नहीं था जिसके लिए उन्हें विरोध करने को 


भ्रध्याय | संघर्षों के सम्मुख [ १०५ 


बाध्य होना पड़े; फिर भी विरोधी वातावरण बनाया गया | वस्तुतः वह दीक्षा का विरोध न होकर आचायंश्री के बढ़ते 
हुए व्यतिक्त्व और प्रभाव का विरोध था । दीक्षा को तो विरोध करने के लिए माध्यम बनाया गया था। 

वह अणुब्रत-आन्दोलन का आरम्भ-काल था, आचाय॑श्री उसके प्रचार-प्रसार में पूरी तन्मयता से लगे हुए थे । 
जनता पर उन ब्रतों का अच्छा प्रभाव हो रहा था। उसके माध्यम से साधारण जनता से लेकर जन-नेता तक आचाय॑श्री 
के सम्पर्क में आ रहे थे | देश के चोटी के व्यक्तियों ने भी उनके कार्येक्रमों को सराहा और देश के लिए उन्हें उपयोगी माना। 
यह कुछ व्यक्तियों को अखरा । उसी अखरन का फलित रूप यह विरोध था। दीक्षा के विरुद्ध वातावरण तैयार करने की 
योजना बनी और बह विज्ञप्तियों आदि द्वारा कार्य में परिणत की जाने लगी । समाचार-पत्रों में भी एतद्‌-विषयक वि रोधी 
लेख-टिप्पणियाँ आदि प्रकाशित की गईं । जनता को वड़े पैमाने पर भ्रान्त करने का यह एक सुनियोजित षड़यन्त्र था। 

आचायेश्री को इस विरोधी प्रचार पर ध्यान देना आवश्यक हो गया। लोगों में फैलायी जाने वाली भ्रान्त 
धारणाश्रं का निराकरण करना आवश्यक था, ग्रतः उन्हीं दिनों में जेन-दीक्षा विषय पर एक सार्वजनिक प्रवचन रखा 
गया । उसमें आचार्यश्री ने तेरापंथ की दीक्षा-प्रणाली को सबके सामने रखा । दीक्षा के विषय में उठाये जाने वाले तर्कों 
का समाधान किया। दीक्षा-विषयक ग्रपना मन्तव्य प्रकट करते हुए उन्होंने कहा कि मेरे विचार से दीक्षा के लिए न तो सारे 
बालक ही योग्य होते हैं और न सारे युवक या वृद्ध ही। कुछ बालक भी उसके लिए योग्य हो सकते हैं और कुछ युवक 
तथा वृद्ध भी । दीक्षा में श्रवस्था की परिपक्वता का उतना महत्त्व नहीं होता, जितना कि संस्कारों की परिपक्वता का 
होता है । बालक को ही दीक्षित किया जाना चाहिए, यह मेरा मन्तव्य नहीं है। इस विषय में मेरा कोई आग्रह भी नहीं 
है। मेरा आग्रह तो यह है कि अयोग्य की दीक्षा नहीं होनी चाहिए, भले ही वह व्यक्ति युवा या वृद्ध ही क्‍यों न हो । 

विरोधी समिति के सदस्यों को भी आह्वान करते हुए आपने कहा कि वे दूर-दूर से ही विरोध क्यों करते हैं ? 
उन्हें चाहिए कि वे मेरे विचार सममभे तथा अपने विचार समभायें। मैं किसी भी प्रकार के परिवतंन में विश्वास न करने 
वालों में नहीं हूँ। देश-काल की परिस्थितियों से भी अनभिन्ञ नहीं हूँ; पर साथ में यह भी कह दूं कि किसी भी प्रकार के 
वातावरण के प्रवाह में बह जाने वाला भी मैं नहीं हूँ । 

उस भाषण से लोग काफी प्रभावित हुए। उस सभा में विरोधी समिति के कई सदस्य भी उपस्थित थे। उन 
पर भी प्रतिक्रिया हुई । वे इस विषय पर विचार-विमर्श के लिए आचायंश्री के पास आये | बातचीत हुई; परन्तु उसका 
परिणाम विरोध को मन्द या बन्द कर देने के बजाय अ्रधिक तीब्र कर देने के रूप में ही सामने आया । उन लोगों द्वारा 
दीक्षा का विरोध करने के लिए बाहर से अ्रवेक विद्वानों को बुलाया गया । विरोधी सभाएं झ्रायोजित की गई। धुआ्लाँधार 
भाषण किये गए। पैम्फलेटों, समाचार-पत्रों तथा पुस्तिकाओं द्वारा भी काफी विष-वमन किया गया। तेरापंथ से या 
तेरापंथ की प्रगति से विरोध रखने वाले प्राय: सभी व्यक्तियों का उन्हें समर्थन और सहयोग प्राप्त था। उन सबने मिल- 
कर एक ऐसा मोर्चा बना लिया था कि जिसपे दीक्षात्रों को रोककर तेरापंथ को पराजित किया जा सके । 

विरोध में से गृज़रते समय विश्यृंखलित समाज भी संगठित बन जाता है। तेरापंथ तो फिर एक सुसंगठित धर्मे- 
सम्प्रदाय है। ज्यों-ज्यों लोगों को इस विरोध का पता लगता गया, त्यों-त्यों वे जयपुर पहुँचने लगे। उन सबका निर्णय 
था कि दीक्षा किसी भी स्थिति में नहीं रुकेगी । दीक्षा की घोषित तिथि ज्यों-ज्यों समीप ञ्राती गई, त्यों-त्यों जनता बढ़ती 
गई। वातावरण में गरमी भी बढ़ती गई । जनता को शान्त रखना कठिन अवश्य हो रहा था, पर वह आवश्यक था। इस 
लिए आचायंश्री ने सबको सावधान करते हुए कहा--हिसा को हिसा से जीतना कोई मौलिक विजय नहीं होती । हिंसा 
को अहिंसा से जीतना चाहिए। हम साधन-शुद्धि पर विश्वास करते हैं, अ्रत: पंथ की समस्त बाधाओं को स्नेह और सौहार्द 
से ही पार करना होगा। उत्तेजित होकर काम को विगाड़ा ही जा सकता है, सुधारा नहीं जा सकता। मैं यह नहीं कहता 
कि आप विरोध के सामने भुक जायें; मैं तो यह कहता हूँ कि विरोध का सामना अवश्य करें; परन्तु श्रहिसक ढंग से 
करें। विरोधी लोग उत्तेजना बढ़ाना चाहें और आप उत्तेजित हो जायें तो यह उनकी सफलता मानी जायेगी; यदि आप 
उस समय भी शान्त रहें तो यह श्रापकी सफलता होगी। मैं आशा करता हूँ कि कोई भी तेरापंथी भाई न उत्तेजित होगा 
और न उत्तेजना बढ़े, वैसा कार्य करेगा। दूसरा क्या कुछ करता है, यह उसके सोचने की बात है; पर हमारा मार्ग सदेव 
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शान्ति का रहा है, और इसी में हमारी सफलता के वीज निहित हैं । 

दीक्षा के विषय में भी जनता को आाचार्यश्री ने बताया कि यदि दीक्षार्थी दृढ़-संकल्प होंगे, तो उनकी दीक्षा 
किसी भी प्रकार से नहीं रोकी जा सकेगी। विरोधी जन अ्रधिक-से-अधिक इतना ही कर सकते है कि वे दीक्षाथियों को 
निर्णीत समय तक मेरे पास न पहुंचने दें । उस स्थिति में दीक्षाथियों को स्वयं ही दीक्षा ग्रहण कर लेनी चाहिए। दीक्षा 
एक आत्म-भाव है। वह दीक्षार्थी की आत्मा से उद्भूत होता है, गुरु तो उप्तमें केबल साधन-मात्र या साक्षी-मात्र होते हैं। 
दीक्षा के अवसर पर किये जाने वाले ग्रायोजन आदि भी केवल व्यवहार-मात्र ही होते है। उसे न कोई हिसक पशु-बल 
रोक सकता है और न तथाकथित सत्याग्रह आदि। 

आचाय॑श्री द्वारा प्रदत्त इस प्रबोध-सूत्र ने दूर-दूर से समागत उत्तेजित बन्धुओों को शान्ति प्रदान की तथा 
दीक्षाथियां को मार्ग-द्शन दिया । विरोधियों के समस्त शस्त्र इस पर टकरा कर व्यर्थ हो गए। 

दूसरे दिन प्रात: ठीक समय पर पूर्व-निर्धारित स्थान पर ही दीक्षाएं हुई। किसी भी प्रकार की अशान्ति नहीं 
हुई। तेरापंथ के लिए वह एक कसाटी का अभ्रवसर था। विरोधी जनों के इतने सुव्यवस्थित तथा सुसंगठित विरोध को 
परास्त कर देना सामान्य बात नहीं थी। यह अपने प्रकार का प्रथम विरोध ही था और सम्भवत: अन्तिम भी । 

इस विरोध में कई समाचार-पत्रों के संचालक और सम्पादक भी थे। विरोधी पक्ष को सामने रखने तथा दीक्षा 
के विरुद्ध प्रचार करने में उनका खुलकर उपयोग हुआ था। एक ओर जहाँ बाहर के पत्रों में अणुत्र त-आन्दो लन के विषय 
में अनुकूल विचार जाते थे, वहाँ दूसरी ओर बाल-दीक्षा को लेकर प्रतिकूल विचार भी। फल यह हुआ कि आचार्यश्री 
बाल-दीक्षा के कट्टर समर्थक माने जाने लगे। पर वे न तो बाल-दीक्षा के कट्टर समर्थक हैं और न युवा-दीक्षा या वृद्ध- 
दीक्षा के ही। वे तो अपने-आप को केवल योग्य दीक्षा का समयंक मानते हैं। यह योग्यता क्वचित्‌ बालक में भी हो सकती 
है और क्वचित्‌ युवा और वृद्ध में भी। बालक में बसी योग्यता हो ही नहीं सकत्ती--इस मान्यता के वे कट्टर विरोधी 
अ्रवच्य हैं । 

जो व्यक्ति दीक्षा-मात्र के विरोधी हैं, उन्हें वे कुछ नहीं कहना चाहते; परन्तु जो किसी एक ही अवस्था में, चाहे 
वह युवावस्था हो या वृद्धावस्था, दीक्षा की उपयोगिता स्वीकार करते हैं, उनसे वे पूछना चाहते हैं कि ऐसा करके क्‍या वे 
जन्म्ान्तर को नहीं मान लेते हैं ? जन्मान्तर मानने वाले के लिए क्या कभी पूर्व-संस्कार अमान्य हो सकते हैं ? यदि पू्वे- 
संकार नामक कोई तत्त्व है तो फिर वह बालक में भी उद्बुद्ध होता है। दीक्षा और क्या है ! पूर्वे-संस्कारों के उदबोध की 
फलपरिणति का नाम ही तो है। उसमें ग्रवस्था का प्रइन मुख्य नहीं, गौण रह जाता है। 

यद्यपि आचायें श्री युग-भावना से संगति बिठाकर ही चलते हैं; परन्तु जहाँ तत्त्व-विवेक का प्रइन है, वहाँ 
उससे आँखें मींचना भी तो उचित नहीं होता । वे इसी ग्राधार पर,जहाँ-जहाँ ऐसे प्रकरण उठते हैं, वहाँ-वहां दीक्षा के साथ 
श्रायु का अनिवार्य सम्बन्ध जोड़ने का विरोध करते हैं। उनकी दृष्टि में यह भी उचित नहीं है कि क़ानून द्वारा बाल- 
दीक्षा को रोका जाये। विभिन्‍न राज्यों की विधान-परिषदों में इस विब्य के विवेयक प्रस्तुत होते रहे हैं। आचार्य श्री ने 
उनका विरोध किया है। 

बम्बई विधान-परिपद्‌ में 'बाल संन्‍्यास-दीक्षा प्रतिबन्धक बिल झाया । तब वहाँ मुरारजी देसाई मुख्य मन्त्री थे। 
उस बिल के सिलसिले में मुनिश्री नगराजजी उनसे मिले थे । विचारों का आदान-प्रदान हुआ तो पता लगा कि वे भी 
आ्राचार्यश्री के समान ही क़ानून के द्वारा उसे रोकने के विरोधी हैं। उनकी इस नीति के कारण ही वह प्रस्ताव वहाँ पारित 
नहीं हो सका था। उन्होंने उस अवसर पर विधान-परिषद्‌ के सदस्यों के सम्मुख जो भाषण' दिया था, वह विचारों की 
दृष्टि से बहुत ही मननीय था। उसे पढ़ते समय ऐसा लगता है मानो आचायंश्री के ही उद्गार भापान्तर से उन्होंने कहे 
थे। उनके भाषण का कुछ अंश यहाँ दिया जा रहा है : 

“पहले हमें इस प्रइन पर विचार करता चाहिए कि क्या हर हालत में यह ग़लत है कि वालक सांसारिक 
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जीवन का परित्याग करें ? अगर हम कर्मवाद के सिद्धान्त में विश्वास रखते हैं, तो जो बालक बाल-दीक्षा के पूर्व संस्कारों 
के सहित जन्म लेता है उसे संसार-परित्याग में कोई वाधा नहीं हो सकती। उन व्यक्तियों के हमारे पास गौरवपूर्ण 
उदाहरण हैं जिन्होंने बचपन में संन्यास-दीक्षा ग्रहण की। मेरे बन्धु महाशय का कहना है कि इस प्रकार के व्यक्ति 
बहुत कम होते हैं; लेकिन मैं उन्हें यह बतलाना चाहता हूँ कि संसार का भला करने वाले व्यक्ति भी बहुत कम ही है । 
“इसी प्रकार संसार का भला बहुत थोड़े आदमियों से ही हुआ्ना है, बहुतों से नहीं; और संसार को छोड़ने वाले 
ग्दमी भी बहुत नहीं हो सकते।'''नाबालिग़ का अर्थ सदा उस व्यक्ति से नहीं होता जो किसी ची ज़ को न समभे। नावालिग 
ह है जो इक्कीस वर्ष से नीचे का हो और और अगर वह संसार को छोड़ना चाहे तथा उसके लिए कटिबद्ध रहे, तो सरकार 
के लिए यह उचित है कि वह उसे रोके ।'''नाबालिग्म भी हम से ज़्यादा बुद्धिमान्‌ हो सकता है। हमें यह भी नहीं भूलना 
चाहिए कि यह एक पूर्व कर्मो की भी बात है। संसार में अद्भुत वालक हुए हैं । वे सारे उदाहरण हमारे सामने हैं। हमें यह 
भी नहीं सोचना चाहिए कि चूंकि हम वयस्क हो चुके हैं, अतः अधिक बुद्धिमान्‌ हैं ।'*'मैं यह नहीं कहता कि हरएक बालक 
बुद्धिमान्‌ होता है। हरएक बालक यह समभता है, ऐसा भी कभी नहीं होता। मेरे विचार से बहुत थोड़े बालक ऐसे 
होते हैं। फिर भी यह क़ानून उनकी उन्नति में रुकावट डालेगा; अगर वे अपनी इच्छ्धानुसार ऐसा नहीं कर सकेंगे, जब 
कि उनकी आत्मा ऐसा करने के लिए तड़पती हो ।'''' “भारतीय संस्कृति एवं सभ्यता के विकास में साधु-संघ की बहुत 
बड़ी देन है। मुझे यह कहने में भी हिचकिचाहट नहीं है कि साधु-संस्था में बहुत-से दोष भी भ्रा गए हैं । लेकित सिर्फ एक 
वस्तु का उपयोग या दुरुपयोग हो सकना उस चीज़ को बिल्कुल मिटा देने का कारण या आधार नहीं हो सकता। '*'' हम 
यहाँ तमाम लोग सोच रहे हैं कि सिर्फ वयस्क ही ऐसे हैं जो बृद्धिमान्‌ हैं और बच्चे नहीं। यह भूल जाते हैं कि ज्ञानेश्वर 
ने सोलह वर्ष की आयु में ज्ञानेश्वरी' को लिखा था और बहुत-से बालिग़ पुरुष शताब्दियों के वाद भी आज उसकी पूजा 
कर रहे हैं । ऐसा एक ही उदाहरण नहीं है, ऐसे बहुत-से उदाहरण मिलते हैं। महामुनि रायचनर्द्व ने, जिनमें महात्मा गांधी 
श्रद्धा रखते थे, बारह से सोलह वर्ष की आयु में लिखना प्रारम्भ कर दिया था और उनकी पुस्तक ग्राज भी पढ़ी जाती हैं। 
वे संन्‍्यासी नहीं थे; लेकिन निरन्तर जीवन अपनी पसन्द के अनुसार बिताते थे। इससे कोई मतलब नहीं कि ऐसे आ्रादमी 
संन्यास लेते हैं या नहीं। मान लीजिये, कोई ऐसा बच्चा दीक्षा लेना चाहता है तो क्या मुझे रोकना चाहिए ?'“'यह 
सच है कि इस बिल को प्रस्तुत करने वाले सज्जन ने जो उदाहरण दिये हैं, वे प्राय: जनों के हैं गौर किसी के नहीं । इस- 
लिए अगर जैनी यह सोचे कि यह बिल सर्वंसाधारण के लिए न होकर केवल उनके द्वारा जो दीक्षाएं दी जातीं है उन्हीं 
को रोकने के लिए है, तो वे ग़लत कहे जायेंगे। मेरे पास सैकड़ों विरोध-पत्र व तार पहुंचे हैं भौर वे तमाम जैनों के हैं । 
लेकिन एक दूसरी बात और है जिसे मैं स्पष्ट करना चाहूँगा। साधु या संन्यासियों के तमाम संघों में, जिनको कि मैंने 
देखा है, मुझे कहना चाहिए कि त्याग और तपस्या के आदर्श को जितना जन साथुम्रों ने सुरक्षित रखा है, उतना और 
किसी संघ के साधुझों ने नहीं । यह जैनियों के लिए गौरव की बात है। ऐसे सम्प्रदायों पर, जिनके साथ मत-भिन्‍नता के 
कारण हम एकमत नहीं, आक्रमण करने से कोई फ़ायदा नहीं। मुझे किसी व्यक्ति को संन्यास-जीवन अपनाने से नहीं 
रोकना चाहिए---इस कारण से कि मैं खुद संन्यास-जीवन को नहीं अपना सकता । इन्सान के साथ वर्ताव करने का यह 
तरीक़ा ग़लत है। सिर्फ इसी कारण से, कि मैं सांसारिक जीवन को अच्छा समभता हूँ, मुझे हरएक व्यक्ति को सांसारिक 
जीवन की झोर जाने के लिए नहीं कहना चाहिए । अगर संन्यासी लोग कहें भी कि सांसरिक जीवन अच्छा नहीं है, तो 
भी मैं संन्यासी होने के लिए तैयार नहीं हूँ। तब मुर्भ क्यों ज़ोर देकर कहना चाहिए कि मैं सांप्तारिक जीवन को 
अच्छा समभता हूँ, अतः किसी को भी संनन्‍्यासी नहीं होना चाहिए। जिस तरह मैं भ्रपने जीवन में उस रास्ते पर चलने 
की स्वतन्त्रता चाहूगा, जिसे मैं चाहता हूँ, उसी तरह मुझे दूसरों को उस रास्ते पर चलने की स्वतन्त्रता देनी चाहिए, जिस 
पर वे चलना पसन्द करते हों ।''**''मैं यह नहीं चाहता कि शंकराचाय, हेमचन्द्राचार्य और ज्ञानेश्वर जैसे व्यक्तियों के 
रास्ते में रोड़ा अटकाना हमारे लिए उचित होगा; क्योंकि जैसा हम करते हैं उसका तो अभिष्राय होगा कि हम केवल 
अपने देश को ही नहीं, वल्कि संसार को ऐसे महान्‌ व्यक्तियों से वंचित करते हैं । मैं नहीं सोचता कि हमें सामाजिक 
सुधार के नाम पर चेष्टा करनी चाहिए, चाहे कई लोगों को ऐसा करना कितना ही ग्रभीष्ट क्यों न हो ।''' धर्म मानव 
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के अन्दर की स्वाभाविक प्रेरणा है जिसे दबाया नहीं जा सकता । जब हम कहते है कि बच्चों को इस क्षेत्र में नहीं जाने 
देना चाहिए, तव हमें यह याद रखना चाहिए कि हम उन्हें बहुत-से दूसरे क्षेत्रों में जाने देते हैं। क्या हमने बच्चों को 
स्वतन्त्रता के संग्राम में भरती नहीं किया और उस संग्राम में लम्बे समय तक लगाकर उनके भावी जीवन के सारे विकास 
को नहीं रोका ? वया यह उनकी भावना जगाने का प्रइन नहीं था ? क्‍या हम यह सोचते हैं कि हम बच्चों का गलत 
उद्देश्य के लिए प्रयोग कर रहे थे ? बिल्कुल नहीं | यह एक महान्‌ कार्य था । महात्माजी ने बच्चों से गहने ले लिये और 
उनको आशीर्वाद दिया। क्या वे बच्चे जानते थे कि वे क्या कर रहे थे ? क्या यह कहा जा सकता है कि वच्चे सही काम 
कर रहे थे और महात्मा गांधी हमारी भावी सन्‍्तान को महान्‌ बलिदान व त्याग की शिक्षा दे रह थे ! लेकिन ग्राज मैं यह 
सोचता हूँ कि वह सब सही था। मैं उसमें कोई दोष नहीं पाता । जब कभी हम मनुष्यों को व बच्चों को अच्छी बातों की 
शिक्षा दे रहे हों तो मैं समझता हूँ कि हमें इसका झ्नादर नहीं करना चाहिए, वरन्‌ स्वागत करना चाहिए ।”! ये विचार 
दीक्षा के समर्थकों और विरोधियों दोनों के लिए ही मननीय हैं। इस भाषण में जिन तथ्यों का निरूपण है, बहुधा वे ही तथ्य 
ग्राचायंश्री सबके सामने रखते रहे हैं। उनके इन विचारों से सभी सहमत हों, यह कोई आ्लावश्यक बात नही है। पर 
उसमें रहे तथ्यों की अवहेलना कंसे की जा सकती है ? इन विचारों ने जो अनेक संघर्ष खड़े किये हैं, उनमें से एक यह 
जयपुर का संघर्ष भी था | उठा तो वह तूफान की तरह था, परन्तु किन्‍्हीं ठोस तथ्यों पर उसका आधार नहीं था, ग्रतः 
उसकी समाप्ति फूटपाथ पर किसी अनाथ व्यक्ति की मृत्यु के समान ही हुई । 


एक अ्रकारण विरोध 


ग्राचायंश्री का कलकत्ता महानगरी में पदार्पण हुआ । जनता की ओर से उनका हादिक स्वागत किया गया। 
आचार्यश्री के विचार जनता के हृदय को आलोकित कर रहे थे; क्योंकि उनके विचार युग की भूख को तृप्ति प्रदान करने 
वाले थे। यों भी कहा जा सकता है कि युग की भूख उन विचारों को पाने के लिए तड़प रही थी। उनके विचार समय 
के अनुकूल थे और समय उनके विचारां के अनुकूल था। लोगों ने उन्हें युग-चेतना के प्रतिनिधि के रूप में देखा । वहां के 
व्यापारिक क्षेत्रों में नैतिकता और अध्यात्म की चर्चा होने लगी | जहाँ लोग बहुधा व्यापार या नौकरी के लिए ही पहुंचते 
हैं, वहाँ कोई नेतिकता और अव्यात्म की श्रलख जगाने पहुँचे, तो यह एक भ्रगोखी-सी ही वात लगेगी। अ्राचायंश्री इसी- 
लिए वहाँ गये थे, ग्रत: एक नये प्रकार के व्यक्तित्व को देखने का कुतूहल हर किसी में सहज ही जागृत होने लगा था। 
जो परिचित थे वे तो आते ही, पर जो अपरिचित थे थे भी काफी बड़ी संख्या में आते । देखने-सुनने की भावना लेकर ग्राते 
और तृप्त होकर जाते । 

चातुर्मास से पूर्व महानगरी के अनेक अंचलों में झआचायंश्री का पदापंण हुप्ना । सवंत्र जनता का अपार उत्साह 
और अपार स्नेह उन्हें मिला । उन्होंने भी जनता को वह उपदेश दिया जो उसे वहाँ कभी भूले-भटठके भी नहीं मिल 
पाता। विश्येप प्रवचनों तथा कार्यक्रमों की सफलता भी अ्रद्धितीय रही। आचायेश्री को कलकत्ता और कलकत्ते को 
आचार्यश्री भा गए। 

कुछ व्यक्ति आचायंश्री की यशो-गाथा के प्रति असहिष्णु थे। वे उनके वर्चस्व को किसी भी मूल्य पर रोक 
देना चाहते थे । आचायंश्री ने जब तक अपने वर्षाकालीन प्रवास का निर्णय नहीं किया था, तब तक तो वे लोग प्राय: 
शान्त ही रहे थे । शायद उन्होंने उस थोड़े दिनों के प्रवास को साधारण और अस्थायी प्रभाव वाला ही समभा हो, ग्रत: 
उसकी उपेक्षा कर दी हो; परन्तु जब आचाय॑ंश्री ने वहीं वर्षा-काल बिताने का निर्णय कर दिया तब उनके प्रयत्नों में 
त्वरता आ गई । विरोधी वातावरण निमित करने के उपाय खोजे जाने लगे। वे किसी-न-किसी वहाने से आचार्यश्री 
और उनके मिशन के प्रति ऐसी घृणा फैला देना चाहते थे कि जिससे उनके पूर्वोषाजित समस्त वर्चस्व और प्रभाव को 
आवृत किया जा सके । 


१ जन भारती, १८ सितम्बर ५५ 


श्रध्याय | संघर्षों के सम्मुख [ १०६ 


उन विरोधी व्यक्तितयों में कुछ तो ऐसे थे जो कि आ्राचायं श्री और उनके कार्यों का जब-तब विरोध करते रहे 
हैं। उसमें उन्होंने सच-झूठ का भी कोई विशेष अन्तर नहीं किया है । यों उनमें अनेक व्यक्तित पढ़े-लिखे हैं, कार्य-क्रुशल हैं, 
शष्ट हैं; परन्तु आचार्यश्री के विरोध में वे श्रपनी शिष्टता को बहुधा नहीं निभा पाते। शायद उसकी आवश्यकता भी 
नहीं मानते हों । यद्यपि मैं उनमें से अनेकों को व्यक्तिश: नहीं जानता, परन्तु आचार्यश्री के प्रति किये जाते रहे उनके 
भाषा-प्रयोग ने कम-से-क्रम मेरे मन पर तो यही छाप छोड़ी है। मुलतः विरोधी भाव उन्हीं कुछ लोगों के मन में था। 
उन्होंने जब वैसा वातावरण बनाया, तब कुछ और व्यक्ति भी उसमें आ मिले। कुछ उनके मेत्री-सम्पर्क से, तो कुछ 
भुलावे से । 

विरोध का वह एक विचित्र प्रकार था, परन्तु आचायंश्री का साहस उससे भी विचित्र था। वे देखते रहे,सुनते 
रहे और अपने कार्यों में लगे रहे । वे स्वयं भी तो कलकत्ता में विरोध करने के लिए ही गये थे। यह दूसरी बात है कि 
आचार्यश्री अनीति और अवबर्म का विरोध कर रहे थे, जत्रकि उनके विरोधी लोग अनीति और अधर्म का विरोध करने 
वालों का विरोध कर रहे थे। 

आचायंश्री के विरुद्ध यह अभियान लगभग छ : महीने तक चलता रहा होगा। कभी धीमे, तो कभी तेज्ञी से । 
पर न कभी वे उससे उत्तेजित हुए और न भयभीत । वे विरोध को विनोद समझकर चलने के ग्रादी हैं। जहाँ उन्हें किमी 
विरोध का सामना करने को बाध्य होता पड़ता है, वहाँ वे उसके लिए भी घत्रराते नहीं। वे मानते हैं--/विरोध से घत्र- 
राने की कोई झ्ावश्यकता नहीं। उससे घवराने वाले समाप्त हो जाते हैं और उठकर उसका सामना करने वाले विजय 


प्राप्त कर लेते हैं। 





१ नेतिक संजीवन, पृ० ३६ 


हे 5 
जीवन-डतदल 


आचार्यश्री का जीवन शतदल कमल के समान है। कमल की प्रत्येक पंखड़ी अपनी विशिष्ट महत्ता लिये होती 
है। उन पंखड़ियों की समवायात्मक एकता ही तो कमल की आत्मा होती है। जीवन का शतदल विभिन्‍न घटनाओ्रों की 
पंखड़ियों से बना होता है। प्रत्येक घटना अउते-ग्राप में परिपूर्ण होती है, फिर भी अयने से उच्च पूर्णता का एक अंग बत 
कर वह जीवन को आकृति प्रदान करती है। मधथुक्ोश की सुरक्षा में खड़ी पंखड़ियाँ अधिक सुव्यव॒स्थित लगती हैं, जब्र 
कि उसके बाहरी घेरे की बिखरीं-बिखरीं सी । फिर भी मूल से बँधी हुई वे उससे ग्रभिन्‍न होती हैं। जीवन-घटनाओओं में भी 
यही क्रम होता है। कुछ घटनाएं किसी एक ही क्रम में ढलकर जीवन के विशेष क्षेत्र को घेरती हैं; पर कुछ ऐसी भी होती 
हैं जो जीवन का अभिन्‍त अंग होने पर भी अलग-अलग सी लगती हैं। अपेक्षाकृत कुछ अधिक खुलापन उन्हें ऐसा बना 
देता है। फिर भी पंखड़ियों के सौरभ की तरह प्रेरणात्मकता की झतिशयता तो उनका अपना जन्म-जात स्वभात्र होता 
ही है । इस अध्याय में आचायंश्री के जीवन-शतदल की उन अलग-प्रलग दिखायी देने वाली स्फुट घटनाओ्रों का दिग्दशंत 
कराया गया है। आ्राचायेश्री का जीवन किसी एक बंधी-बँधायी परिपाटी का जीवन नहीं है, वह तो एक बहते हुए प्रवाह 
का जीवन है। उसमें घुमाव है, कटाव है तथा नव-निर्माण की उच्च अभिलाषा है; बहाव तो उन सब में व्याप्त है ही । 
इसीलिए उनका जीवन घटना-संकुल है। उन घटनाग्रों के प्रकाश में हम आचायंश्री के जीवन को नये-नये कोणों से देख 
सकते हैं। जिस तरह हीरे को उसका छोटे-से-ड्ोटा पहलू भी एक नयी चमक और आ्राकृति प्रदान करता है, उसी तरह 
छोटी-छोटी स्फूट घटनाशरों की प्रत्येक स्फुरणा आचाय॑ंभ्री के जीवन का एक-एक नया कक्ष खोलने वाली है। यहाँ कुछ 
घटनाएं संकलित की गई हैं। 

शारीरिक सौन्दर्य 

पूर्ण दर्शन 

आचायंश्री के पास जहाँ आरन्तरिक सौन्दय का अक्षय स्रोत है, वहाँ बाह्य सौन्दर्य भी कुछ कम नहीं । प्रकृति ने 
उनके व्यक्तित्व के निर्माण में रूप-सम्पदा को खुले हाथ से लुटाया है, इसी लिए उनके शा रीरिक अवयवों की रचना किसी 
कलाकार की अद्वितीय कलाकृति के समान है। साधारण व्यक्तियों की अ्राँखें उनकी आकृति पर टिकें, यह कोई झ्राइचर्य 
की बात नहीं है; किन्तु दाशनिक और विद्वानों को भी उनकी आकृति लुब्ध कर लेती है। दक्षिण से दो दाशनिक्र राज- 
स्थान में आचाय॑श्री के पास श्राये । कई दिनों तक नाना दाशंनिक विषयों पर विभर्षण होता रहा । जब वे बिदा होने लगे 
तो बोले--- सभी तृप्तियों के साथ हम एक अनुप्ति भी लिये जा रहे हैं ।” 

साइचये आचायंश्री ने पूछा---कौन-सी अतृप्ति ? 

उन्होंने कहा--मुख-वस्त्रिका के कारण हम आपके पूर्ण मुख का दर्शन नहीं कर पाये। आपके मुख का प्र्थ- 
दक्शन हमें प्रतिदिन पूर्ण दर्शन के लिए उत्सुक करता रहा है। हमें श्राज संकोच छोड़कर यह कहने को विवश होता पड़ 
रहा है कि यदि कोई शास्त्रीय बाधा न हो, तो क्षण-भर के लिए भी अपने भ्रनावृत मुख के दर्शन का अवसर अवदय दें ! 


भ्रध्याय .] जीवन-शतदल [ १११ 


नेत्रों का सौन्दर्य 


यूनेस्को के प्रतिनिधि तथा अन्तर्राष्ट्रीय शाकाहारी-मण्डल के उपाध्यक्ष श्री वुडलैण्ड केलर बम्बई में सपत्नीक 
आचायंश्री के सम्पर्क में आरये। श्री केलर जब ग्राचायंश्री से बातचीत कर रहे थे, तब श्रीमती केलर आचार्य॑श्री के नेत्रों 
की ओर बड़ी उत्सुकता से देख रही थीं। बातचीत की समाप्ति पर श्रीमती केलर ने कहा--मुझे बहुत लोगों से मिलने 
का अवसर मिला है, किन्तु जो ओज, आभा और आत्म-तेज आपके नेत्रों में है, वेसा अ्रन्यत्र कहीं देखने में नहीं ग्राया । 
निस्सन्देह आपके नेत्रों का सौन्दर्य और तेज स्विता मनुष्य को लुभा लेने वाले हैं । 


तात्कालिक प्रतिक्रिया 


यूरोप की खु्यातिलब्ध चित्रकर्त्री कुमारी एलिज़ाबेथ बूनर दिल्‍ली में जब मेरे सम्पर्क में श्रायीं, तब उन्होंने मुझे 
आचाय॑श्री का एक स्वनिर्भित चित्र दिखलाया तथा उसका इतिहास भी बतलाया । एक दिन 'शान्ति-निकेतन' में ग्रचानक 
ही आचायंश्री से उनकी भेंट हो गई थी। आचायंश्री अपनी वंगाल-यात्रा के समय विश्व-कवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर के 
सांस्कृतिक व ऐतिहासिक संग्रहालय तथा शान्ति निकेतन के समृद्ध पुस्तकालय का अवलोकन कर वाहर झा रहे थे और 
उधर से ही कुमारी एलिज़ावेथ अन्दर जा रही थीं। एक क्षण के लिए उनका आकस्मिक साक्षात्कार हुआ। इतने मात्र 
से ही वे इतनी प्रभावित हुई कि पुन: कलकत्ता आकर आचायंश्री से मिलीं और एक महीने तक वहाँ ठहरकर आचार्यश्री 
का जो एक भव्य चित्र बनाया, वही यह था । वे ऐसा करने के लिए क्यों प्रेरित हुईं, उन्होंने इस विपय पर एक लेख भी 
लिखा, जो कि कलकत्ता के पत्रों में प्रकाशित हुप्ना था। उस लेख में उन्होंने वतलाया है--शान्ति निकेतन में जब मैं 
उत्तरायण के द्वार पर पहुँची तो उधर से आते व्यक्तियों के एक समूह ने मेरा ध्यान आराकषित किया। मैंने देखा कि वे 
नंगे पाँव र्वेत वस्त्रधारी साधु थे, जो कवि-गृह से आ्रा रहे थे। वे जैन थे और उनके मुँह पर ब्वेत वस्त्र बँधा हुम्ना था। 
मैं ग्रादरपृर्वक एक ओर खड़ी हो गई। वे निकट पहुँचे। मुझे शान्ति अनुभव हुई, उन्होंने मेरे ताम व देश के विषय में 
प्रश्न पूछे । उनके प्रश्न गहरे थे और मेरी तात्कालिक प्रतिक्रिया थी कि उनकी आँखें बड़ी तेज्ञ हैं।” 

एक विदेशी कलाकार महिला की यह प्रतिक्रिया झाचार्यश्री के व्यक्तित्व की जहाँ अ्साधारणता की द्योतक है, 
वहाँ उनके रूप-सौन्दर्य का एक ज्वलत्त उदाहरण भी । 


ठीक बुद्ध की तरह 


एक बार आचार्यश्री सरदारशहर पधार रहे थे। उन्हीं दिनों सरदारशहर में एक्र वेद्र-सम्मेलन हो रहा था। 
अनेक लब्धप्रतिष्ठ वद्यों ने उसमें भाग लिया था। उनमें से कई व्यक्तियों ने सरदारशहर से ग्राकर मार्ग-स्थित ग्रामों में 
आचायेंश्री के दर्शन किये । उनमें जयपुर के सुत्रेस्चिद्ध राजवैद्य नन्दकिशो रजी भी थे। आचार्यश्री से उन लोगों ने विविश्र 
विषयों पर वार्तालाप किया और पूर्ण तृप्ति के साथ जब वापस जाने के लिए खड़े हुए, तव ननन्‍्दकिशो रजी ने कहा-- 
“ग्राचार्यश्री के कानों की वनावट ठीक भगवान्‌ बुद्ध के कानों की तरह है। मैंने कानों की ऐती सुषमा अन्यत्र कहीं नहीं 
देखी ।” 


आत्म-सौन्दर्य 


आचाय॑श्री ने जन-निर्माण में लगकर भी आत्म-निर्माण को गौण नहीं बनाया है। वे अपने जीवन को आगे बह- 
कर जीते रहे हैं, और सिहावलोकन-पद्धति से अयने भूत काल का झ्वलोकत क रते हुए उसे समझते रहे हैं। ध्यान, योगा- 
सन आदि क्रियाएं उनके आत्म-निर्माण की ही प्रंग हैं। इनसे उतका झात्म-सौन्दर्य निरन्तर निखार पाता रहा है। 

वे सात्त्विक तथा मित आहार के समथंक रहे हैं। अपने ग्राह्यर पर उनका बहुत ग्रधिक नियन्त्रण है। ययासम्भव 
वे बहुत स्वत्प द्रव्यों से तृप्त हो जाते हैं । अपने आचार-व्यवहार की कुशलता पर भी वे कड़ाई से ध्यान देते रहे हैं। जब 


११२ |] आचायंश्री तुलसी श्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ द्वितीय 


कोई काँटा या कंकर उनके पैरों में लग जाता है, तब वे बहुधा यह कहते सुने जाते हैं कि यह तो ईर्या समिति की क्षति 
का दण्ड है। अपनी हर प्रकार की स्खलनाग्रों को वे आत्म-नियन्ता बनकर दूर करते हैं। निन्‍दा और प्रशंसा से अल्षब्ध 
रहते हुए वे भ्रपती गति को बनाये रखने में सवेया समर्थ हैं। यह उनका आन्तरिक सौन्दय शारीरिक सौन्दर्य से भी अधिक 


प्रभावक है। 


प्रेम की भाषा 


जो व्यक्ति उनके सम्पर्क में आता है, वह बहुधा उनका ही हो जाता है। वह उनकी गात्मीयता और ग्रकारण 
वात्सल्य में खो-सा जाता है । शायद स्नेह की भाषा समभने वाला ही उसका पूरा रसास्वादन कर पाता है। कलकत्ता से 
राजस्थान आते हुए आचार श्री दिल्ली पहुँचे। वहाँ दिल्‍ली पब्लिक लाइब्रेरी-हॉल में उनका रावंजनिक स्वागत किया 
गया । सुप्रसिद्ध चित्रकर्त्री कुमारी एलिज़ाबेथ ब्रूनर उस कार्यक्रम में आदि से अ्न्‍रन्त तक उपस्थित रहीं । कार्यक्रम 
समाप्त होने पर आचायें श्री ने उससे कहा--तुम हिन्दी नहीं समझती, फिर इतनी देर चुपचाप केसे बैठी रहती हो ? उसने 
उत्तर देते हुए कहा--प्रेम की भाषा अलग ही होती है; मैं उसे समभती हूँ। हर कोई उसे नहीं सम पाता, इसीलिए 
ऊब जाता है। 


प्रखर तेज 


ब्यावर में 'अणुब्रत प्रेरणा-दिवस' पर बोलते हुए ग्रजमे र के तपे हुए कार्यकर्ता श्री रामनारायण चौधरी ने कहा--- 
मेरे दिमाग़ में कल्पना थी कि आचायंश्री तुलसी कोई वृद्ध मनुष्य होंगे; पर आज ज्यों ही मैंने उनके दर्शन किये तो पाया 
कि आचार्यश्री में प्रखर आ्राध्यात्मिक तेज के साथ-साथ आयु और शरीर का भी तेज है। 


शक्ति का श्रपव्यय क्‍यों ? 


राजस्थान विधान-सभा में आचायंश्री के प्रवचन का कार्यक्रम था। उसके बारे में एक स्थानीय पत्रिका के सम्पा- 
दक ने कुछ अनगंल बातें लिखी थीं। विधान-सभा के उपाध्यक्ष निरंजननाथजी को यह बहुत बुरा लगा। उन्होंने उस कार्य 
को अपमान समझा और भ्राचार्य श्री के सम्मुख कहने लगे--यह हमारा और विधान-सभा का अपमान है । हम इस पर 
कानूनी का रंवाई करेंगे। 

आचायेश्री ने कहा--हमारे लिए किसी व्यक्ति का अहित हो, यह मैं नहीं चाहता | किसी की इस प्रक्रार झा नो- 
चना करना अज्ञान है। अज्ञान को मिटाना है तो उसके दोष को क्षमा कर देना होगा। दूसरी यह बात भी है कि इन 
तुच्छ घटनाओं में हमें अपनी शक्ति का अपव्यय क्यों करना चाहिए ? 


प्रशंसा का क्या करे ? 


एक पुरोहित ने आचार्यश्री से कहा--मैंने आपके दर्शन तो झ्राज पहली वार ही किये हैं, किन्तु मैं लोगों के बीच 
ग्रापकी बहुत प्रशंसा करता रहा हूँ। अनेकों व्यक्तियों को मैंने आपके सम्पर्क में आने की प्रेरणा दी है। 

आचायंश्री ने कहा--पुरोहितजी ! हमें अपनी प्रशंसा नहीं चाहिए। हम उसका क्या करें ! हम तो चाहते हैं 
कि हर कोई अपने जीवन की सत्यता को पहचाने । इसी में उसके जीवन का उत्कर्ष निहित है। 


क्या परों में पीड़ा है ? 


आचार्यश्री ने पिलानी से विहार किया तो सेठ जुगलकिशो रजी बिड़ला भी बिदा देने के लिए दूर तक साथ-साथ 
झाये। मार्ग में वे आचार्येश्री से बातें करते चल रहे थे। आचायंश्री जब-जब बोलते, तब पैर रोक लेते। बिड़लाजी ने 
समझा, सम्भवतः पैरों में पीड़ा है जिससे वे ऐसा कर रहे हैं । जब कई बार ऐसा हुआ तो उन्होंने पूछ लिया--#्ष्या पैरों 
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में पीड़ा-विशेष है? आचाय॑श्री ने कहा--तहीं तो, कोई भी पीड़ा नहीं है। बिइलाजी ने तब साइचय पूछा--तो आप रुक- 
रुक कर क्‍यों चल रहे हैं ? आचार्यश्री ने प्रश्न का भाव अब समझा। उन्होंने समाते हुए कहा--चलते समय बातें न 
करने का हमारा नियम है; अत: जब-जब बोलने का अवसर आता है, तव-तब मैं रुक जाता हूँ। विड़लाजी ने क्षमा माँगते 
हुए कहा--तब तो मुझे भी नहीं बोलना चाहिए था। 


जशान्तिवादिता 


ग्राचार्यश्री की नीति सदा से ही शान्ति-प्रधान रही है। भ्रशान्ति को न वे स्वयं चाहते हैं और न दूसरों के लिए 
पैदा करते हैं। जहाँ शान्ति की सम्भावना होती है, वहाँ वे अपने को तत्काल अलग कर लेते हैं । इसी शान्तिवादी नीति 
का परिणाम है कि झ्राज उनके विरोधी भी उनकी प्रशंसा करते हैं । 


प्रथम कलक 


ग्राचारय-काल के प्रारम्भ में ही उनकी झान्तिप्रियता की एक झलक सबको मिल गई थी। उन्होंने अपना प्रथम 
चातुर्मास वीकानेर में क्रिया था। उसकी समाप्ति पर जब वहाँ से विहार किया, तब कई हज़ार व्यक्ति उनके साथ थे । 
वहाँ के सुप्रसिद्ध रांगड़ी चाक की सड़क जन-संकुल हो रही थी। उसी समय सामने से एक अन्य सम्प्रदाय के आचार्य श्रा 
गए। उनकी नीति सदा से ही तेरापंथ के विरुद्ध रही थी। उस समय भी वे किसी अच्छे इरादे से नहीं झ्राये थे । उनके 
साथ के आगे चलने वाले कुछ भाई भ्रपमानजनक ढंग से 'हटो-हटो' कहते हुए आगे बढ़े । आचार्यश्री ने स्थिति को तत्काल 
भाँप लिया । सवको चीर कर आगे बढ़ने के इरादे से इधर वाले भाइयों में बड़ी उत्तेजना फैली; परन्तु आचार्यश्री ने 
स्थिति को परोठा और सड़क छोड़कर एक ओर हो गए । साथ के जन-समुदाय के लिए इधर-उधर हटने को कोई स्थान 
नहीं था। फिर भी ग्राचायंश्री ने उन्हें शान्त रहने तथा उनका मार्ग न रोकने का निर्देश किया। सड़क पर के सभी 
व्यक्तितयों ने एक-दूसरे से सटते हुए उनके लिए मार्ग खाली किया। दूर तक केवल दो आदमी गुज़र सकें, इतनी-सी पढ्ठी 
में से वे लोग 'विजय' का गर्व करते हुए गज रे । यदि झा चार्यश्री उस समय शान्ति न रख पाते, तो भगड़ा अवश्यम्भावी 
. था। उस काये की जन-प्रतिक्रिया यह रही कि ग्राचायंश्री ने बड़ी समझदारी और शान्ति से काम लिया। स्वयं दूसरे 
पक्ष के समभदार व्यक्तियों ने आचार्य श्री के काय॑ की प्रशंसा की और अपने पक्ष की नीति की झ्ालो चना की । यह उनकी 
शान्तिवादिता की जन-साधारण के लिए प्रथम लक थी । 


स्वाध्याय ही सही 


नवलगढ़ में रातजिकालीन व्याख्यान बाज़ार में हुआ, और शयन पास के दिगम्बर मन्दिर में। जनता ने अगले 
दिन फिर वहीं व्याख्यान देने के लिए आग्रह किया, झाचार्येश्री ने स्वीकृति दे दी । जब दूसरे दिन साय॑ वाजार में पहुँचे 
तो सुना कि वहाँ किसी वैष्णव साधु का व्याख्यान हाने वाला है। आचार्यश्री कुछ अ्रसमंजस में पड़े, पर तत्काल ही निर्णय 
कर लिया कि चलो, आज रात को मन्दिर में स्वाध्याय ही करेंगे । कुछ लोगों ने आ्राकर कहा --आप भी यहीं ठहर जाइये। 
हम दोनों का ही व्याख्यान सुन लेंगे। आचार्यश्री ने कहा --यद्यपि एक सभा में दो धर्मावलम्त्रियों के व्याख्यात झ्राजकल 
कोई झ्राश्चर्य का विषय नहीं रहा है, फिर भी यहाँ जिस ढंग से यह कार्य क्रम- रखा गया है, उससे मुझे लगता है कि उसके 
पीछे कोई विद्वेष-बुद्धि काम कर रही है। ऐसी स्थिति में यहाँ व्याख्यान देने से शान्ति रहना कठिन है। ग्राचायंश्री वहां 
नहीं ठहरे और मन्दिर में चले गए। | 

जब उस वैष्णव साधु को इस घटना-क्रम का पता लगा तो आदमी भेजकर कहलाया कि मुझे यह पता नहीं था कि 
वहाँ पहले किसी जेनाचार्य का व्याख्यान होना निश्चित हो चुका है। मुभसे भ्राग्रह करने वालों ने मुर्भे इस स्थिति से अनजान 
रखा। यद्य पिमैंने उसस्थान पर व्याख्यान देता स्वीकार कर लिया, पर अब प्रसन्‍्तता से कहता हूँ कि मैं वहाँ नहीं जाऊंगा । 
पुर्व-निर्णयानुसार वहाँ जैनाचार्य का ही व्याख्यान हो। मुझे सुनते की इच्छा रखने वाले मेरी कुटिया पर ग्रा सकते हैं । 
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आचायंश्री ने उस भाई से कहा--हमें उनके व्याख्यान देने पर कोई आपत्ति नहीं है। हमारा व्याख्यान कल 
वहाँ हो ही चुका है; श्राज यदि लोग उनको सुनें तो यह हमारे लिए कोई बाधा की वात्त नहीं है। इस पर भी उस सन्देश- 
वाहक ने स्पष्ट कर दिया कि वे नहीं आयेंगे। आचाय॑ंश्री फिर भी वहाँ नहीं गये, तब बाज़ार के अनेक प्रमुख व्यक्तियों 
ने आकर पुनः निवेदन किया और दबाव दिया कि अब्र तो किसी प्रकार की अशान्ति का भी भय नहीं रहा है। इस पर 
आचायंश्री ने व्याख्यान देना स्वीकार कर लिया और वहाँ गये । 


शान्ति का मार्ग 


सौराष्ट्र में जिन दिनों विरोधी वातावरण चल रहा था, तब मास्टर रतिलाल भाई आचायंश्री, के दर्शन करने 
आये। सौराष्ट में धर्म-प्रचार के लिए अपना समय और शक्ति लगाने वालों में वे एक प्रमुख व्यक्ति थे । वे जब आये तो 
उनके मन में यह भय था कि न जाने आचार्यश्री क्‍या कहेंगे ! मुनिजनों को वहाँ भेजने की प्राथेना करते समय उन्हें यह 
पता नहीं था कि विरोधी लोग वातावरण को इतना कलुषित कर देंगे। किन्तु अब उसका सामना करने के अतिरिक्त 
और कोई मार्ग भी नहीं था। 

आचार्यश्री ने पुछा-कहिये, सौराष्ट्‌ में कैसी स्थिति है? प्रचार-कार्य ठीक चल रहा है ? इस प्रश्न ने 
रतिलाल भाई को असमंजप्त में डाल दिया। वे कुछ सोच नहीं पा रहे थे कि इसका उपयुक्त उत्तर क्या हो सकता है; 
फिर भी उन्होंने कुछ साहस करके कहा--एक प्रकार से ठीक ही चल रहा है, किन्तु विरोधी वातावरण के कारण उसकी 
गति में पूर्व वत्‌ तीव्रता नहीं रह सकी है । 

आचायंश्री ने उन्हें श्राइवासन देते हुए कहा--यह कोई चिन्ता की बात नहीं है । हमें ग्रपती ओर से वातावरण 
को पूर्ण शान्त बनाये रखना है। विरोधी लोग क्या करते हैं, इस ओर ध्यान न देकर, हमें क्या करना चाहिए--पही 
अधिक ध्यान देने की बात है। हमें विरोध का शमन विरोध से नहीं, अपितु शान्ति से करना है। भगवान्‌ का तो मार्ग ही 
शान्ति का है। 

आचायश्री के इस कथन से रतिलाल भाई झाइचर्यान्वित हो गए। उन्होंने कहा--गुरुदेव ! मुझे तो यह भय था 
कि आप कड़ा उलाहना देंगे। मैंने सोचा था कि सौराष्ट्‌ में साधु-साध्त्रियों के प्रति किये जा रहे व्यवहार से अवश्य ही 
आप कर॒द्ध हुए होंगे, किन्तु आपने तो मुझे उलठा शान्ति का ही उपदेश दिया । 


गहराई में 


आचायंश्री अनेक वार साधारण-सी बात को भी इतनी गहराई तक ले जाते हैं कि उसमें दार्शनिक तत्त्व नवनीत 
की तरह ऊपर उभर आता है। साधारण-से-साधा रण घटना भी आचाय॑ंश्री के चिन्तन का स्पर्श पाकर गम्भीर बन जाती 
है । साधारण व्यक्ति बहुधा घटना के वहिस्तल को ही देखता है जत्र कि आचायें श्री उसके अन्तस्तल को देखते हैं । 


पीछे से भी 


एक बार कुहासा छाया हुत्ना था । उसके कारण विहार रुका हुआ था। मुनिजन अपना-प्रपना सामान समेटे 
विहार के लिए तैयार बंठे थे। कुछ प्रतीक्षा के बाद एक बार थोड़ा-सा उजाला हुग्ना। सामने से ऐसा लगने लगा कि अब 
कुहासा समाप्त होने वाला ही है। एक साधु ने खड़े होकर सामने दूर तक नज़र फैलाते हुए कहा--अ्रत्र कुहासा मिटने में 
अधिक देरी नहीं है। यह बात चल ही रही थी कि इतने में पीछे से रुई के फाहे-जैसे कुहासे के बादल उमड़ आये और 
फिर पहले जैसा ही वातावरण हो गया। 

आचायंश्री ने इस वात को गहराई तक ले जाते हुए कहा--अश्रागे सब देखते हैं, पर पीछे कोई नहीं देखता । 
विपत्ति पीछे से भी तो झा सकती है। सच तो यह है कि वह प्रायः सामने से कम ओर पीछे से ही ्रधिक आया करती है। 
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पेड़ी का दोष 


आचार्यश्री जिस मकान में ठहरे थे, उसकी एक पेड़ी बहुत ख़राब थी। अपनी आसावधानी के कारण उस दिन 
अनेक व्यक्तियों ने उससे चोट खायी। चोट खाकर अन्दर ग्राने वाले प्रायः हर व्यक्ति ने उस पैड़ी को तथा उसके निर्माता 
और स्वामी को कोसा । 

पैड़ी के प्रति व्यक्त किये जाने वाले उन विविध उद्गा रों को सुनकर आाचारयंश्री ने उस वात की गहराई तक पहुँचते 
हुए कहा--पर-दोष-द्शन कितना सहज होता है और आात्म-दोष-दर्शव कितना कठिन, यह इस पैड़ी की बात ने सिद्ध 
कर दिया है। हर कोई चोट खाने वाला पैड़ी को दोष देता हैं, जब कि वस्तुतः दोष अपनी अ्रतावधानी का है। पैड़ी की 
बनावट में कुछ कमी हो सकती है, फिर भी कुछ दोष अ्रपनी ईर्या का भी तो है। 


टोपी का रंग 


समाजवादी नेता श्री जयप्रकाशनारायण पहले-पहल जब जयपुर में झ्राचार्य श्री से मिले थे, तब सफेद टोपी पहने 
हुए थे; किन्तु जब दूसरी वार दिल्ली में मिले, तव लाल टोपी पहने हुए थे । वार्तालाप के मध्य आचार्यश्री ने टोपी के 
लिए पूछ लिया कि सफेद के स्थान पर यह लाल टोपी कैसे लगायी हुई है ? जयप्रकाशजी ने कहा--हमारी पार्टी वालों 
ने यही निर्णय किया है। सफेद टोपी अ्रव बदताम भी हो चुकी है। 

आचार्यश्री ने स्मित भाव से कह---टोपी बदनाम हो गई इसलिए आपकी पार्टी ने उसका रंग बदल दिया; परन्तु 
बदनामी के काम तो टोपी नहीं, मनुष्य करता है, उसको बदलने की आपकी पार्टी ने क्या योजना बनायी है ? 


सम्प्रदाय : धर्म की शोभा 

आचारयंश्री विहार करते हुए जा रहे थे, मार्ग में एक विशाल आाम्र-वृक्ष आ गया । सन्‍्तों ने उनका ध्यान उधर 
आक्ृष्ट करते हुए कहा-ञयह वृक्ष बहुत बड़ा है। 

ग्राचार्यश्री ने भी उसे देखा और गम्भी रता से कहने लगे---एक मूल में ही कितनी शाखाएं-प्रशाखाएं निकल 
जाती हैं। धर्म-सम्प्रदाय भी इसी प्रकार एक मूल में से निकली हुई शाखाएं होती हैं। परन्तु इनकी यह विशेषता है कि 
इनमें परस्पर कोई भगड़ा नहीं है, जबकि सम्प्रदायों में नाना प्रकार के भगड़े चलते रहते हैं। शाखाएं वृक्ष की शोभा हैं । 
उसी प्रकार सम्प्रदायों को भी धर्म-वृक्ष की शोभा बनना चाहिए। 


नास्तिकता पर नया प्रकाश 


प्रसिद्ध कीतंतकार डा० रामनारायण खन्ना आचार्यश्री के सम्पर्क में आये। उन्होंने श्रपनी कुछ चौपाइयाँ भ्रादि 
भी सुनायीं । बातचीत के क्रम में वे थोड़ी-थोड़ी देर के बाद “रामकृपा' को दुहराते रहे। सम्भवतः उन्होंने इस शब्द का 
प्रारम्भ तो भक्रित की दृष्टि से ही किया होगा; पर अब वह उनके लिए एक मुहावरा वन चुका था। आचायंश्री ने 
जब इस बात की ओर लक्ष्य किया तो कहने लगे---डाक्टर साहब ! आप मनुष्य के पुरुषार्थ को भी कुछ मानियेगा ? 
“रामकृपा-प्रभुकृपा' आदि शब्दों को भक्ति-संभूृत हृदय के उद्गारों से अधिक महत्त्व देने पर स्वयं प्रभु को भी राग-देप- 
लिप्त मान लेना होगा। अहं-भाव को रोकने के लिए 'रामकृपा' जैसी भावनाएं ग्रावश्यक्र हैं, तो क्या अकर्म ग्यता और 
हीन भाव को रोकने के लिए पुरुषार्थ को नहीं मानना चाहिए ? मैं मानता हूँ कि परमात्मा को न मानना नास्तिकता है; 
पर क्या अपने-आप को न मानना उतनी ही बड़ी नास्तिकता नहीं है ? 

डाक्टर साहव मानो सोते से जाग पड़े। आचायंश्री ने नास्तिकता पर जो नया प्रकाश डाला था, वह उनके 
लिए एक बिल्कुल ही नया तत्त्व था। 
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कार्य ही उत्तर है 


एक भाई ने झाचार्य श्री को एक दैनिक पत्र दिखलाया। उसमें आचार्य श्री के विषय में बहुत-सी अनर्गल बातें 
लिखी हुई थीं। उसी समय एक वकील आराचायंश्री से व॒तचीत करने के लिए आये । उन्होंने भी पत्र देखा | वे बड़े खिन्‍न 
हुए। कहने लगे--यह क्या पत्रका रिता है ? ऐसे सम्पादकों पर मुक़दमा चलाया जाना चाहिए। 

आचारयंश्री ने स्मित भाव से कहा--की चड़ में पत्थर फेंकने से कोई लाभ नहीं । मैं कार्य को आलोचना का 
उत्तर मानता हूँ, ग्रतः: मुक़दमा चलाने या उत्तर देने की अपेक्षा कार्य करते जाना ही अधिक अच्छा है। मौखिक समाधानों 
से कार्यजन्य समाधान अधिक महत्त्वपूर्ण होते हैं । 


फोटो चाहिए 


आचार्य श्री राजस्थान के भू० पू० पुनर्वास-मनन्‍्त्री अमृतलाल यादव की कोठी पर पधारे। यादवजी तथा उनकी 
पत्नी ने श्रद्धा-विभो र होकर उतका स्वागत किया । कुछ देर वहाँ ठहरना हुआ । बातचीत के दौरान में यादवजी की पत्नी 
ने कहा--मुझे नैतिक कार्यों में वड़ी अभिरुचि है। मैंने अपने घर में उन्हीं लोगों के फोटो विभेष रूप से लगा रखे हैं 
जिनकी सेवाएं संसार को उच्च चा रित्रिक आ्ाधार पर प्राप्त हुई हैं। मुझे अपने कमरे में लगाने के लिए आपका भी एक 
फोटो चाहिए। 

आवचार्यश्री ने कहा--फोटो का श्राप क्या करेंगी जब कि मैं स्वयं ही झ्रापके घर में बैठा हुआ हूँ । मेरी दृष्टि में 
वास्तविकता तो यह है कि मनुष्य-आक्ृति को न पूज कर उसके गुणों का या कथन का ग्रनुसरण किया जाना चाहिए। 


हमारा सच्चा ऑॉटोग्राफ 


ग्राचार्यश्री विद्यार्थियों में प्रवचन कर वाहर आये। कई विद्यार्थी उनका आटोग्राफ लेने को उत्सुक थे। फाउपण्टेन 
पेन और डायरी ग्राचारयश्री की तरफ बढ़ाते हुए विद्यार्थियों ने कहा--आप इममें हस्ताक्षर कर दीजिये। 

आचाय॑श्री ने मुस्कराते हुए कहा--देखो बालको ! मैंने ग्रभी जो वातें कही हैं, उन्हें जीवन में उतारने का 
प्रयास करो | यही हमारा सच्चा ऑटोग्राफ होगा । 


गरम का बिगाड़ 


एक प्याले में दूध पड़ा था और उसके पास में ही अचित्त क्रिया हुप्ना नीबू । ग्राचायश्री को जिज्ञासा हुई--.क्या 
नीबू के रस से दूध तत्काल फट जाता है ? 

पास खड़े एक साथु ने कहा--फट तो जाता है। 

आचाय॑श्री ने नीव्‌ लिया और थोड़ा-सा दूध लेकर उसमें पाँच-चार बूंदें डालीं। दो-एक मिनट के बाद देखा, 
तब तक वह नहीं फटा । 

एक साथु ने कहा--गरम दूध जल्दी फट जाता है। यह ठंडा है, शायद इसीलिए नहीं फटा । 

आ्राचार्यश्री ने इस बात को जीवन पर लागू करते हुए कहा--ठीक ही है। ठंडी प्रकृति वाले मनुष्य का दूसरा 
कुछ नहीं विगाड़ सकता । गरम प्रकृति वाले का ही शीघ्रता से बिगाड़ हुआ्ला करता है। 


परिश्रमशीलता 


आचायंश्री श्रम में विश्वास करते हैं। वे एक क्षण के लिए भी किसी कार्य को भाग्य पर छोड़ कर निश्चिन्त 
बैठना नहीं चाहते। वे भाग्य को बिल्कुल हो नहीं मानते हों, ऐसी बात नहीं है; परन्तु वे भाग्य को पुरुषार्थ-जन्य मानते 
हैं। इसीलिए वे रात-दिन अपने काम में जुटे रहते हैं। दूसरों को भी इसी ओर प्रेरित करते रहते हैं। अनेक वार तो ठे 
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कार्य के सामने भूख-प्यास को भी भूल जाते हैं । 
भूख नहीं सताती 


एक बार आ्रागरा सेण्ट्रल जेल में उनका प्रवचन रखा गया । वापस स्थान पर शी घ्र ही पहुँच जाने की सम्भावना 
थी, ग्रतः भिक्षाचरी आदि की व्यवस्था के लिए उन्होंने कित्ती को कुछ निर्देश नहीं दिया। संयोगवशात्‌ देरी हो गई। उधर 
मुनिजन इसलिए प्रतीक्षा करते रहे कि अभी आने वाले ही होंगे। इतनी देरी का अनुमान उनका भी नहीं था। 

जेल दूर थी। गरमी काफी बढ़ गई थी। सड़क पर पैर जलने लगे थे । इन सभी कठिनाइयों को भेलते हुए वे 
ग्राये । अपने विश्वाम से भी पहले उन्हें सवकी चिन्ता थी। अतः आते ही उनका पहला प्रश्व था--क्या अभी तक भिक्षा- 
चरी के लिए तुम लोग नहीं गय्रे ? सन्‍तों ने कहा--कुछ निर्देश नहीं था, श्रतः हमने सोचा, अभी झा ही रहे होंगे; प्रती क्षा- 
ही-प्रतीक्षा में समय निकल गया। आचार्यश्री ने थोड़ी सी ब्रात्म-ग्लानि के साथ कहा--तत्र तो मैं तुम लोगों के लिए 
बहुत अन्तराय का कारण वना। सन्तों ने कहा--प्राप भी तो अभी निराहार ही हैं। आचायंश्री वोले--हाँ, निराह्ार 
ती हूँ, पर काम के सामने कभी भूख नहीं सताती। 


अधिक बीमार न हो जाऊँ ! 


आ्राचार्यश्री कुछ श्रस्वस्थ थे। फिर भी देनन्दिन के कार्यों से विश्वाम नहीं ले रहे थे। रात्रि के समय साथधुग़ों ने 
निवेदन किया कि वेद्य की राय है--प्रापको शझ्रभी कुछ दिन के लिए पूर्ण विश्राम करना चाहिए। आचार्य श्री ने कहा --मैं 
इस विषय में कुछ तो ध्यान रखता हूँ, पर पूर्ण विश्राम की बात कठिन है। मुझसे यों सर्वथा निष्क्रिप होकर नहीं बैठा 
जा सकता। मैं सोचता हैं कि ऐसे विश्वाम से तो मैं कहीं ग्रधिक बीनार न हो जाऊ ! 


श्रम उत्तीर्ण कराता है 


एक छात्रा ने ग्राचायंश्री से पूछा--प्राप तो बहुत ज्ञानी हैं; मुझे बतलाइये कि मैं इस वर्ष परीक्षा में उत्तीर्ण 
हो जाऊँगी या नहीं ! 

आचारयंश्री ने कहा--तुमने अध्ययन मन लगाकर किया या नहीं ? 

छात्रा--अध्ययन तो मन लगाकर ही किया है। 

आचार्यश्री---तब तुम्हारा मन उत्तीर्णता के विषय में बंकराशील क्यों बन रहा है ? अपने श्रम पर विश्वास होना 
चाहिए। अपना श्रम ही तो उत्तीर्ण कराने वाला होता है। ज्योतिष या भविष्यवाणी किसी को उत्तीर्ण नहीं करा सकती । 


पुरुषा्थवादी हूं 


आचायंश्री एक मन्दिर में ठहरे हुए थे । मध्याह्ल में एकान्त देखकर पुजारी ने अपना हाथ आचाय॑श्री के सम्मुख 
बढ़ाते हुए कहा--आप तो सर्वेज्ञ हैं; कृपया मेरा भविष्य भी तो देख दं, कुछ उन्नति भी लिखी है या नहीं ? 

आराचायेश्री ने कहा--मैं कोई ज्योतिषी नहीं हूँ जो तुम्हारा भविष्य बतला दूं। मैं तो पुरुषार्भवादी हूँ। मनुष्य 
को सदा सम्यक्‌ पुरुपार्थ में लगे रहता चाहिए। जो ऐसा करेगा, उसका भविष्य बुरा हो ही नहीं सकता । 


दयालुता 


आचार्यश्री की प्रकृति बहुत दयालुता की है। वे बहुत शीघ्र द्रवित हो जाते हैं । संघ-संचालक के लिए यह झ्ाव- 
इयक भी है कि वह विशिष्ट स्थितियों में अपनी दयाद्वता का परिचय दे। नाता प्रकार की प्रार्थताएं उनके सम्मुख आती 
रहती हैं। कुछ समय का ध्यान रखकर की गई होती हैं, तो कुछ ऐसे ही । कुछ माननेन्योम्य होती हैं, तो कुछ नहीं । 
जिसको प्रार्थना नहीं मानी जाती, उसके मन में खिन्‍नता होती है। यह आवदयक भले ही त हो, पर स्वाभाविक है। इन 
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सब स्थितियों में से गुजरते हुए भी सबवा सन्तुलन बनाये रखना, उनका कर्तव्य होता है। भ्रपना सन्तुलन रखना तो सहज 
होता है, पर उन्हें दूसरा का सम्तुलन भी बनाये रखना होता है। स्वभाव में दयाद्रंता हुए विना ऐसा हो नहाँ सकता । 


कंसे जा सकते हैं ? 


मेवाड़-यात्रा में आचायश्री को उत् दिन 'लम्ब्रोड़ी' पहुँचना था। मार्ग के एक सोन्याणा' नामक ग्राम में प्रवचन 
देकर जब वे चलने लगे, तब एक वृद्धा ने आगे बढ़कर आचायंश्री को कुछ रुकने का संकेत करते हुए कहा--मे रा 'मोभी 
बेटा! (प्रथम पुत्र) बीमार है। वह झा ही रहा है, श्राप थोड़ी देर ठहर कर उसे दर्शन दे दें ! 

लोगों ने उसे टोकते हुए कहा--ञ्राचार्यश्षा को आगे जाना है। पहले ही काफ़ी देर हो चुकी है। धूप भी प्रखर 
है, अतः वे अब नहीं ठहर सकते । 

बुद्धा ने तुनकते हुए कहा--तुम कान होते हो कहने वाले ? मैं भी तो सुबह से बैठी वाट देख रही हूँ । महाराज 
दर्शन दिये बिना जा ही कंसे सकते हैं ? 

वृद्धा सचमुच ही रास्ता रोक कर खड़ी हो गई। आचार्यश्री ने उसकी भक्ति-विह्ललता को देखा तो द्रवित हो 
गए। उन्होंने कहा--माँजी ! तुम्हारा घर किधर है ? उधर ही चलें तो दर्शन हो जायेंगे । 

वृद्धा तो एक प्रकार से नाच उठी और आगे हो ली। भ्राचायंश्री उसके घर की ओर बढ़े, तो कुछ ही दूर पर 
वह लड़का आता हुआ मिल गया। उसने ग्रच्छी तरह से दर्शन कर लिये, तव आ्ाचायंश्री ने वृद्धा से पूछा--क्यों माँजी ! 
श्रब तो हम चलें ? 

वृद्धा गदगद हो गई और वाष्पादं नेत्रों से उसने बिदाई दी। 


बिना भक्तित तारो ता प॑ तारवो तिहारो है ! 


सुजानगढ़ में चाँदमलजी सेठिया ग्रपनी युवावस्था में धर्म-विरोधी प्रकृति के थे। यों बड़े समझदार तथा दृढ़ 
संकल्प व्यक्ति थे। वे कालान्तर में राजयक्ष्मा से पीड़ित हो गए। उस स्थिति में उनके विचारों में भी परिवतंन आया । 
उन्होंने आ्राचायं श्री से दशेन देने की विनती करायी। आचार्य श्री वहाँ गये, तब उन्होंने श्रपनी धर्म-विमुखता का पश्चात्ताप 
किया और एक राजस्थानी भाषा का कवित्त' सुताया। उसकी ग्रन्तिम कड़ी थी--बिना भक्तित तारो ता पै तारबो 
तिहारो है, प्रर्थात्‌ भक्तों को तो भगवान्‌ तारते ही हैं, पर मुझ जैसे अ्रभकत को भी तारें, तभी आपकी विशज्येपता है। 

आचायेश्री उनकी इस भावना पर मुग्ध हो गए। उसके बाद स्वयं वे वहाँ जाते रहे और धर्मोपदेश सुनाते रहे। 
अनेक बार सन्‍्तों को भी वहाँ भेजते रहे । 


ह्ेष को विस्मृत करो ! 


लाडनूँ के सूरजमलजी बोरड़ पहले धामिक प्रकृति के थे, किन्तु बाद में किसी कारण से धर्म-विरोधी हो गए। 
उन्होंने अनेक लोगों को भ्रान्त किया । परन्तु जब बीमार हुए तब उनके विचार बदल गए। उन्होंने झ्राचार्य श्री को दर्शन 
देने की विनती करायी । आाचायंश्री वहाँ पधारे, तब आत्म-निन्‍्दा करते हुए उन्होंने अपने कृत्यों की क्षमा मांगी । 

आचाय्येश्री काफी देर वहाँ ठहरे और उनसे बातें कीं । प्रसंगवशात्‌ यह भी पूछा कि स्वामीजी के सिद्धान्तों में 
कोई भ्रान्ति हो गई थी या कोई मानसिक द्वेप ही था। यदि भ्रान्ति थी तो अब उसका निराकरण कर लो और यदि द्वेष 
था तो अब उसे विस्मृत कर दो। तुम्हारे कारण से जिन लोगों में धर्म के प्रति भ्रान्तियाँ पैदा हुई हैं, उन्हें भी फिर से सत्‌- 
प्रेरणा देना तुम्हारा कर्तंव्य है । 

उन्होंने आचायंश्री को बतलाया कि मेरी श्रद्धा ठीक रही है, किन्तु मानसिक द्वेप-बश ही यह इतनी दूरी हो 
गई थी। मैंने जिनको श्रान्त किया है, उनसे भी कहूँगा। 

उसके वाद आचाय॑श्री प्राय: प्रतिदिन उन्हें दर्शन देते रहे। वे झ्राचायंश्री का इस दयालुता से बहुत ही तृप्त 
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हुए । वे बहुधा अपने साथियों के सामने अपनी पिछली भूलों का स्पष्टीकरण करते रहे थे। उनको वह धर्मानुकूलता अन्त 
तक वेसी ही बनी रही । 


भावना कंसे पूर्ण होती ? 


आत्म-विशुद्धि के निमित्त एक बहिन ने श्राजीवन अनशन कर रखा था। उसे निराहार रहते छत्तीस दिन 
गुजर गए। तभी उस शहर में आचायंश्री का पदार्पण हो गया । उस बहन को अनशन में झ्राचार्यश्री के दर्शन पा लेने की 
बड़ी उत्सुकता थी। उसने आचायंश्री के वहाँ पधारते ही विनती करायी। आचार्यश्री ने शहर में पधार कर प्रवचन कर 
चुकने के बाद ही सन्‍्तों से कहा--चलो ! उस बहन को दर्शन दे झ्रायें । 

देर हो गई थी और धूप भी काफ़ी थी, अ्रत: सन्‍्तों ने कहा--रेत में पर जलेंगे, सन्ध्या-समय उधर पधारें तो 
ठीक रहेगा। 

आचाय॑श्री ने कहा--नहीं ! हमें प्रभी चलना चाहिए। यद्यपि उसका घर दूर था, फिर भी आचाय॑श्री ने 
दर्शन दिये । बहिन की प्रसन्‍्तता का पार न रहा । झाचायंश्री थोड़ी देर वहाँ ठहर कर वापस अपने स्थान पर आ गए। 
कुछ देर बाद ही उस बहिन के दिगंवत होने के समाचार भी आ गए । आचायंश्री ने सन्‍तों से कहा--अ्गर हम उस समय 
नहीं जाते तो उसकी भावना पूर्ण कैसे होती ? ऐसे कार्यों में हमें देर नहीं करनी चाहिए। 


झोंपड़े का चुनाव 


आचायंश्री वीदासर से विहार कर ढाणी में पधारे | बस्ती छोटी थी । स्थान बहुत कम था । कुछ भोंपड़े बहुत 
अच्छे थे, पर कई शीतकाल के लिए बिल्कुल उपयुक्त नहीं थे। ग्राचायंश्री ने वहाँ अपने लिए एक ऐसे हो भॉोपड़े को 
पसन्द किया जहाँ कि शीवागमन की अधिक सम्भावना थी। समन्‍्तों ने दूसरे कोंपड़े का सुझाव दिया तो कहने लगे-- 
हमारे पास तो वस्त्र श्रधिक रहते हैं भ्रत: पर्दे झ्रादि का प्रबन्ध ठीक हो सकता है। अन्य साधुओं के पास प्रायः वस्त्र कम 
ही रहते हैं, ग्रत: उनके लिए सर्दी का बचाव अधिक झ्रावश्यक होता है। 


बच्रादपि कठोराणि 


आचार्यश्री में जितनी दयालुता अथवा मृदुता है, उतनी ही दृढ़ता भी। आचायंश्री की मृदुता, शिष्य-वर्ग में 
जहाँ आत्मीयता भ्ौर श्रद्धा के भाव जगाती है, वहाँ दृढ़ता अ्रनुशासन और झ्ादर के भाव । न उनका काम केवल मुृद्गुता 
से चल सकता है भ्रौर न दृढ़ता से । दोनों का सामंजस्य बिठाकर ही वे अपने कार्य में सफल हो सकते हैं। श्राचाय॑ श्री ने 
इन कामों का अपने में अच्छा सामंजस्य विठाया है। वे एक ओर बहुत शीघ्र द्रवित होते देखे जाते हैं, तो दूसरी ओर 
अपनी वात पर कठोरता से अ्रमल करते हुए भी देखे जा सकते हैं । 


कोई भी धर्म श्रवण के लिए श्रा सकता है 


एक बार अआराचाय॑श्री लाडन्‌ में थे । वहाँ कुछ भाइयों ने स्थानीय हरिजनों को व्याख्यान-श्रवण की प्रेरणा दी । 
वे झ्राये तो उसमें कुछ लोगों ने आपत्ति की | कुछ इस काय॑ के पक्ष में थे तो कुछ विपक्ष में । वातावरण में गरमी आयी 
और कुछ पारस्परिक वाद-विवाद बढ़ने लगा। तब यह बात आचार्यश्री तक पहुँची । उन्होंने श्रत्यन्त स्पष्टता के साथ 
चेतावनी देते हुए कहा--इस समय यह स्थान साधुमरों की नेश्राय में है। यहाँ धर्म-ध्रवण के लिए कोई भी व्यक्त्तिआ 
सकता है। यदि कोई आागन्तुकों को रोकता है तो वह वस्तुतः मुझे ही रोकता है। 

आचार्यश्री की इस दुढ़तापूर्ण घोषणा ने सारा विरोध शान्‍्त कर दिया । यह उस समय की घटना है जब कि 
आचायंश्री ने इस ओर अपने प्राथमिक चरण बढ़ाये थे। अब तो यह प्रश्न प्रायः समाप्त हो चुका है कि व्याख्यान में कौन 
श्राता है और कहां बैठता है । 
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इस मन्दिर में भगवान नहों है 


एक गाँव में आचार्यश्वी को एक मन्दिर में ठहराने का निश्चय हुग्ना । वे जब वहाँ ग्राये तो उनके साथ कुछ हरिजन 
भी थे। उनके साथ-साथ वे भी मन्दिर में झा गए। पुजारिन ने यह देखा तो क्रोधवज्ञ ग/लियाँ बकने लगी । कुछ देर त्तो 
आाचार्येश्री का उधर ध्यान ही नहीं गया । पर जब पता लगा तो साधुओं से कहने लगे---चलो भाई, अपने उपकरण 
वापस समेट लो । यहाँ मन्दिर में तो भगवान्‌ नहीं,क्रोध चाण्डाल रहता है। हम इस अपवित्रता में ठहर कर क्या करंगे ? 

पुजारिन ने जब आचार्य श्री के ये शब्द सुने तो कुछ ठण्डी पड़ गई | कहने लगी--प्राप क्यों जा रहे हैं ? मैं श्राप 
को थोड़े हा कह रही हूँ। मैं तो इन लोगों से कह रही हूँ । 

आचार्यश्री ने कहा--तुम जब हम को ठहरा रही हो तो हमारे पास आ्राने वाले लोगों को कैसे पक सकती 

पुजारिन ने झ्राचार्यश्री का जब यह दृढ़ विश्वास देखा तो चुपचाप एक ओर चला गई। 


ि 


सिद्धान्तपरक आलोचना : तत्त्व-बोध का मार्ग 


आचार्य-पद पर आासीन होने के कुछ महीने वाद ही आचार्य श्री ब्यावर में पधरे थे । वहाँ झयने प्रथम व्याख्यान 
में उन्होंने मुनि-चर्या का वर्णन करते हुए कहा था कि अपथनते निमित बने स्थान में रहने से साथु को दोप लगता है। सेठ- 
साहकारों के निवासार्थ हवेलियाँ बनती हैं, उस्ती प्रकार यदि साधुओ्नों के लिए स्थान बनाये जाते हों तो फिर उनमें वात 
के श्रतिरिकत क्या अन्तर हो सकता है ? 

आचार्यश्री की इस बात पर कुछ स्थावीय भाई बहुत चिढ़े | मध्याक्ष में एकत्रित होकर वे आचार्य श्री के पास 
आ्राये और प्रात:कालीन व्याख्यान में कही गई उपर्युक्त वात को अपने पर किया गया आाक्षेत्र बतलाने लगे। उन्होंते 
ग्राचार्यश्री पर दवाव डाला कि वे अपने इस कथन को वापस लें और झञागे के लिए ऐसी ग्राक्षेपपूर्ण बात न कहें । 

ग्राचायंश्री ने कहा--हम किसी की व्यक्तिपरक आलोचना नहीं करते । सिद्धान्तपरक झ्रालोचना अवश्य करते 
हैं। ऐसा होना भी चाहिए, अन्यथा तत्त्व-बोध का कोई मार्ग ही खुल। न रह जाये । मेरे कथन को किसी पर मझालक्षेप नहीं 
कहा जा सकता ; क्योंकि वह किसी व्यक्ति-विशेष या समाज-विशेष के लिए नहीं कहा गया है। वह तो समुच्चय सिद्धान्त 
का प्रतिपादन-मात्र है। यदि हम वैसा करते हों तो स्वयं हमारे पर भी वह उतना ही लागू होगा जितना कि दूसरों पर 
होता है। अपने कथन को वापस लेने तथा आगे के लिए न दुहराने की तो बात ही कंसे उठ सकती है ? यह प्रश्न मुनि- 
चर्या से सम्बद्ध है, अतः इस पर सुक्ष्मतापूर्वक मीमांसा करते रहना नितान्त आवश्यक है। 

वे लोग आचारयंश्री को लघु-वय तथा नवीन समझकर दबाने की दृष्टि से ग्राये थे; परन्तु ग्राचायंश्री के दृढ़ता- 
मूलक उत्तर ने यह स्पष्ट कर दिया कि व्यक्तिगत आलोचना जहाँ मनुष्य की हीन वृत्ति की द्योतक होती है, वहां सैद्धा- 
न्तिक आलोचना ज्ञान-वृद्धि और आचार-शुद्धि का हेतु होती है। उन्हें रोकने की नहीं, किन्तु सूक्ष्म दृष्टि से समझने की 
आवश्यकता है। सत्य को झआ ञाग्रही नहीं, अनाग्रही ही पा सकता है। 


कुप्रथा को प्रश्नय नहीं 


मेवाड़ के एक गाँव में झराचारयश्री पधारे | वहाँ एक बहिन ने दशन देने की प्रार्थना करायी । आचायंश्री ने कारण 
पूछा | अनुरोध करने वाले भाई ने कहा--उस्तका पति दिवंगत हो गया है। यहाँ की प्रथा के अनुसार वह ग्यारह महीने 
तक अपने घर से बाहर नहीं निकल सकती । 

आचायंश्री ने कहा--तुम्हीं कहते हो या उससे भी पूछा है ? ऐसा कौन होगा जो इतने महीनों तक एक ही 
मकान में बैठा रहना चाहे ? इस पर वह भाई उस बहिन को समझा कर यहीं स्थान पर ले भ्राने के लिए गया। पर रूढ़ियों 
में पली हुई बह वहां न आ सकी । झाचार्येश्री ने तब कहा---कोई रोगी या अशक्‍त होता तो मैं अवश्य वहाँ जाकर दर्शन 
देता; पर वहाँ जाने का श्रर्थ है--इस कुप्रथा को प्रश्नय देना; अत: मैं नहीं जा सकता । 


अध्याय | जीवन-शतदल॑ [ १२१ 


उस बहिन ने जब यह बात सुनी तो बहुत चिन्तित हुई। लोग हज़ारों मील जाकर दर्णन करते हैं गौर वह गांव 
में पधारे हुए गुरुदेव के दर्शनों से भी वंचित रह जायेगी, इस वित्तव ने उत्तकों ककभोर डाला। अन्ततः वह झपने को 
नहीं रोक सकी । कुछ बहिनों की श्रोट लिये भीत मृगी-सी वह भ्रायी और दर्शन कर जाने लगी। आाचार्यश्री ने उसे झागे 
के लिए इस प्रथा को छोड़ देने का बहुत उपदेश दिया, पर वह सामाजिक भय के कारण उसे नहीं मान सकी । 

आचार्यश्री ने कहा--एक ही कोठरी में वेठे रहना और वहीं मल-मृत्र करना तथा दूसरों से फेंकवाता क्या 
तुम्हें बुरा नहीं लगता ? 

उसने कहा--बेटे की बहु विनीत है; अतः वह सहज भाव से यह सब कुछ कर लेती है। 

आ्राचायंश्री सन्‍्तों की ओर उन्मुख होकर कहने लगे--अ्रव इस घोर ग्रज्ञान को कंसे मिटाया जाये ? 


इमशान में भी 


आाचार्यश्री ने सौराप्टर में साथु-साध्वियों को भेजा। वहाँ उन्हें घोर विरोध का सामना करना पड़ा । चूड़ा ग्रादि 
में कुछ लोग तेरापंथी बने, उन्हें जाति-वहिप्कृत कर दिया गया। तेरापंथी साधुओरों के विरुद्ध ऐसा वातावरण बना दिया 
कि उन्हें सौराप्ट्र में चातुर्मास करने के लिए कहीं स्थान नही मिला। ऐसी स्थिति में यह एक चिन्ता का विपय था कि 
चातुर्मास कहाँ किया जाये । सौराप्ट्र से अ्न्यत्र जाकर कहीं चातुर्मास कर सकें, इतने दिन नहीं थे । अस्त में वहाँ से कुछ 
भाई थला में आ्राचायंश्री के दर्शन करने आये और वहाँ की सारी स्थिति बतलायी । 

ग्राचार्यश्री ने क्षण-भर के लिए कुछ सोचा और कहा--यद्यपि वहाँ आहार-पानी तथा स्थान आदि की अनेक 
कठिनाइयाँ हैं, फिर भी उन्हें साहस से काम लेना है। घवराने की कोई झ्रावश्यकता नही है । जैन-अजैन कोई भी व्यक्रित 
स्थान दे, उन्हें वहीं रह जाना चाहिए | कोई भी स्थान न मिलने की स्थिति में इमशान में रह जाना चाहिए। भिन्षुस्वामी 
के ग्रादर्श को सामने रखकर दुढ़तापूर्वक उन्हें कठिनाइयों का सामना करना है। 

आाचार्यश्री की इस दृढ़तापूर्ण स्फूर्त वाणी से श्रावकों को बड़ा सम्बल मिला। तत्रस्थ साथु-साध्वियों को भी एक 
मार्ग-दर्शन मिला । वे अपने निग्चय पर और भी दुृढ़ता के साथ जमे रहे । 


एकात्मकता 


सौराष्ट्र-स्थित साधु-साध्वियों को स्थान न मिलने के कारण आचार्यश्री चिन्तित थे। उन्होंने अपने मन-ही-मन 
एक निर्णय किया आर ऊनोदरी करने लगे। पाइव॑स्थित सभी व्यक्तियों को धीरे-धीरे यह तो पता हो गया कि प्राचार्य - 
श्री ऊनोदरी कर रहे हैं; पर क्‍यों कर रहे हैं, इसका पता किसी को नहीं लग सका। बार-बार पूछने पर भी उन्होंने 
अपने रहस्य को नहीं खोला । आखिर यह रहस्य तव खुला जब सौराष्ट्र से साधु-साध्वियों की कुशलता के तथा चातुर्मास 
के लिए उपयुक्त स्थान मिल जाने के समाचार भ्रा गए। संघ के साधु-साध्त्रियों के प्रति आचार्यश्री की यह आत्मीयता 
उन सबको एक-सूत्रता का भान कराती है तथा इस शासन के लिए सर्वभावेन समर्पण की बुद्धि उत्पन्न करती है। इस 
एकात्मकता के समक्ष कोई परीषह परीषह के रूप में टिक नहीं पाता। वह कर्तव्य की वेदी पर बलिदान की भूमिका बन 
जाता है। 


प्रत्युत्पनन मति 
आचाय॑श्री में अपनी वात को समभाने का अपूर्व योग्यता है। वे किसी भी प्रकार के तक से घबराते नहीं। 


अपनी तके-सम्पन्त वाव्यावलि से वे एक ही क्षण में पाँसा पलट देते हैं। उतको सुनने वाले उनकी इस क्षमता से जहाँ 
चकित हो जाते हैं वहाँ, तके करने वाले निरुत्तर। उनकी प्रत्युत्वन्न बुद्धि बहुत ही समर्थ है। 


१२२ ] श्राचायश्री तुलसी भ्रभिननन्‍्दन प्रन्य [ द्वितीय 


पादरी का गर्व 


एक पादरी ने ईसाई धर्म को सर्वोत्कृष्ट बताते हुए आवचार्यश्री से कहा--ईसा ने झत्रुग्नों से भी प्यार करने का 
उपदेश दिया है। ऐसा उदार सिद्धान्त अन्यत्र नहीं मिलेगा । 

आ्राचार्यश्री ने तत्काल कहा--महा त्मा ईसा ने यह बहुत अच्छा कहा है; परन्तु इससे शत्रु का ग्रस्तित्व तो प्रकट 
होता ही है। भगवान्‌ महावीर ने इससे भी आगे बढ़कर किसी को भी अपना शत्रु न मानने को कहा है। 

पादरी का अपने धर्म की सर्वोत्कृष्टता का गव॑ चूर-चर हो गया । 


झ्राप लोग क्या छोड़ेंगे ? 


रूपनगढ़ में गोविन्दसिह नामक एक सेवानिवृत्त सैन्य अधिकारी ग्राचार्यश्री के पास आये । वे कुछ बात कह ही 
रहे थे कि इतने में कुछ वणिकू-जन भी आ गए। उस अधिकारी से ग्राचायंश्री को बात करते देखा तो किसी वणिक्‌ ने अब- 
सर देखकर आचारयंश्री से कान में कहा--यह तो शराबी है। श्राप इससे क्या बात करते हैं ? आचायंश्री ने उसकी बात 
सुन ली और फिर काफी देर तक उस अधिकारी से बात करते रहे । बातचीत के प्रसंग में उसमे पूछ भी लिया--क्या आप 
शराब पीते हैं ? 

अधिका री--हाँ महाराज ! पहले तो बहुत पीता था, पर अब प्राय: नहीं पीता । 

आाचायंश्री--तो क्या भव इसे पूर्णतः छोड़ने का संकल्प कर सकोगे ? 

अधिका री--इतना तो विचार नहीं किया है, पर अब पीना नहीं चाहता । 

आचायंश्री---जब पीना नहीं चाहते तो मानसिक दुढ़ता के लिए संकल्प कर लेना चाहिए। 

अधिकारी ने एक क्षण के लिए कुछ सोचा और फिर खड़ा होकर कहने लगा--अ्रच्छा महाराज ! आझराज आपके 
सामने प्रतिज्ञा करता हूँ कि मैं आ्राजोवन शराब नहीं पीऊँगा। 

आचारयंश्री ने उनके मानसिक निर्णय को टटोलते हुए पूछा--मेरे कहने के कारण तथा प्रतिष्ठा-प्राप्ति के लिए 
तो झ्राप ऐसा नहीं कर रहे हैं ? 

अधिकारी ने दृढ़ता के साथ कहा--नहीं महाराज ! मैं भ्रपनी गआात्म-प्रेरणा से ही ब्रत ले रहा हूँ । इतने दिन 
भी मेरा प्रयास इस ओर था, पर आज तक संकल्प-बल जागृत नहीं हुआ था । आज आपके सम्पक्क में थाने से मेरे में वह 
बल जागृत हुआ है। उसी की प्रेरणा से मैंने यह व्रत लिया है। 

आचार्येश्री ने उसके बाद उन समागत व्यापारियों से पूछा--प्रव झरप लोग क्या छोड़ेंगे ? व्यापार में मिलावट 
आदि तो नहीं करते ? 

व्यापारियों ने बग़लें फाँकना शुरू कर दिया । किसी तरह साहस बटोर कर कहने लगे--झ्राजकल इसके बिना 
व्यापार चल ही नहीं सकता । 

श्राचायंश्री के बार-बार समभाने पर भी वे लोग उस अनेंतिकता को छोड़ने के लिए तैयार नहीं हो सके । 

आचार्यश्री ने कहा--जिसको तुम लोग बात करने योग्य नहीं बतलाते थे, उसने तो अपनी बुराई को छोड़ 
दिया; पर तुम लोग जो अपने को उससे श्रेष्ठ मानते हो, भ्रपनी बुराई नहीं छोड़ पा रहे हो | तुम लोगों से उसकी संकल्प- 
शक्ति अधिक तीब्र रही। 


वास्तविक प्रोफेसर 


पिलानी-विद्यापीठ में प्रवचन करते हुए आचार्यश्री ने कहा--“जो अनुभव स्वयं पढ़ते समय नहीं हो पाता, वह 
विद्याथियों को पढ़ाते समय होता है, भ्तः वास्तविक प्रोफेसर तो विद्यार्थी होते हैं।” झ्राचायंश्री भाषण देकर आये, तव 
एक परिचित विद्यार्थी ने उनसे पुछा--अब आपका आगे का कार्यक्रम क्‍या है ? 
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आचायंश्री---चा र बजे के लगभग प्रोफेसरों की सभा में भाषण है। 

छात्र ने हँसते हुए कहा---तब तो हम भी सम्मिलित हो सकंगे ? क्योंकि आपने हमें भी प्रोफेसर बना दिया है । 

आचार्यश्री--पर मेरे उस कथन के भ्रनुसार वह सभा प्रोफेसरों की न होकर छात्रों की ही तो होगी । तब तुम्हारे 
सम्मिलित न होने का प्रश्न ही कहाँ उठता है ? 


कोई तो चाहिए 


आचार्यश्री नबीगंज जा रहे थे। मार्ग में रघुवीरसिहजी त्यागी का आश्रम आया । त्यागीजी ने आचार्येश्री को 
हाँ ठहराने का बहुत प्रयास किया | आचार्यश्री का कार्यक्रम आगे के लिए पहले से ही निश्चित हो चुका था, अतः वहाँ 
हर पाना सम्भव नहीं था। 
त्यागीजी ने अपना अन्तिम तक काम में लेते हुए कहा--यहाँ तो भ्रमुक-प्रमुक आचाये ठहर चुके हैं। अच्छा 
स्थान है, आपको किसी प्रकार का कष्ट नहीं होगा | सभी तरह की सुविधाएं यहाँ उपलब्ध हैं। 
आचाय॑श्री ने भी उसके विरुद्ध अपना तर्क प्रस्तुत करते हुए कहा--जहाँ सभी प्रकार की सुविधा होती हैं, वहाँ 
तो सभी ठहरते ही हैं। जहाँ सुविधाएं न हों, वहाँ भी तो ठहरने वाला कोई चाहिए । 
त्यागीजी के पास इसका कोई उत्तर नहीं था। झाचार्य श्री ने अपने पुर्व-निर्धारित कार्य क्रम की अनिवार्यता बत- 
लाते हुए उनके आ ग्रह को प्रेमपूर्व॑ंक शान्त किया । 


तोंद उड़ाने की कला 


प्रात:कालीन प्रवचन में कुछ साधु भपकियाँ ले रहे थे । आचाये श्री ने उनकी ओर देखा और अपने चालू प्रकरण 
में कष्ट-सहिष्णुता का विवेचन करते हुए कहने लगे---साधना करने वाले को कष्ट-सहिष्णु बनना अत्यन्त आवद्यक है। 
यह उनकी साधना का ही एक प्रंग है। मुनि-जन कितना कष्ट सहते हैं, यह देखने या सुनने से उतना नहीं जाना जा 
सकता, जितना कि स्वयं भ्रनुभव करने से । गर्मी का समय है। रात को खुले आकाश में सो नहीं सकते । प्यास लगने पर 
भी पानी नहीं पी सकते । ऐसी स्थिति में नींद कम आये, यह सहज है। झ्राप समझ रहे होंगे, कपकियाँ लेने वाले साथु 
प्रवचन सुनने के रसिक नहीं हैं, किन्तु वास्तविकता यह नहीं है; प्रवचन सुनने के लिए झ्राने पर भी रात की नींद प्रातः- 
काल के ठण्डे समय में सताने लगती है। इन भपकियों का मुख्य कारण यही तो है। 

आ्राचार्यश्री के इस विवेचन ने ऐसा चमत्कार का काम किया कि सबकी नींद उड़ गई । कुछ व्यक्तियों ने सोचा 
कि यह प्रवचन के प्रसंग में ही फरमाया गया है। कुछ ने सोचा कि यह नींद उड़ाने की एक नई कला है। नींद लेने वालों 
ने अपनी स्थिति को संभालते हुए सोचा कि श्रब नींद नहीं लेनी है । 


यह तो सुविधा है 


गर्मी के दिन थे, फिर भी फतहगढ़ से साढ़े तीन बजे विहार हुआ । सूर्य तप रहा था। धूप बहुत तेज़ थी। 
सड़क के उत्ताप से पैर भूलसे जा रहे थे। कुछ दूर तो वृक्षों की छाया ञ्राती रही, किन्तु बाद में वह भी नहीं रही । एक 
साधु ने कहा--धूप इतनी तेज़ है और वृक्ष कहीं दिखाई नहीं पड़ रहे हैं। बड़ी मुसीबत है। 

आचार्यश्री ने इस निराशावादी स्थिति को उलटते हुए कहा--आ्आाज इतनी तो सुविधा है कि सूर्य पीठ की ओर 
है। यदि यह सम्मुख होता तो कार्य और भी कठिन होता । 


विचार-प्र रणा 


ग्राचायंश्री की कार्य-प्रेरणा जितनी तीज है, उतनी ही विचार-प्रेरणा भी | वे ऐसी स्थिति पैदा कर देते हैं कि 
जिससे व्यक्ति को उनके विचारों को जानने की उत्सुकता हो । यद्यपि वे बहुत सरल-सुबोध भाषा में बोलते हैं, फिर भी उस 
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सुबोधता में एक ऐसा तत्त्व भी रहता है जो प्रयासगम्य होता है। उनकी सहज बात दूसरों के लिए मार्ग दर्शक बन जाती है। 


आशा से भर दिया 


एक बार दिल्ली अणुव्रत समिति के अध्यक्ष श्री गोपीनाथ अमन अणुत्रत-अधिवेशन में सम्मिलित होने के लिए 
गये, तव किसी कारणवश काफी निराश थे; किन्तु जब लौटकर दिल्‍ली ग्राये, तव आशय से भरे हुए थे। मैंते उतसे इसका 
कारण पूछा तो उन्होंने बतलाया--पश्रभी दिल्ली नगर-निगम के चुनावों में मेरे अपने ही मुहल्ले में वोट खरीदे गए थे । यह्‌ 
काय॑ मेरी पार्टी वालों ने ही मुझसे छिपा कर किया था। इस प्रकार की प्रच्छन्न अनैतिकतामं से मुके बड़ी ग्लानि है। 
ग्रत: निराश होना स्वाभाविक ही था। इसी निराशा की स्थिति में मैं अधिवेशन में भाग लेने गया था। मैंने जब इस 
घटना को आाचायंश्री के सम्मुख रखा और कहा कि जब देश में इस प्रकार की अ्नैतिकता व्याप्त है, तब कुछ व्यक्तियों के 
प्रणृश्र॒ती होने का कोई अधिक प्रभाव नहीं हो सकता। मुझे अपनी प्रभावहीनता पर बड़ा दुःख है क्रि मेरी पार्टी वालों 
पर भी मेरा कोई प्रभाव नहीं है। अधिक व्यक्तियों द्वारा की जाने वाली भ्रष्टाचारिता के साथ जो सम्मिलित होता नहीं 
चाहता, उसे समाज के अन्य व्यक्तियों से ग्लग-थलग रहना पड़ता है। उसका जीवन जाति-बहिष्कृ त-जेसा बन जाता 
है। मेरे साथी जत्र यह जान गए क्रि मैं उनकी इन बातों में सहयोग नहीं दूंगा, तो वे उन बातों के विषय में मुझसे विमर्पण 
किये बिना ही अपना निर्णय कर लेते हैं । 

आचार्यश्री ने मुझ कहा--क्या यह कम महत्त्वपूर्ण बात है कि अनेक व्यक्त किसी एक ब्यक्तित की सचाई का 
भी सामना नहीं कर सऊते । उन्हें छितक्रर काम करना पड़ता है । 

बस, ग्राचायश्री की इसी एक बात ने मुझे आशा से भर दिया । 


भेरा मद उतर गया 


सुरेन्द्रवाथ जेन आचायंश्री के सम्पक में ग्राये । आचाय॑श्री ने उनसे पूछा--धर्म-श्ञास्त्रों का नेरन्तरिक अ्रम्यास 
चालू रहता होगा ? 

उन्होंने कहा--मैंने दस वर्ष तक दिगम्बर धर्म-आात्त्रों का अभ्यास किया है । 

आचारयश्री--तब तो मोक्षशा सत्र, राजवातिक, इलोकवातिक, परीक्षा-मुख आ्ादि ग्रग्थ पढ़े ही होंगे ? 

सुरेन्द्रनाथजी--हाँ, मैंने इन सबका अच्छी तरह से पारायण किया है । 

ग्राचायेश्री--आत्म-तत्त्व का विद्वास हुझ्ना कि नहीं ? 

सुरेन्द्रनाधजी --जितना निविकल्प होना चाहिए, उतना नहीं हूँ । 

ग्राचारयश्री--हो भी कंसे सकते हो ? पुस्तक आत्म-तत्त्व का विश्वास थोड़े ही कराती हैं ? वे तो केवल उसका 
ज्ञान देती हैं । 

सुरेन्द्रनाथजी--तो विश्वास कंसे होता है ? 

आचार्यश्री--साधना से। भले ही कोई ग्रन्थ न पढ़े, पर आत्म-साधना करने वाले को आत्म-दर्शन अवश्य 
होगा । केवलज्ञान की प्राप्ति पुस्तकों से नहीं, किन्तु साधना से ही होती है। केवलज्ञान के लिए कहीं कालेज में भर्ती 
नहीं होना पड़ता, उसके लिए तो एकान्त में बैठकर अपनी आत्मा को पढ़ाना होता है। उसी से अलम्य आत्म-बोधि की 
प्राप्ति हो जाती है। 

आ्राचार्यश्री की उपयु कत बातों का श्री सुरेन्द्रनाथजी पर जो प्रभाव पड़ा, उसको उन्होंने इस प्रकार भाषा दी 
है---“इतनी बड़ी बात और इतने सरल ढंग से ! मेरा ज्ञानी होने का मद क्षण-भर में उतर गया। तभी मुझे लगा कि 
हज़ार श्ञास्त्रघोट्‌ पण्डितों से एक साधक सहमस्रों गुना अ्िक ज्ञानवान्‌ है। ' 
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हिन्दू या मुसलसान ? 


विहार प्रदेश में किसी ने आचाय॑श्री से पूछा--आ्राप हिन्दू हैं या मुसलमान ? 
ग्राचायंश्री ने कहा -मेरे चोटी नहीं है, भ्रतः मैं हिन्दू नहीं हूँ । मैं इस्लाम-परम्परा में नहीं जत्मा, अतः मुसल- 
मान भी नहीं हूँ । मैं तो केवल मानव हूँ । 


भोजन का अधिकार 


गोड़ता' गाँव में आचार्य श्री के पास मृत्यु-भोज के त्याग का प्रकरण चल पड़ा। अनेक व्यक्तियों ने मृत्यु-भोज 
करने तथा उसमें सम्मिलित होने का परित्याग किया । श्राचार्यश्री ने वहाँ के सरपंच से भी त्याग करने के लिए कहा । 

सरपंच ने कहा--मैंने भ्रभी कुछ दिन पहले मृत्यु-भोज किया है । चार हजार रुपये लगाकर मैंने सब लोगों को 
भोजन कराया है तो भ्रव उनके यहाँ का मृत्यु-मोज कैसे छोड़ दूँ ? कम-से-क्रम एक-एक बार तो सत्र के घर भोजन करने 
का अधिकार है। हाँ, यह हो सकता है कि मैं भ्रब मृत्यु-भोज नहीं करूँगा । 

आवचार्यश्री ने अपने तर्क को नया मोड़ देते हुए कहा--परन्तु जब तुम मृत्यु-भोज नहीं करोगे तो तुम्हें फिर 
क्यों कोई अपने यहाँ बुलायेगा ? सब सोचेंगे--यह हमें नहीं वुलायेगा, तब फिर हम ही क्यों बुलायें ? और फिर यह भी 
सोचो कि जत्र सत्र लोग इसका परित्याग करते है तत्र तुम्हें भोजन करने के लिए बुजायेगा ही कौन ? 

सरपंच के पास इसका कोई उत्तर नहीं था । आाचार्यश्री के तकों ने उसे अपने मन्तव्यों पर पुन: विचार करने को 
प्रेरित किया | एक क्षण उसने सोचा और फिर गाँव वालों के साथ खड़ा होकर प्रतिज्ञा में सम्मिलित हो गया । 


हमारा अनुभव भिन्‍न है 


एक संन्यासी को आचायंथरी ने अणुब्रत-ग्रान्दो लन का परिचय दिया। उसने पूछा--क्या लोग आपकी बाते 
मान लेते हैं ? हमते तो देखा है कि प्रायः लोग व्रत के नाम से ही भागते हैं । 

आचारयश्री ने कहा--हमारा अनुभव आप से भिन्‍न है। ब्रतों का उद्देश्य और उतकी भावना को ठीक ढंग से 
समभाने पर अधिकांश लोग ब्रतों के प्रति निष्ठाशील होते पाये गए हैं। भागते तो वे तब है, जब कि स्वयं प्रेरक उन ब्तों 
को अपने जीवन में न उतार कर केवल उपदेश बघारने लगता है। 


शंकर-प्रिया 


श्री बी० डी० नागर को आाचार्यश्री ने अणुब्रतों की प्रेरणा दी, तो वे वोले---मैं शंकर का उपासक हूँ। शंकर 
को भाँग वहुत प्रिय थी, भ्रतः मैं उन्हें भाँग चढ़ाता हूँ । जो वस्तु अपने इष्टदेव को चढ़ाता हूँ, उसे प्रसाद के रूप में स्वयं 
भी स्वीकार करता हूँ । अणृत्रती बनने से उसमें बाधा झाती है। 

आचायंश्री--श्राप तो एक बौद्धिक व्यक्ति हैं। थोड़ा साचिये, क्या बिना भाँग के शंकर की पूजा नहीं हो सकती ? 

श्री नागर--हो तो सकती है, किन्तु अ्रन्य वस्तुएं उनकी सर्वाधिक प्रिय वस्तु का स्थान तो नहीं ले सकतीं । 

ग्राचार्यश्री---इश्वर को भक्त अ्पता ही रूप देना चाहता है । वह स्वयं जिन वस्तुग्रों को प्रिय मानता है, उन्हीं 
पर भगवान्‌ की प्रियता का आरोपण कर लेता है। गाँजा आदि पीते वाले भो शंकर के नाम की झाड़ लेते हैं। इस क्रम 
से तो भगवान्‌ के निर्मल स्वरूप में वाधा ही पहुंचती है। आप इस विषय पर गम्भी रता से सोचियेगा । 

श्री नागर--हाँ, यह वात सोचने की अ्रवश्य है। नशे के रूप में भाँग छोड़ देने में मुझे कोई ग्रापत्ति नहीं है । 
अन्य वातों पर जब तक पूर्ण मनन न कर लूँ , तब तक के लिए इतना संकल्प भी काम देगा। 
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शुद्ध : गंगाजल से भी पवित्र 


अकराबाद में एक ब्राह्मण गंगाजल लेकर आया आर आचायंश्री से उसे स्वीकार करने की हठ करने लगा। 
आचायंश्री ने उसे समझाया कि कच्चा जल हमारे उपयोग में नहीं झ्राता । 

पंडितजी बोले--यह तो गंगाजल है। यह कभी कच्वा होता ही नहीं । मैं इसे अभी-अ्रभी लेकर आया हूँ । 

अन्ततः आचार्यंश्री ने उसके बड़ते हुए श्राग्रह को देखा तो अपनी बात का रुख़ बदलते हुए कहने लगे--पं डितजी ! 
श्रद्धा पानी से बड़ी होती है, मैं आपकी श्रद्धा को सादर ग्रहण करता हूँ । वह इस गंगाजल से भी पवित्र वस्तु है। 


सब से समान सम्बन्ध 


उत्तरप्रदेशीय विधान-सभा के सदस्य श्री ललिताप्रसादजी सोनकर की प्रार्थना पर आचायेश्री ने दलित वर्ग 
संघ के वाषिक अधिवेशन में जाना स्वीकार कर लिया । उनके कुछ विरोधियों ने आचार्यश्री से कहा--सब दलित-वर्गीय 
लोगों का इसमें सहयोग नहीं है, श्रतः: आपका जाना उचित नहीं लगता । 

आचार्यश्री ने कहा---सवका सहयोग होना अच्छा है; फिर भी वह न हो, तव तक के लिए मैं भ्रपनी बात न कहूँ, 
यह उचित नहीं । सत्यान्वेषण या सत्य-प्रापण में यदि सवके सहयोग की शर्त रहे, तो शायद सत्य के पनपने का कभी अव - 
सर ही न आये। जो इस संगठन में हैं, वे मेरे विचार आज सुन लें और जो इस संगठन में नहीं हैं, वे भाज वहाँ भी सुन 
सकते हैं, तथा अन्यत्र कहीं भी । मेरा इस या उस किसी भी संगठन से कोई सम्बन्ध नहीं है, और जो सम्बन्ध है वह सभी 
संगठनों से एक समान है। 
चरण-स्पर्श कर सकते हैं ? 

रेल से उतर कर आये हुए कुछ व्यक्तियों ने आचायंश्री का चरण-स्पर्श करना चाहा। परन्तु उन्हें रेल के धुँए से 
मलिन हुए अपने वस्त्रों के कारण कुछ संकोच हुआ । यह विचार भी शायद मन में उठा हो कि एक पवित्र आत्मा के 
सम्पर्क में आते समय तन और वसन की पवित्रता अनिवायेतया होनी चाहिए। दूसरे ही क्षण मन ने एक दूसरा तक प्रस्तुत 
किया कि उनसे सम्पर्क करने में तन और वसन से कहीं ग्रधिक श्रद्धा माध्यम वनती है । वह तो सदा पवित्र ही है। ग्राखिर 
उन्होंने पूछ लेना ही उचित समझा । वे आचायंश्री के पास आये और बोले--क़्या हम इस अस्नात स्थिति में झ्रपका 


चरण-स्पर्श कर सकते हैं ! 
आचायंश्री ने कहा--बयों नहीं ? वस्त्रों की मलिनता अपेक्षणीय न होते हुए भी गौण वस्तु है। मन की मलिनता 


नहीं होनी चाहिए। 
विनोद 


कभी-कभी अवसर आने पर आचार्यश्री विनोद की भाषा में बोलते सुने जा सकते हैं। उवका विनोद केवल 
परिहास के रूप में नहीं होता, भ्रपितु अपने में एक गहरा अर्थ लिये हुए होता है। उनके विनोदों का व्यंग्याथ बाण की तरह 
वस्तुस्थिति के हार्द को विद्ध करने वाला होता है। 


एक घड़ी 


लाइनूं में युवक-सम्मेलन की समाप्ति पर एक स्वयं-सेवक ने सूचना देते हुए कहा--एक घड़ी मिली है; जिन 


सज्जन की हो, वे चिह्न बताकर कार्यालय से ले लें। 
वहुबैठ भी नहीं पाया था कि आचार्येश्री ने कहा--मैंने भी आ्राप लोगों में एक घड़ी (समय-विशेष ) खोई है। 


देखें, कौन-कौन उसे वापस ला देते हैं ! 


श्रध्याय | जीवन-शतदल * [ १२७ 
हँसी का वह कहक़हा लगा कि पण्डाल में काफी देर तक एक मधुर संगीत की सो ऊंकार छायी रही। 
पर्दा-प्मर्थकों को लाभ 


भरतपुर से विहार कर आराचार्यश्री पुलिस-चौकी पर पधारे | अर्थात्‌ निकट की एक वाटिका में ठहरे । वहाँ एक 
वृक्ष पर मथुमक्लियों का एक छत्ता था। भोजन पकाने के लिए जलायी गई आग का धुग्माँं संयोगवशात्‌ वहाँ तक पहुँच 
गया | उससे क॒द्ध हुई मधु मक्खियों ने बहुत से भाई-वहिनों को काट लिया। उस काण्ड में पर्दे वाली बहनें साफ बच गई। 

आचार्यश्री को जब इंस वात का पता चला तो हँसते हुए कहने लगे--चलो ! पर्दा-समर्थंक्र व्यक्ति उसकी एक 
उपयोगिता तो अरब निविवाद बता सकेंगे। 


यह भी कट जायेगी 


आचायंश्री कानपुर पधार रहे थे। विहार में मील-पर-मील कटते जा रहे थे। मील का एक पत्थर आया, वहाँ 
से कानपुर चौरासी मील शेष था। एक भाई ने कहा--अ्रभी तो कानपुर चौरासी मील दूर है। 

आचायंश्री ने इस वात में अपने विनोद का रस भरते हुए कहा--“यह चोरासी भी कट जायेगी ।"” इस छोटे-से 
वाक्य के साथ ही सारा वातावरण मधुमय हास से व्याप्त हो गया । 


कुँआआ--प्पासे के घर 


आाचार्यश्री ने विभिन्‍न बस्तियों में जाकर व्याख्यान देना प्रारम्भ किया। तब झालोचक प्रकृति के लोग कहने 
लगे>प्यासा कुएँ के पास जाता है, पर कुआ प्यासे के पास क्‍यों जाये ? ह 

आचार्यश्री ने इस बात का रस लेते हुए कहा--अरे भाई, क्या किया जाये ! युग की रीति ही विपरीत हो गई 
है। अब तो नलों के द्वारा कुझ्नाँ भी तो प्यासे के घर जाने लगा है । 


भाग्य की कसोटी 


एक बहिन आचायंश्री को अपना परिचय दे रही थी। अन्यान्य बातों के साथ उसने यह भी बतलाया कि उसकी 
एक बहिन विदेश गयी हुई है ! 

आचार्यश्री ने कह्ा--तुम विदेश नहीं गयीं ? 

उसने उदासीन स्वर से उत्तर दिया--मेरा ऐसा भाग्य कहाँ है ! 

आवचार्यश्री ने मुस्कारते हुए कहा---बस, यही है तुम्हारे भाग्य की कसौटी ! 


अंधरे से प्रकाश में 


रात्रि के समय खुली छत पर दुग्ध-धवल चन्द्रिका में अ्रणृत्रत-गोष्ठी का कार्यक्रम प्रारम्भ होने वाला था । वहाँ 
पास में एक पाल बँधा हुआ था । लगभग आधी छत पर उसकी छाया पड़ रही थी। कुछ अणुब्रती चन्द्र के प्रकाश में बैठे 
थे, तो कुछ उस छाया में । प्रकाश वाला कुछ भाग यों ही खाली पड़ा था। कुछ व्यक्ितों ने पीछे छाया में बैठे भाइयों से 
आगे झा जाने का अनुरोध किया । पर वहाँ से कोई उठा नहीं | 

आचायंश्री ने इसी स्थिति को विनोद की भाषा में यों प्रभिव्यक्ति दी-- प्रकाश में आने के बाद हर बात में 
जितनी सावधानी बरतनी पड़ती है, वे रे में उतनी नहीं। सम्भवत: यही सुविधा अँधेरे के प्रति आकर्षण का कारण हो 
सकती है। अन्यथा प्रकाश को छोड़ अँवेरे को कौन पसन्द करेगा ?” वातावरण में चारों ओर स्मित भाव छुलक उठा । 
पीछे बैठे हुए भाई किसी के अनुरोध के बिना स्वयं ही उठ-उठकर आगे आ गए। 
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ञ्ज 


जो ग्राज्ञा 


प्रवचन चल रहा था। एक छोटा बालक घृमता-फिरता उधर आया और आचार्यश्री के पैरों की तरफ हाथ 
बढ़ाते हुए वोला--पर दो !” आचाय॑श्री अपने प्रवाह में बोल रहे थे । जनता विमुग्ध भाव से सुन रही थी। वालक को 
इसकी कोई परवाह नहीं थी। आचार्यश्री का प्रवाह रुका । लोगों की दृष्टि बालक की शोर गयी, ग्ाचार्य श्री ने अपने पैर 
को उसकी ओर आगे बढ़ाते हुए हँसकर कहा--जो आज्ञा ! ” बालक अपनी मस्ती से चरण-स्पर्श कर चलता बना । 


अच्छाई-बुराई को समझ 


अलीगढ़ के एक वृद्ध एडवोकेट निधीशजी आचारय॑ंश्री के सम्पर्क में आये। वातचीत के प्रसंग में उन्होंने कहा-- 
मैं यदि बुराई भी करता हूँ तो उसे भ्रच्छी समक कर ही करता हूँ । 
आचार्यश्री ने छूटते ही कहा--और जब अच्छाई करते हैं तो शायद बुरी समक कर करते होंगे ! 


प्रामाणिकता 


आचार्यश्री अपने कार्य में परिपूर्ण प्रामाणिकृता का ध्यात रखते हैं । अपनी तथा अपने साधुझ्नों की कार्य-बृत्ति 
से किसी को दुविधा न हो तथा किसी की वस्तु का दुरुपयोग न हो, इसमें भी वे पूर्णतः जागरूक रहते हैं। किसी पूर्वाग्रह 
तथा न्यूनता लगने के भय से भी वे अपनी प्रामाणिकता को आँच आने देना नहीं चाहते। 


हीनता की बात 


एक विद्वान्‌ ने आचाय॑श्री से कहा--आचार्यजी ! भविष्य में इतिहास का विद्यार्थी जब यह पढ़ेगा कि भारत 
में छोटी-छोटी वुराइयों को मिटाने के लिए ब्रत बनाने पड़े और आन्दोलन चलाना पड़ा, तो क्या यह बात भारत की 
हीनता प्रकट करने वाली नहीं होगी ? 

आचायंश्री---हो सकती है; किन्तु वस्तुस्थिति को छिपाना भी तो ग्रच्छा नहीं है। भारत शताब्दियों तक 
परतन्त्र रहा, यह घटना भी तो हीनता की द्योतक है; पर क्या इस वस्तु-स्थिति को बदला जा सकता है ? इतिहास में 
उत्कर्प और अपकर्ष आते ही रहते हैं; उनके कारण से हमें वस्तु-स्थिति छिपाने का प्रयास कर, प्रप्रामाणिक नहीं बनना 
चाहिए। 


श्रद्धा का सदुपयोग करें ! 


आचार्य श्री श्राह्दर कर रहे थे । उसी कमरे में एक पेटी पर पानी से भरा पात्र रखा था | आ्राचायंश्री ने देखा तो 
पूछने लगे--यहाँ पानी किसने रखा है ? यदि थोड़ा-सा भी पानी नीचे गिरा तो वह पेटी के अन्दर चला जायेगा ) इसके 
अन्दर कपड़े भी हो सकते हैं तथा आवश्यक कागज़-पत्र भी । हमारी असावधानी से वे खराब हों, यह लज्जा की बात है। 
लोग हमें जिस श्रद्धा से स्थान देते हैं, हमें उनकी वस्तुओं का उतनी ही प्रामाणिकता से ध्यान रखना चाहिए। उन्होंने 
उस पानी को तत्काल उठा लेने का निर्देश किया । 


पाँच मिनट पहले 


उत्तरप्रदेश की यात्रा के पहले दिन में साय॑ आचार्यत्री अछुनेरा पधारे। इग्ठर कालेज में ठहरना हुम्ना । 
परीक्षाएं चल रही थीं, भरत: प्रिसिपल ने प्राथंना की---रात को तो झाप झानन्द से यहाँ ठहरिये, परन्तु प्रात: यदि सूर्योदय 
से पाँच मिनट पहले ही खाली कर सकें तो ठीक रहेगा, अन्यथा परीक्षार्थी लड़कों के लिए थोड़ी दिक्कत रहेगी । 

आराचार्यश्री ने उस बात को स्वीकार कर लिया और दूसरे दिन प्रातः वैसा ही किया। सूर्योदय से पाँच मिनट 
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पूर्व ही सव सन्‍त सड़क पर झा गए और सूर्योदय होने पर वहाँ से विहार कर दिया। इस प्रामाणिकता पर कालेज के 
ग्धिकारी गदगद हो गए। 


वक्‍तृत्व 


आचार्यश्री की अन्य ग्रनेक प्रवल शक्तितियों में से एक है उनकी वक्‍तृत्व-शक्तित । किस व्यक्ति को कौन-सी बात 
किस प्रकार से कही जानी चाहिए, यह वे बहुत ग्रच्छी तरह से जानते हैं । विद्वानों की सभा में जहाँ वे भ्रपनी प्रखर विद्वत्ता 
की छाप छोड़ते हैं, वहाँ ग्रामीणों पर उनके उपयुक्त सहज और सुबोध वातों की । आपके उपदेशों से सहस्नों जन मद्य, 
मांस, भाँग, तम्बाक्‌ तथा अपमिश्रण आदि अनैतिकताओं से विमुकत हुए हैं। अनेक बार ग्रामों में ऐसे दृश्य भी उपस्थित 
होते रहते हैं जब कि वर्षों तक मद्य तथा तम्वाक्‌ पीने वाले व्यक्त आचारयंश्री के सामने अपनी चिलमें फोइ देते हैं तथा 
अपने पास की बीड़ियों का चरा करके फेंक देते हैं । 


वाणी का प्रभाव 


डा० राजेन्रप्रसाद जब २१ अक्नूवर “४६ में आचार्यश्री से मिले थे, तव उनकी वाणी से इतने प्रभावित हुए 
थे कि उन्होंने अपने एक पत्र में उसका उल्लेख करते हुए लिखा है : 

, “उस दिन आपके दर्शन पाकर बहुत अनुगृहीत हुम्ना । इस देश में ऐसी परम्परा चली झाई है कि धर्मोपरेशक धर्म 
का जान और झ्राच रण जतवता को बहुत करके मौखिक ही दिया करते हैं। जो विद्याष्ययन कर सकते हैं, वे तो ग्रन्थों का 
सहारा ले सकते हैं; पर कोटि-कोटि साधारण जनता उप्त मौखिक प्रचार से लाभ उठाकर धर्म-कर्म सीखदी है। इसलिए 
जिस सहज-सुलभ रीति से आप गूढ़ तत्त्वों का प्रचार करते हैं, उन्हें सुनकर मैं बहुत प्रभाविव हञ्मा और आशा करता 
हैँ कि इस तरह का शुभ अवसर मुझे फिर मिलेगा ।” 


उनकी आत्मा बोल रही है 


आचायंश्री साधारण जीवनोपयोगी बातों पर ही प्रभावद्याली ढंग से बोलते हों, सो वात नहीं | वे जिस विषय पर 
भी बोलते हैं, उसी में इतनी सजीवता ला देते हैं कि उन विषप्रों से विशेष सम्बद्ध व होते वाले व्यक्ति भी प्रभावित होते 
देखे जाते हैं। सं० २००८ दिल्‍ली में भिक्षु-चरमोत्सव के ग्रवप्तर पर ग्रजमेर के भूतपूर्व मुख्य मंत्री थी हरिभाऊ उपाध्याय 
उसमें सम्मिलित हुए । आचार्यश्री ने स्वामी भीखणजी के विषय में जो भाषण दिया, उससे वे इतने प्रभावित हुए कि अपने 
स्थान पर जाकर उन्होंने एक पत्र भेजा । आचार्य श्री की वकक्‍तृत्व-शक़्ति पर प्रकाश डालने वाला वह पत्र इस प्रकार है : 
महामान्य श्री आचायंजी, 
सादर प्रणाम ! इधर तीन दिनों से आपके दर्शंव और सत्संग का जो अवसर मिला, वह मुझे सदैव याद रहेगा। 
मुझे बड़ा खेद है कि आज कुछ मित्रों के अनु रोध करने पर भी मैं वहाँ कुछ वोल न सका। इधर मेरी प्रवृत्ति वोलने की 
कम होती जा रही है, लिखने की भी । ऐसा लगने लगा है कि मनुष्य को अपने जीवन से ही लोगों को ग्रश्िक देना चाहिए, 
जिससे हमें अपने जीवन को माँजते रहने का अवसर मिले । 
पूज्य स्वामी भिक्षुजी के चरित्र और आपका आज का तद्विषयक व्याख्यान मुझे बहुत प्रभावकारी मालूम 
हुआ । ऐसा लगा, मानो उनकी ग्ात्मा आप में बोल रही है। श्राप अपने क्षेत्र के युगपुरुष' हैं। जैन-धर्म को मैं मानव- 
धर्म मानता हूँ; उसके आप प्रतीक बनेंगे, ऐसा विश्वास है। मैं दिल्‍ली फिर आऊँगा, तव अवश्य मिलूँगा । आप अपने इस 
जीवन-कार् में मुझे श्रपता सहयोगी समझ सकते हैं । इति । 
विनीत 
हरिभाऊ उपाध्याय 
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विविध 


आचायेंशी का जीवन विविधता के ताने-बाने से बता है। उसकी महत्ता घटनाग्रों में विवरी पड़ी है। घटनाएं 
भी इतनी कि समेटे नहीं सिमटतीं । झ्रादि से ही विविधता उनके जीवन का प्रमुख सूत्र बनकर रही है, इसीलिए उनके 
जीवन से सम्बन्धित घटनाओं के संकलन में भी अपनी ग्रभिव्यकित हुई है। 


में श्रवस्था में छोटा हूँ 


मध्याह्ञ में एक किसान आया और आवचायंश्री के पास बैठ गया। आाचार्येश्री ने उससे बातचीत की तो उसने 
बतलाया--मैं खेत पर काम कर रहा था तब सुना कि गाँव में एक बड़े महात्मा आये हैं। मैंने सोचा--चल्‌, कुछ से वा- 
बन्दगी कर आऊँ। किसान ने आचायंश्री की ओर हाथ बढ़ाते हुए कहा--लाइये, थोड़ा-सा चरण दबा दूं । 

आचाय॑श्री ने अपनी पलथी को अधिक समेटते हुए कहा--नहीं भाई; हम किसी से शारी रिकर सेवा नहीं लेते । 

किसान ने कहा--आप क्‍यों नहीं दबवाते ! मैंने तो अनेक सन्‍्तों के पर दत्राये हैं। 

आचारयंश्री ने कहा--यह हमारा नियम है| दूसरी बात यह भी है कि मेरी अ्रवस्था तुम्हारे से छोटी है। मैं 
तुम्हारे से पैर कैसे दववा सकता हूं ! पैर मेरे दुःखते भी नहीं । युवा हूं, तब पैर दववाऊ ही क्यों ? 


भेंट क्‍या चढ़ाओगे ? 


आचायंश्री एक छोटे-से गाँव में ठहरे। ग्रामीण उनको चारों ओर से घेर कर खड़े हो गए। ग्राचायंश्री ने विनोद 
में उससे कहा--खड़े तो हो; भेंट में क्या-क्या चढ़ाओगे ? 

बेचारे किसान सकुचाये और कहने लगे---महा राज ! भेंट के लिए तो हम कुछ नहीं लाये । 

ग्राचायंश्री---तो क्या तुम लोग नहीं जानते कि दर्शन करने के बाद कुछ चढ़ाना भी आवश्यक होता है ? 

किसानों ने बड़े संकोच के साथ कहा--हम तो सब गरीब हैं; आपके योग्य भेंट ला भी क्या सकते हैं ! 

आचायंश्री ने उन्हें और भी विस्मय में डालते हुए कहा--नुम सवके पास चढ़ावे के उपयुक्त सामग्री है तो 
सही; परन्तु उसे चढ़ाने का साहस करना होगा । 

वे लोग विस्मत हो एक-दूसरे की ओर ताकने लगे। आचार्यश्री ने उनकी दुविधा को ताड़ते हुए कहा--डरो 
मत; मैं तुम्हारे से रुपया-पेसा माँगने वाला नहीं हूँ । मुझे तो तुम्हारी वुराइयों की भेंट चाहिए । तम्बाकू, मद्यपान, चोरी 
आदि की, जिसमें जो बुराई हो, वह मुर्के भेंट चढ़ा दो । 

यह सुनकर उनमें प्रसन्‍तता की लहर दौड़ गई | उन लोगों ने सचमुच ही आचार्यश्री के चरणों में काफी सारी 
भेंट चढ़ायी । 


फ़ीस भी लेता हूँ और पद भी देता हूँ 


एक भाई ने आचार्येश्री से कहा--ऐसे तो मेरी सन्‍्तों में कोई विशेष श्रद्धा नहीं रहती; किन्तु इस बार कुछ ऐसी 
भावना जगी कि प्रतिदिन तीनों समय आ्राता रहा हूँ । मुझे आपके संघ की दो बातों ने विशेष आक्ृष्ट किया है : एक तो 
सदस्यता की कोई फीस नहीं है; दूसरे, पदों का झगड़ा नहीं है। 

आचायंश्री ने उनकी आशा के विपरीत कहा--तुमने सम्भवतः गहराई से ध्यान नहीं दिया | यहाँ तो फ़ीस भी 
लगती है और पद भी दिया जाता है । 

बह भाई कुछ असमंजस में पड़ा और पूछने लगा--कहाँ ? मेरे देखने में तो कोई ऐसी बात नहीं झ्रायी । 

आचायंश्री---अ्रव तक नहीं आयी होगी; पर लो, अब लाये देता हें कि हम अपने सम्पक में आते वाले व्यक्त 
से संयम की फीस लेना चाहते हैं और अ्रणुब्रती का पद देना चाहते हैं। क्यों, है न स्वीकार ? 
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झ्ौर तब उस भाई को न फ़ीस की शिकायत हुई, त पद की । उसने सहर्ष फ़ोस भी दी ओर पद भी लिया । 
श्रापका चरणामृत मिले तो '* 


एक व्यक्ति अपने भानजे को साथ लेकर आया । वह अपने साथ गरम जल का पात्र तथा चाँदी की कटोरी भी 
लाया था। आचायंश्री को वनदन कर वह बोला--महाराज ! यह मेरा भानजा है। इसका दिमाग़ कुछ अस्वस्थ है। 
कुछ समय पूर्व एक मुनि श्राये थे। मैंने उनका अंगृष्ठ धोकर इसे चरणामृत पिलाया था। तब से यह क्रुछ-कुछ स्वस्थ हुप्रा 
है, परन्तु रोग पूर्ण रूप से गया नहीं । मैंने सोचा, इस बार यदि आपका चरणामृत पिला दूं तो यह ग्यश्य ही पूर्ण स्वस्थ 
हो जायेगा । 

ग्राचायंश्री ने कहा---मैं अ्रपना अ्ंगृष्ठ नहीं धुलवाऊँगा । अंगुष्ठ-धोये पानी से रोग में कुछ लाभ होता है, इसका 
मुझे तनिक भी विश्वास नहीं। मैं इसे एक अन्ध-विश्वास मानता हैं । आप इसे चरणस्पर्श करा सकते हैं, उसमें मुझे 
कोई आपत्ति नहीं । उससे अधिक कुछ नहीं । 

उस भाई ने अपने भानजे का आवचार्येश्री का चरणस्पर्श कराया और बड़ी प्रसन्नता से अपने घर लौट गया। 


छोटे का बड़ा काम 


आ्राचार्य श्री की सेवा में श्राये हुए एक परिवार की मोटर के पीछे बची हुई कपड़ों की गठरी मार्ग में गिर गई; 
उसमें लगभग पाँच सौ रुपये का कपड़ा था। पीछे से एक ताँगे वाले ने उसे गिरते देखा तो मोटर के नम्बर ले लिये। गठरी लेकर 
खोजता हुआ वहाँ पहुँचा जहाँ ग्रावाये श्री की सेवा में ग्राये हुए अनेक परिवार ठहरे हुए थे। उसने वहाँ लोगों को वतलापा 
कि अमुक नम्वर की मोटर वाले की यह गठरी है। पुछिताछ के बाद पता चलते ही गठरी यथास्थान पहुँचा दी गई । 

कोई भाई उसे आचाय॑श्री के पास ले आया । आचायंश्री ने सारी घटना सुनकर परिचय के रूप में उससे उसका 
नाम पुछा---उसने अपना नाम छोटा वतलाया | इस पर आवायंश्री ने सत्यनिष्ठा के प्रति उसका उत्साह बड़ाते हुए 
कहा---छोटे ने वड़ा काम किया है । जनता की ओर उन्मुख होते हुए उन्होंने कहा--इस घटना से पता चलता है कि 
भारतीय मानस की पवित्रता मरी नहीं है । 


उपसंहार 


आचायंश्री विश्व की एक विभूति हैं। उनका जीवन व्यक्तिगत से बद़ुकर समप्टिगत है। उन्होंने ग्रपने व्यक्तित्व 
से समष्टि को प्रभावित किया है। जो केवल अपने में ही समाकर रह जाता है, वह विद्वान्‌ तो हो सकता है, पर महान्‌ 
नहीं । महत्ता को इयत्ता के किसी भी वलय से घेरा नहीं जा सकता । उन्मुक्त परिव्याप्ति ही उसकी सार्थकता है। यद्यपि 
महत्ता के मार्ग में इयत्ताएं आती हैं, परन्तु उनका घेरा हर बार ट्टता है । कौन कितना महान्‌ है--यह परिमाण इयक्ताओों 
की ही श्रपेक्षा से होता है! निरपेक्ष महत्ता सदा अतुलनीय ही रही है । संसार के हर महापुरुष की गति उसी निरपेक्ष 
महत्ता की ओर रही है । इसीलिए हर इयत्ता के साथ उनका सदेव संघर्ष चालू रहा है । 

आचायंश्री ने इयत्ताओं के अनेक वलय तोड़े हैं । वर्तमान इयत्ता से भी उत्का संघर्ष चालू है। आ्राज नहीं तो 
कल--यह वलय अवश्य ही टूटने वाला है। चरमरा तो वह अभी से रहा है। भविष्य के गर्भ में न जाने कितने वलय और 
हैं तथा उनके साथ होने वाला भावी संघर्ष समय की कितनी अवधि घेरेगा, कहा नहीं जा सकता। आज उसकी 
आवश्यकता भी नहीं है, वह 'कल' की बात है। 'कल' ही उसे अधिक स्पष्टता से बतलायेगा। यहाँ केवल आचार्यश्री के 
वर्तमान का दिगू-दशन कराया गया है। वर्तमान की जड़ भूतकाल की भूमि में गहराई तक धेंसी रहती है। कोरा वर्तमान- 
टिक नहीं पाता, इसी लिए उससे सम्बन्धित भूतकाल की भूमिका पर ही उसे देखा जा सकता है। आचार्यश्री का वर्तमान 
काल अवस्था की दृष्टि से सेतालीस और आाचार्यत्व की दृष्टि से पच्चीस वर्ष-प्रमाण भूतकाल को अवगाहित किये खड़ा है । 
£सी परिप्रेक्ष्य में यहाँ उसका अंकन किया गया है। 
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लगभग तीस वर्ष के प्रत्यक्ष सम्पक में मैंने आचायंश्री के जीवन में जो विविधताएं देखी हैं, उन्हें इस जीवनी में 
यथास्थान दिखाने का प्रयास किया है। यदि उन विज्येपताओं को किसी एक ही शब्द में अभिव्यक्ति देने के लिए मुझे कहा 
जाये तो मैं उसे 'जीवन का स्शद्वाद' कहना चाहूगा। आचायेश्री के इस स्यथादवादी जीवन का प्रत्यक्ष दर्शन उनके साथ 
रहने वाला हर कोई कर सकता है। जैन-दर्शन का प्राण स्थाद्वाद जिस प्रकार परस्पर विरुद्ध दिखायी देने वाले धर्मों में 
भी अविरोध पा लेता है, उसी प्रकार आचारयंश्री भी हर परिस्थिति में से समन्वय के सूत्र को पकड़ने के अम्यासी रहे हैं । 
उनकी इस प्रवृत्ति ने अनेक व्यक्तियों को अतिशयता से प्रभावित किया है। सुप्रसिद्ध साहित्यकार श्री जैनेन्द्रकुमारजी के 
निम्नोक्त उद्गार इसी वात के साक्षी हैं | वे कहते हैं---/''*'*'मैंने बहुत नज़दीक से अध्ययन करके पाया है कि आचाय॑ंश्री 
में बहुत-से अपूर्व गुण हैं। वे विरोधी-से-विरोधी वातावरण में भी क्षुब्ध नहीं होते और न विरोध का प्रतिकार विरोध से 
ही करते हैं। वे अपनी आत्म-श्रद्धा से विरोध-शमन का कोई-न-कोई रास्ता निकाल ही लेते हैं ।'* 

ग्राचायेश्वी के जीवन-व्यवहार तथा प्ररूपण में कुछ ऐसी सहज व्यावहारिकता आ गई है कि उससे प्रभावित 
हुए बिना रह सकना कठिन है | कोई अध्यात्म में विद्वास करे या ते करे, परन्तु ग्ाचार्यथी जिस पद्धति से आध्यात्मिकता 
को जीवन-व्यवहार में उतारने की प्रेरणा देते हैं, उससे कोई इन्कार नहीं कर सकता। सुत्रसिद्ध उपन्यासकार काम्रेड 
यज्ञपाल का अनुभव इस वात को अधिक स्पष्ट करने वाला होगा। वे कहते हैं---“मैं साधु-सन्तों और अध्यात्म से दूर 
रहता हूँ । इसमें भी एक कारण है--मैंने देखा है वे समाज से दूर हैं। जो हमने दूर हैं, हम भी उनसे दुर हैं। आचायंश्री 
जैसे जो सन्त-महात्मा समाज के नज़दीक हैं, मैं उनसे उतना ही नजदीक हूँ । हम संसारी हैं, संसार में रहते हैं, संसार से 
हमें काम है। साधता चमत्कार के लिए नहीं, कार्यो के लिए है। जहाँ तक मैं समभ पाया हूँ और आचार्य श्री के निकट 
आ्ाया हूँ, उसका श्रेय अणुब्रत-प्रान्दो लन को है। अणृत्नत मेरी दृष्टि में व्यक्ति को परोक्षवादी नहीं, प्रत्यक्षवादी बनाता 
है। वह स्वार्थमुखी नहीं, व्यक्ति को समाजमुखी बनाता है।”* 

वे जीवन को जड़ देखना नहीं चाहते । जीवन में परिष्कार और संस्कार को वे नितान्त आवश्यक मानते हैं । 
उनकी यही भावना कार्य-रूप में परिणत होकर संस्कृति का उन्नयन करने वाली वन गई है। भारतीय संस्कृति के ग्न्यान्य 
प्रहरियों के सपान आचायश्री भी उसको पल्‍लवित, पुष्पित व फलित करने में दत्तावधान रहे हैं। उनकी इसी कार्य-पद्ध ति 
से प्रभावित होकर सुप्रसिद्ध कवि स्वर्गीय श्री बालकृष्ण शर्मा 'नवीन' ने अ्रपनी कविता-पुस्तक 'क्वासि” की भूमिका में 
आचार्यश्री को संस्कृति का उन्‍्नयनकर्त्ता या परिष्कर्त्ता ही नहीं, अपितु अभेदोपचार से स्वयं संस्कृति ही कहा है। वे 
लिखते हैं--“तब संस्कृति क्या है ? मेरी मति के अनुसार संस्कृति गांधी है, संस्क्ृति विनोवा है, संस्कृति कबी र, तुलसी, 
सूर, ज्ञानदेव, समर्थ तुकाराम है, संस्कृति अणुद्रत-प्रचारक जेन मुनि आचार्य तुलसी हैं । संस्कृति रमण मह॒षि हैं ।आप 
हँसेगे; पर हँसने की वात नहीं है। संस्कृति है आत्म-विजय, संस्कृति है रागवशीकरण, संस्कृति है भाव-उदात्तीकरण । 
जो साहित्य मानव को इस ओर ले जाये, वही सत्साहित्य है ।* 

इस प्रकार मैंने देखा है कि आचाय॑श्री के स्थाद्रादी जीवन ने विविध व्यक्तियों तथा विविध विचारधारात्रों 
को अपनी ओर आाकृष्ट किया है। वे उतकी पारस्परिक श्रसमानताओों में भी समानता के आधार वने हैं। उन्होंने जन-जन 
को विश्वास दिया है, अतः वे उनसे विश्वास पाने के भी अधिकारी बने हैं। वस्तुत: जो जितने व्यक्तियों को विश्वास 
दे सकता है, वह उतने ही व्यक्तियों का विश्वास पा भी लेता है। उन्होंने निश्चित ही वह विश्वास पाया है। यह जीवनी 
उसी विद्वास का एक संक्षिप्त परिवय है। 
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नेतिकता का आधार 
मुनिश्री नयमलजी 


मनुष्य और मानस दोनों भिन्‍न, साथ ही अभिन्‍न भी हैं। मनुष्य इसी लिए महिमाशाली है कि उसका मानस 
विकासशील है। उसमें चिन्तन है, तकंणा है, ऊहापोह और गवेधणा है । मन ने जो उपलब्ध किया है, उसमें अ्नुपलब्ध 
अनन्त है; फिर भी उसका रहस्योद्घाटन मन ने वड़ी पटता से किया है। वह केवल पौद्गलिक जगत्‌ की शल्य- 
चिकित्सा में ही कुशल नहीं है; आन्तरिक मर्मोद्घाटन भी उसने बहुत प्रभावक पद्धति से किये हैं। ग्रध्यात्म उन्हीं में से 
एक है। नंतिकता उसी का प्रतिबिम्ब है । 

हमें जो ज्ञात है, वह सत्‌ है। जो सत्‌ है, वह झ्रनादि-ग्रनन्त है । जो है, वह था भी और होगा भी । जो नहीं 
था, वह होगा भी नहीं और है भी नहीं। इस तक॑-दृष्टि से हम किसी भी सत्‌ को शाश्वत मान लेते हैं। पर जो है, वह 
इसी रूप में था और इसी रूप में होगा, यह झ्रावश्यक नहीं । इस रूप-परिवतंन की दृष्टि से हम किसी भी सत्‌ को सादि- 
सान्‍्त मान लेते हैं । निष्कर्ष की भाषा में इतना होता है कि सत्‌ शाइवत है, रूप अशाइ्वत। शाइवत सत्‌ अ्भिव्यकत 
नहीं होता । शाइवत और अशाइवन दोनों अविभकत होते हैं, तव॒ सत्‌ व्यक्त होता है। इसी दार्शनिक भित्ति पर हम 
अध्यात्म और नंतिकता का विमर्श करना चाहते हैं। अ्रध्यात्म सत्‌ है और शाइवत है; नैतिकता उसका रूप है और 
अशाइवत है। अध्यात्म स्वयंभू है; नैतिकता परस्पराश्चित है। कैम्ब्रिज प्लेटोनिट्स का नेता कडवर्थ नैतिकता के 
अस्तित्व को वस्नुगत मानता था। उसके अ्भिमत में नैतिक विभक्तियाँ पदार्थ के आन्तरिक गुणों की सूचक हैं । इस 
मान्यता में कुछ तथ्य भी है और कुछ चिन्त्य भी | चिन्त्य इसलिए कि कुछ नैतिक विभक्तियाँ मान्यता-निर्भर भी होती 
हैं। अध्यात्म से प्रतिफलित नेतिकता निश्चित ही सहज होती है । १र नंतिकता का विचार, जो वौद्धिक होता है, वह 
असहज भी होता है। बुद्धिवाद के क्षेत्र में निर्णायक ज्ञान प्रमाण होता है; किन्तु अन्तर-जगत्‌ में सम्यगू-ज्ञान प्रमाण 
होता है। निर्णायक शक्ति ज्ञान में होती है, पर सम्यग्‌-शक्ति नहीं भी होती । प्रभावित दशा में जितना निर्णय होता है 
वह सम्यक्‌ ही नहीं होता; अप्रभावित दशा में जो ज्ञान होता है, वह सम्यक्‌ ही होता है। हमारा अन्त र-जगत मोहाणुश्ों 
से प्रभावित है। इसलिए नतिकता का मूल स्रोत, यद्यपि वह एक है, विभकत हो जाता है। एक व्यक्षित का निर्णय दूसरे 
व्यक्ति के निर्णय से भिन्‍न हो जाता है| इसी प्रकार विभिन्‍न देश और काल के निर्णय भी भिन्‍न होते है। इस विभाजन 
का हेतु नैतिकता का मूल स्रोत नहीं, किन्तु निर्णायक बुद्धि का तारतम्य है। अज्ञान, ज्ञान, मोह और निर्मोह--थे चार 
रेखाएं हैं । ज्ञान का आवरण हो गभ्रज्ञान होता है । वह ट्टता है, ज्ञान व्यक्त हो जाता है। वीतराग या समभाव का 
बाधक परमाणु-वलय ही मोह होता है । वह विलीन होता है, चेतन्य में वीतरागता व्यवत हो जाती है। मनुप्य का चेतन 
सहज में ज्ञानी है और वीतराग है। जहाँ ज्ञान भी है और बीतराग्ता भी है, वहाँ अनेतिकता होती ही नहीं । मनुष्य मे 
ग्नेतिकता होती है, इसका अर्थ यह है कि उसका ज्ञान आवृत है और दृष्टि मूढ़ है। न॑तिकता अध्यात्म का सहज प्रति- 
बिम्त्र है और झवेतिकता उसका अस्वाभाविक रूप है। जो सहज है, वह असहज लग रहा है, थिक्षण-सापेक्ष हो रहा है; 
और जो अ्रसहज है वह सहज लग रहा है; यही है सम्यगू-ज्ञान का अभाव । 

अध्यात्म एक सचाई है; पर जब तक हमारा शरीर आत्मा से प्रधान है, तब तक व्यवहार प्रमुख होता है और 
सचाई गौण । और इसी परिस्थिति में हमारे सामने नैतिकता का प्रश्न ज्वलन्त होता है। मनुष्य में अच्छी और बुरी दोनों 
प्रकार की प्रवृत्तियों के बीज संचित रहते हैं । वे सामग्री का योग पाये बिना अंकुरित नहीं होते । अध्यात्म-दर्शन यही तो 
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है कि मनुय्य अन्त र-दर्शन ले, तो वह उस तच्च को पा सकता है,जिसकी उसे वहपना तक नहीं है। आनन्द और सुख, गुरुत्व 
और प्रतिप्ठा, तृष्ति और परितोष, जो भी प्राप्य है, वह सब अपने अन्तर में है। किम्तु वह सब अन्तर में है, यह दृष्टि की 
स्पप्टता ही सर्वाधिक निगृढ़ है। इसीलिए मनुष्य का विश्वास नैतिकता की अपेक्षा अनेतिकता में अधिक है। श्रध्यात्म की 
आस्था पुप्ट हुए बिना नैतिकता साधार नहीं होती । पौदूगलिक आकर्षण से दूर रहने की वृत्ति अध्यात्म है और पार- 
स्परिक सम्बन्धों में पवित्र रहने की वृत्ति मतिकता । पौदूग॒लिक आकर्षण का संयम किये बिना कोई भी व्यक्ति पारस्परिक 
व्यवहारों को पवित्र रख नहीं सकता । संकोच, भय, लज्जा और कानून---ये सब अनैतिकता के प्रतिषेध हैं; और इन सबका 
प्रतिषेध है-परोक्ष । उसका प्रतिषेध केवल त्रध्यात्म ही हो सकता है। मैं ग्रध्यात्म को इसलिए जीवन का सर्वोच्च प्रहरी 
मानता हूँ कि वह सब प्रतिपेथों का प्रतिपेध है । उसमें स जो विधि फलित होती है, वही हमारे जीवन का विशुद्ध नैतिक 
पक्ष होता है । भोगोलिक और जातीय विभवितयाँ भी नेतिकता के अंकुरण में निमित्त बनती हैं, पर वे अ्रसीम और स्थायी 
नहीं होतीं। परिस्थित-जनित सारी फल-परिणतियाँ स्वयं में निर्मुल्य होती हैं। मूल्य वहीं स्थिर होता है, जहाँ स्वरूप 
व्यक्ति पाता है। मान्यता-निर्भर नेतिकता भी अपने-आप में निर्मुल्य है। साम्राज्यवाद भी नैतिक आचरण माना जाता 
था। शक्ति की भाँति उसका प्रयोग भी सम्मत था। किन्तु परीक्षा करने पर उसकी नैतिकता निर्ममता से नप्ट हो जाती 
है। सचाई यह है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने-आप में पूर्ण है। पूर्ण अर्थात्‌ स्वतन्त्र है। स्वतन्त्र और पूर्ण में कोई अर्थ-भेद नहीं 
है। अपूर्ण होकर कोई स्वतन्त्र नहीं हो सकता और स्वतन्त्र होकर कोई श्रपूर्ण नहीं होता । उन व्यक्तियों को पराधीन 
करने का जो यन्त्र है, वह मूल में अनेतिक है। अर्थात्‌ सत्ता और उसे केन्द्र मानकर चलने वाली राज्य-संस्थाएं विश्वुद्ध प्र्थ 
में नेतिक नहीं हो सकते। अयहारकता में नैतिकता नहीं समाती । सत्ता-केन्द्रित श्ासत सदा अ्पहारी होते हैं, इसलिए वे 
नेतिक नहीं होते । किन्तु हमने मान लिया कि अकेले में काम नही चलता, इसलिए व्यवित को समाज बाँध कर चलना 
होगा । नियन्त्रण के बिना बहुत लोग एक साथ नहीं रह सकते, इसलिए राज्य को मान कर चलना होगा। जहाँ पूर्णता 
समाप्त हुई, वहाँ मान्यता का उद्भव हुआ । फिर हमारी सारी व्याख्याएं भी उस पर निर्भर हो गई । नैतिकता के शुद्ध रूप 
में व्यक्ति ही है। वह अध्यात्म है, स्वतन्त्र है; इसी लिए उसके चरित्र में कोई विकार नहीं होता । समाज में मान्यतापरक 
नेतिकता का उदय होता है, इसीलिए वहाँ अपूर्णता है, पारतन्ध्य है और चरित्र-विकार है। पहले परिस्पर्श में कोई भी 
व्यक्ति अकेला नहीं होता--पूर्ण आध्यात्मिक नहीं हो सकता । इसलिए वह अध्यात्म-परिशोधित नैतिकता को स्वीकार 
करता है। दूसरे; व्यक्ति समाज, जाति, राज्य या राप्टू के लिए नहीं, अपितु अपने हित के लिए वह नेतिक बनता है। 
ने तिकता जब स्वहित के साथ जुड़ती है, तभी वह प्रत्यक्ष बन पाती है। फिर व्यक्ति के लिए नेतिकता का श्रर्थ स्वहित 
झौर स्वहित का अर्थ नंतिकता हो जाता है| दोनों अभिन्‍न बन जाते हैं। यही अ्रध्यात्म का पहला परिस्पर्श है । 
नंतिकता जब मुझसे भिन्‍न वस्तु है, तो वह मुभसे परोक्ष होगी। परोक्ष के प्रति मेरा उतना लगाव नहीं 
होगा, जितने की उसे अपेक्षा होती है। वह मुझसे अभिन्‍न होकर ही मेरे स्व में घुल सकती है । सात्म्य हुए बिना कोई 
ओ्रौषध भी परिणामजनक नहीं होता | तव नैतिकता की परिणति कैसे होगी ? इस भाषा में जब सोचता हूँ तो लगता है 
तेतिकता उपदेश्य नहीं है, वह स्वयं-प्रसूत हैं। अध्यात्म की दृष्टि स्पष्ट होते ही वह्‌ व्यक्त हो जाती है। जैन-दर्शन का 
सर्वोपरि आधार आात्मवाद है। इसीलिए उसकी रेखा का पहला बिन्दु संयम, चरित्र या नीति है। उसकी भाषा में जो 
अनात्म है, वह मोह है; और जो मोह हूं, वह अनात्म है। झ्ात्मा की जितनी दूरी, उतना मोह; आत्मा का जितना 
सामीष्य, उतना निर्मोह । जितना मोह, उतनी भ्रनैतिकता; और जितना निर्मोह, उतनी नैतिकता । तो उपदेश्य है, श्रध्यात्म । 
पूर्ण या स्वतस्त्र, प्रेरकता इसी में है। जो अकेले में, ग्रेघेरे में और नींद में अन्याय नहीं करता, यानी जिसकी प्रवृत्ति पर 
दिन और रात, परिषद्‌ और अ्केलेपन तथा नींद और जागरण का प्रत्यक्ष या परोक्ष प्रभाव नहीं होता, वह॒आध्यात्मिक है । 
विवश्ता में जो प्रेरकता है, वह दूसरों के प्रत्यक्ष होती है गौर स्वयं के परोक्ष । इस स्व-परोक्षता का नाम ही अन्‌-प्राध्यात्मिकता 
है । इसकी परिधि में व्यक्ति पूर्ण नेतिक बन ही नहीं पाता | इसीलिए भगवान्‌ महावीर ने कहा था--/जितना आत्म- 
रमण है, वह अहिंसा है; और जितना बाह्य रमण है, वह हिंसा है।” इसी सत्य की इन शब्दों में पुनरावृत्ति की जा सकती 
है-- जितनी गआात्म-प्रत्यक्षता है, वह नैतिकता है; और जितनी आत्म-परोक्षता है, वह अन॑तिकता है ।” विशुद्ध नैतिकता 
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देश-काल से खण्डित नहीं है। एक धर्म की गौणता व दूसरे की प्रमुखता, दूसरे की गौणता व पहले की प्रमखता+-यह 
एक क्रम है, जिसे सापेक्षवाद या नय के नाम से अभिहित किया जाता है। यह वस्तु-सत्य है। हमारे ज्ञान का क्रम यही 
है। इसी समन्वय में से जो बोध उद्भूत होता है, वह अपूर्ण होने पर भी सत्य होता है। लोकतन्त्र का आधार यही दृष्टि 
है। पर, सापेक्षता जैसे वस्तुगत है, वैसे लोकतन्त्र वस्तुगत नहीं है; इसीलिए उसमें अ्रसमस्वय भी फलित हो जाता है। 
पर्याय की भाषा भी एक नहीं है। जिस समय जो उपयोगिता रहती है, वही भाषा बन जाती है। न्याय, वस्तु का झ्रन्तस्तल 
है; संविधान मानवीय मस्तिप्क की उपज और परिस्थिति-जन्य परिणति। सत्ता के जगत में संविधान में न्याय होता 
है; न्याय में संविधान नहीं । समाज में उपद्रवी अधिक होते हैं, तो दण्ड-नीति प्रवल हो जाती है। दण्ड नीति भी है, न्याय 
भी है और मान्यता-निर्भर नैतिकता भी है। और इसीलिए है कि वह संविधान-सम्मत है। सच्चाई यह नहीं है । किसी 
व्यक्ति को कोई दण्ड दे, यह न्याय नहीं है; व्यक्ति अपने पाप का स्वयं प्रायश्चित्त करे, न्याय यही है। हम व्यवित को पूर्ण 
और एक इकाई मानकर चलते हैं, तो हमारी सारी व्यवस्था आात्म-निर्भर हो जाती है । उसमें से जो समाज फलित होता है 
वही स्वस्थ और नैतिक सम्पदा से सम्पन्न होता है। अणुब्रत-आन्दोलन के माध्यम से आचार्यश्री तुलसी ने यही सन्देण 
दिया है। मनृष्य-जाति उनकी सदा ऋणी रहेगी । 





अणुव्रत-आन्दोलन और चरित्र-निर्माण 


श्री सुरजित लाहिड़ी 


मुख्य न्यायाधीश, कलकत्ता उच्च न्यायालय 


अणुन्नत-आन्दोलन का सूत्रपात जैन र्वेताम्बर तेरापंथ के अधिशास्ता आाचार्यश्री तुलसी ने किया है। यह मरा 
परम सौभाग्य है कि मुझे अपने देश के एक आध्यात्मिक नेता के व्यक्तिगत सम्पर्क में श्रान का अवसर मिला है। तेरापंथ 
जनों के तीन सम्प्रदायों में से एक है । दूसरे दो सम्प्रदायों में एक मूर्तिपृजक सम्प्रदाय है और दूसरा स्थानकवासी सम्प्रदाय । 
तेरापंथ सम्प्रदाय लगभग दो सौ वर्ष पूर्व स्थापित हुआ था और पूज्य आ्राचार्यश्री तुलसी इस सम्प्रदाय के वर्तमान नवें 
आध्यात्मिक गुरु हैं। 


ज्ञान, दर्शन और चारित्र 


जैन दर्शन का मेरा ज्ञान अत्यन्त सीमित है फिर भी मैं अपनी कल्पना के अनुसार अणुब्र त-आान्दोलन के महत्त्व 
की चर्चा करने का प्रयत्न करूँगा। जैन धर्माचार्यों के अनुसार योग का आचरण करने से आ्रात्मा मोक्ष प्राप्त कर सकती है 
और योग में ज्ञान (वास्तविकता का ज्ञान), श्रद्धा (आध्यात्मिक नेताओं की शिक्षाओं पर श्रद्धा) और चारित्र (समस्त 
बुराइयों से दूर रहना) इन तीन बातों का समावेश होता है। 
चारित्र आध्यात्मिक अनुशासन के पालन का नाम है। उसके पाँच अंग हैं : 
१. मन, वचन और कार्य में अहिसा । 
२. सत्य। 
३. अस्तेय--चोरी न करना । 
४. ब्रह्मचय--इन्द्रिय-भोग की वासनाओं से मुक्ति । 
५. अपरिय्रह अर्थात्‌ पार्थिव वस्तुओं में निरासक्ति । 
यद्यपि चरित्र के ये पाँच अंग हैं, किन्तु उनमें अहिसा प्रधान है और दूसरे चारों झंगों का उसी से उद्भव हुआ है । 
इन पाँच सदगुणों का दो रूपों में पालन किया जा सकता है--एक महाक्रतों के रूप में और दूसरे अणब्रतों के 
रूप में । महाब्रतों के पालन के लिए अधिक कड़ा अनुशासन आवश्यक होता है और उनका साधुओं के लिए निर्देश किया 
जाता है, जो संसार को त्याग देते हैं और मोक्ष की साधना करते हैं। इसके विपरीत अपुब्रत में कम कड़ा अनुशासन है 
और वह गृहस्थों और साधारण व्यक्तियों के लिए निर्धारित किया गया है। अणु' विशेषण का अर्थ छोटा' और '“ब्रत' 
वब्द का अर्थ प्रतिज्ञा होता है । अणुत्रतों का शाब्दिक अर्थ हुआ, छोटी प्रतिज्ञाएं । चरित्र के पाँच अंगों के रूप में अणव्रत 
का अर्थ होता है--अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्म चय और अपरिय्रह का अण से प्रारम्भ कर क्रमश: पूर्ण की ओर वढ़ना । महात्रत 
के रूप में अहिसा-पालन के लिए यह आवश्यक होगा कि किसी भी जीवित प्राणी को किसी भी प्रकार की हानि न पहुँचाने 
की सतत जागरूक चेप्टा की जाये; और अणृक्नत की दृष्टि से किसी भी प्राणी की हिंसा न करना ही पर्याप्त होगा। महाव्रती 
यदि किसी मानव प्राणी को मन, वचन और कम से हानि पहुँचाता है, तो वह ब्रत-भंग का दोषी होगा। किन्तु अ्रणुत्रती 
किसी प्राणी को मारने पर ही अहिसा के ब्रत को तोड़ने का अपराधी होगा। इसी प्रकार महाक्रत के अनुसार बह्मचर्य का 
अर्थ जीवन-भर ब्रह्मचयं का पालन करना और काम-वासना पर पूर्ण विजय प्राप्त करना होगा। अणुब्रत के अनुसार 


भ्रध्याय ] श्रणत्षत श्रान्दो लन और चरित्र-निर्माण [ ७ 
ब्रह्मचर्य का अर्थ यह है कि मनुष्य परस्त्री-गमन न करे और एक पत्नी-ब्रत का पालन करते हुए संयम से रहे । 


नतिक प्रकृति का रूपान्तर 


गत: गणुब्रत-आन्दोलन का उद्देश्य गृहस्थों का नैतिक और आध्यात्मिक उत्थान करना है और इसके लिए वह 
उन्हें अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्म चये और अपरियग्रह की एक निर्धारित सीमा तक प्रतिज्ञाएं लेने की प्रेरणा देता है। यह इस 
ठोस सिद्धान्त पर आधारित है कि केवल बौद्धिक प्रतिभा से कोई लाभ नहीं हो सकता, जब तक मनुष्य अपनी प्रकृति का 
नेतिक रूपान्तर नहीं कर लेता । महान्‌ सन्‍्तों ने बहुधा यह कहा है कि हम कल्पनाएं कैसी भी कर सकते हैं, किन्तु असली 
महत्त्व की बात यह है कि हम वास्तव में हैं कैसे। और वह धर्म धर्म नहीं, जो मनुष्य की नैतिक प्रकृति का रूपान्तर नहीं 
करता । अणृक्नत-आन्दोलन का उद्देश्य नेतिक उत्थान है, इसलिए वह सब के मानस को छूता है । वह असाम्प्रदायिक, 
अजातीय और अराजनीतिक है । कोई किसी जाति या सम्प्रदाय से सम्वन्धित हो, किसी भी धर्म को मानता हो और किसी 
भी राजनीतिक दल के प्रति निप्ठा रखता हो, अणुत्रती बन सकता है। उसमें हिन्दू और मुसलमान, ईसाई और बौद्ध, 
सिख और जैन सभी का समावेश होता है। अणुब्रत-आन्दोलन, जो मानव-प्रकृति के सर्वव्यापी तत्त्वों पर आधारित है और 
जिसका उद्देश्य नैतिक मूल्यों की पुनःस्थापना है, राष्ट्रीय एकता में सहायक ही हो सकता है । 

सबसे उल्लेखनीय वात यह है कि अणुब्रत-आन्दोलन के सूत्रधार आचार्यश्री तुलसी स्वयं एक महाक्रती हैं। वे 
ओऔर उनके निकटस्थ शिष्य चरित्र-नियमों का अधिक कड़ाई के साथ पालन करते हैं । वे अपने पास फोई पँसा नहीं रखते 
और न किसी प्रकार के वाहन का ही उपयोग करते हैं, रेलगाड़ी का भी नहीं। वे और उनके शिष्य सदा पैदल यात्रा करते 
हैं। इसी प्रकार आचार्य और उनके शिष्य किसी डॉक्टर-वेद्य की सहायता भी नहीं लेते । उनकी फीस नहीं दे सकते और 
बिना फीस दिये सहायता भी नहीं ले सकते । आचार्य श्री और उनके निकटस्थ शिष्य जिन आदर्शों का पालन करते हैं 
उनका हम जैसे साधारण गृहस्थों के लिए पालन करना कठिन है और इसीलिए वह साधारण व्यक्तियों से अणुव्रत की 
प्रतिज्ञाएं लेने का अनुरोध करते हैं। 


भारत का शाइवत आाददो 


वर्तमान नास्तिकता के युग में, जब कि धन कमाना ही मनुष्य का एकमात्र गुण समभा जाता है, इस विचार- 
धारा का अस्तित्व वास्तव में स्फूरततिदायक है, जो भारत के इस शाइवत झ्ादर्श को प्रकट करती है कि रुपये का मूल्य ही एक- 
मात्र मूल्य नहीं है और रुपये के मूल्य को अन्य भ्राध्यात्मिक और नैतिक मूल्यों के श्राधीन करना होगा। वे मूल्य पाथिव 
लाभालाभ से ऊपर हैं तथा उनकी अपनी श्रेणी है। 
आचायंश्री जिस जैन-सम्प्रदाय के आचार्य हैं, वह र्वेताम्बर तेरापंथी सम्प्रदाय कहलाता है। तेरापंथ का ग्र्थ 
होता है, भगवान्‌ के पथ का अनुसरण करने वाला समुदाय । इस सिद्धान्त से बहुत-कुछ मिलता-जुलता सिद्धान्त गीता में 
भगवान्‌ कृष्ण ने इस प्रसिद्ध इलोक में प्रतिपादित किया है : 
सर्वदर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं दरणं ब्रज । 
अहं त्वां स्व पापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा झुच ।। 
अर्थात्‌, सब धर्मों का त्याग कर केवल मेरी शरण में झा, मैं तु भे सभी पापों से मुक्त रखूगा। 


 श 

अणुव्रत : विदव-धर्म 
श्री चपलाकान्त भट्टाचा्य, एम० पौ० 
अध्यक्ष, श्र० भा० ससाचारपत्र सम्पादक सम्मेलन, नई दिल्‍ली 


सामान्यतया किसी भी धर्म में तीन तत्त्व होते हैं---एक सिद्धान्त, दूसरा कर्मकाण्ड और तीसरी उसके अनु- 
यायियों की आचा र-संहिता | यदि हम विभिन्‍न धर्मों का तुलनात्मक अध्ययन कर, तो हमें पता चलेगा कि उनके सिद्धान्तों 
और कर्म-काण्ड में परस्पर अन्तर हो सकता है, किन्तु जहाँ तक आचार-संहिता का सम्बन्ध है, सभी धर्मों के सामान्य 
और बुनियादी तत्त्वों में काफी समानता होती है । इसका कारण यह है कि आचार-संहिता नैतिकता के उन नियमों पर 
ग्राधारित होती है, जो सभी व्यक्तियों के लिए समान रूप से आचरणीय होते हैं और प्रायः सभी समाज उनको स्वीकार 
करते हैं । 

अणुब्रत-आान्दो लन के प्रवरत्ंक हैं--आचायं श्री तुलसी । वे जन ब्वेताम्बर तेरापंथ-सम्प्रदाय के आचाये है । भणु- 
ब्रत-आन्दोलन जन धर्म द्वारा प्रतिपादित संहिता पर आधारित है। इस आचार-संहिता में मुख्यतः पाँच सिद्धान्त हैं--- 
यथा--अ्रहिसा, सत्य, अचौरय, ब्रह्मचयं और अपरियग्रह । इनके ग्रनुसार हिसा न करने, अ्रसत्य न वोलने, चोरी न करने, 
संयम रखने और संग्रह न करने की प्रतिज्ञाएं लेनी होती हैं। झ्राचायं श्री तुलसी इन सिद्धान्तों का उपदेश केवल जैन धर्म 
के अनुयायियों को ही नहीं देते हैं, परन्तु विभिन्‍न धर्मानुयायियों को भी इनकी शिक्षा देते रहे हैं । वस्तुत: तो यह सिद्ध हो 
चुका है कि यह आन्दोलन केवल इस देश में ही नहीं, अपितु दूसरे देशों में भी समाज के सभी वर्गो के नेतिक पुनग्त्थान 
का आन्दोलन है । 

प्रशन उठ सकता है कि ऐसा किसलिए हो सकता है और कंस हो सकता हैं कि एक धर्म-विशेष के अनुयायियों 
की आचार-संहिता के सिद्धान्त अन्य व्यक्तियों के लिए भी मान्य और आचरणीय हों ? इसका उत्तर सरल है । यह सम्भव 
हो सकता है और सम्भव है भी । कारण, स्वतन्त्र रूप में ये सिद्धान्त नेतिक आचरण के सिद्धान्त हैं, जिनको सारी मानव- 
जाति स्वीकार करती है। वस्तुत: तो ये सिद्धान्त मनुष्य की सहज नंतिक वृत्तियों का ही व्यवत रूप है। यदि विश्व में 
प्रचलित वतंमानकालीन विभिन्‍न धर्मों का तुलनात्मक अध्ययन किया जाये तो पता चलेगा कि वे सभी धर्म एक या 
दूसरे रूप में इन्हीं सिद्धान्तों को स्वीकार करते हैं । इतना ही नहीं, सव धर्मों के महान्‌ सन्‍्तों और मानव जाति के सुप्रसिद्ध 
पथ-प्रदर्शकों ने इन सिद्धान्तों को मान्य किया है, स्वयं उनका पालन किया है और दूसरों को पालन करने की शिक्षा दी 
है। ऐसा उन्होंने इस विशेष उद्देश्य से किया है कि इससे प्रत्येक व्यक्ति का जीवन-स्तर ऊँचा हो सकता है और इस प्रकार 
अन्ततोगत्वा सारे समाज का भी उत्थान हो सकता है। प्रत्येक धर्म और उसके संस्थापकों और आबचार्यों ने कर्म-काण्ड 
और परम्पराओं की अपेक्षा इन झचार-नियमों पर विशेष बल दिया है। इसलिए अणुतव्रत-आन्दोलन को सब धर्मो का 
नवनीत कहा जा सकता है । 

दूसरे शब्दों में, एक प्रकार से ये सिद्धान्त विश्व-धर्म के साकार रूप हैं। मुझे आशा हैं कि मेरे इस कथन का 
उचित भअर्थ ग्रहण किया जायेगा । यदि हम विभिन्‍न धर्म-शास्त्रों का समीक्षात्मक अध्ययन करे और उनके उपदेशों और 
शिक्षाओं के समान तत्त्वों को खोज निकालने का प्रयत्न करें, तो हमें व ही सिद्धान्त प्राप्त होंगे जिनका अणुन्नत-आन्‍न्दोलन 
प्रतिपादन करता है। 

यद्यपि ये सिद्धान्त हमारे धामिक जीवन की पूति और आध्यात्मिक मुक्ति के लिए निर्धारित और प्रचारित हुए 
हैं, फिर भी वे हमारे दैनिक जीवन के लिए भी उपयोगी और अनुकरणीय हैं । इन सिद्धान्तों को स्वीकार करके और उन- 


अध्याय | श्राचायंत्री तुलसी प्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ & 


का पालन करके साधारण मनुष्य अधिक भला मनुष्य और अधिक अच्छा सामाजिक प्राणी बने सकेगा। उनसे जीवन के 
उतार-चढ़ावों में खड़ा रहने की वास्तत्रिक शक्लि उसे प्राप्त होगी और हस शक्ति के सहारे वह जीवन की परीक्षाओं से 
अपने नैतिक व्यक्ितत्व को क़ायम रखते हुए उत्तीर्ण हो सकेगा। इन नैतिक नियमों का पालन करने वाला व्यत्वित, इन्हें 
नहीं पालन करने वाले को अपेक्षा में जीवन के सामान्य और गझनिवाय उतार-चढ़ावों में अधिक अच्छा उदाहरण रख 
सकेगा । 

प्रस्तुत लेख में मेरा प्रयत्न अणुब्रत-आन्‍्दोलन की दाशनिक पृष्ठभूमि की चर्चा करने का नहीं है, जिसके भीतर 
में इन सिद्धान्तों की निष्पति हुई है; अपितु आन्दोलन के व्यावहारिक परिणामों और ठेनन्दिन के जीवन में उसके सिद्धात्तों 
के ग्राचरण का महत्त्व प्रकट करने का है, क्योंकि सामान्‍य जनों के सामने आन्दोलन के व्यावहारिक पहन को प्रमाणित 
करने की आवश्यकता है। विशिष्ट गुणों के रूप में इन सिद्धान्तों का प्रवार करने से सर्वसाधारण उसकी ओर इतने 
आकर्षित नहीं होंगे, जितने कि उनको यह विश्वास कराने से होंगे कि अपनी दुर्देलताओं और मर्याशश्रों के होते हुए 
भी वे इन नियमों का स्व्रीकाीर और पालन कर सकते हैं और ये उनके दैनिक कार्यों में उपयोगी व सद्रायक सिद्ध होंगे। मैं 
तो यह सच्चाई के साथ मानता हूँ कि ग्रणुब्रत-आनन्‍्दोलन के सिद्धान्त हमारे नैतिक जीवन में भी वस्तुतः ही प्रभावकारी है । 

वर्तमानयुगीन भारतीय राजनीति में गांधी वादी आन्दोलन के रूप में हुए इत सिद्धान्तों के सफल प्रयोग ने धन 
की प्रभावकता को प्रत्यक्षतया प्रमाणित कर दिया है। गांधीजी ने भी अपने राजनैतिक आन्दोलन को चलाने और उसमें 
भाग लेने वालों के आचार को संयमित करने के लिए ये ही सिद्धान्त निर्धारित क्यि थे। उरा आन्दोलन के प्रारम्भ में 
शंकाशील व्यक्तियों ने सन्देह प्रकट किया था कि क्‍या इस प्रकार का आन्दोलन चल पायेगा और सफल होगा तथा 
साधारण मनुष्य, जो दुर्बलताओं का पुतला है, इन सिद्धान्तों की कसौटी प्र खरा उतर सकेगा ? किन्तु बाद में यह सिद्ध 
हो गया कि गांवीजी का विचार सही था और शंकाशील व्यक्तियों का सन्देह निराघार था। इन्हीं मूलभूत सिद्धान्तों के 
कारण गांधीजी ने अपने आन्दोलन को राजनंतिक झान्दोलन नहीं बताकर, ग्रात्म-शुद्धि का आन्दोलन बताया था। इसी 
प्रकार उन्होंने यह भी कहा था कि वह राजनीति को आध्यात्मिक रूप देना चाहते हैं । 

केवेल मनुष्य के व्यक्तिगत जीवन में ही नहीं, अपितु समप्टिगत जीवन में भी इन सिद्धान्तों के सफल प्रयोग 
को देखने के बाद मेरा यह दृढ़ विश्वास हो गया है कि इन सिद्धान्तों का प्रचार व्यवित एवं समाज के लिए अत्यन्त 
कल्याणकारी होगा। इस श्रान्दोलन के द्वारा हम वर्तमान प्रजासनिक क्षेत्र की अनेक कप्ट-साध्य कठिनाइयों और सम- 
स्पाओं को हल कर सकेंगे। मातव को अपनी नैतिक प्रकृति का ज्ञान कराना होगा। यदि यह सम्भव हो गया, तो निश्चय ही 
नैतिक स्तर पर कार्य करने वाली शक्तियाँ राजनैतिक छत्र में कार्य करने वाली गक्तियों से किसी प्रकार कम प्रभावद्याली 
नहीं रहेंगी। गांधीजी ने हमें सिखाया कि यदि नैतिकता के नियम सम्यक्तया आचार में उतारे जायें, तो उतना ही 
सुनिश्चित परिणाम झा सकता है, जितना कि न्यूटन के गति-नियमों के अनुसार निवाला जाता है। उन्होंने यह भी घोषित 
किया था कि उनदा आन्दोलन सारे विश्व के लिए है। मैं गांधीजी का उल्लेख इसलिए कर रहा हूँ कि उन्होंने नैतिक 
सिद्धान्तों का व्यावहारिक जीवन में व्यापक प्रयोग करने का साहसिक कदम उठाया था। मेरी यह धारणा है कि गांधीजी 
के प्रयोग ने सारे विद्व में मनुष्य के नैतिक अन्तःकरण को जागृत किया है। 

अणव्त-आन्दोलन के सिद्धान्त मानव के आचरण को मार्ग दिखाने वाले सिद्धान्त हैं, चाहे वह किसी भी धर्म 
अथवा राष्ट्र से सम्बन्धित क्‍यों न हो। इस रूप में अणुन्नत-ग्रान्दोलन को विश्व-धर्म का प्रतीक माना जा सकता है। मैं 
झाशा करता हूँ कि इस झ्रान्दोलन को इसी व्यापक दृष्टि से चलाया जायेगा और यह समस्त मानवता का उत्थान करेगा । 


फू ऋऔऋ न 


नेतिकता और समाज 


डा० ए० के० मजूमदार एम० ए०, पी-एच० डी० 
निर्देशक, भारतीय विद्या-भवन, नई दिल्‍ली 


क़ानून और नेतिकता 


राज्य का आधार क़ानून की सत्ता पर होता है जब कि समाज नैतिक सिद्धात्तों पर अपना झ्ाधार रखता है । 
ये ही सिद्धान्त कभी-कभी क़ानून का रूप भी ले लेते हैं, किन्तु किसी भी जीवित समाज में ऐसे सिद्धान्तों की व्यापक संहिता 
का होना आवश्यक है, जिनका अधिकांश लोग बिना किसी दण्डनीय कारंवाई के स्वेच्छा से या स्वभावतः: पालन करे। 
उदाहरण के लिए, कोई आदमी जघन्य-से-जघन्य ग्रपराध करने पर भी क़ानून द्वारा प्रदत्त उसका दण्ड भुगत लेने के बाद 
क़ाननी तौर पर सामान्य नागरिक बन जाता है, किन्तु समाज में तो उसकी प्रतिष्ठा सदेव के लिए ही समाप्त हो जाती है। 

कानून तब तक ही कार्यान्वित होता है, जब तक समाज की सहमति उसे प्राप्त होती है । उदाहरण के लिए, 
बहुपत्नीत्व-विरोधी क़ानून पर श्राज आसानी से अमल हो रहा है, क्योंकि समूचा भारतीय समाज बहुपत्नीत्व के विरुद् 
है । हम लोग नैतिक रूप में इस वात को अनुचित समभते हैं कि एक आदमी के एक से अधिक पत्नियाँ हों । किन्तु मद्य- 
निषेध सम्बन्धी क़ानून उतना कार्यान्वित नहीं है; क्योंकि अल्पसंख्यक होते हुए भी एक ऐसा शक्तिशाली लोकमत है जो 
उसे अपराध तो क्या, अनेतिकता भी नहीं मानता। 

बहुपत्नीत्व और मद्यपान, दोनों भारत में प्राचीन काल से प्रचलित रहे हैं। वर्तमान में बहुपत्नीत्व के विरुद्ध 
उतना प्रचा र-कार्य नहीं हुआ, जितना मद्यपान या शराबखोरी के विरुद्ध किया गया है। इतना होते हुए भी मद्यनिषेध- 
सम्बन्धी क़ानून को समाप्त करने की माँग बरावर बढ़ रही है। वहुत-कुछ इसका ही यह परिणाम है कि मद्यनिषेध अभि- 
यान को पूरी सफलता नहीं मिल रही है और लुक-छिपकर शराब वनायी जाने तथा पीने की बुराई फैल रही है। मद्यपान 
और बहुपत्नीत्व-सम्वन्धी अ्भिप्राय में यह जो विरोध है, उसका वैज्ञानिक अनुसन्धान किया जाता चाहिए। 


परिवर्ततशील नियमन 


कभी-कभी कहा जाता है कि सामाजिक नियम एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी में नहीं, तो कम-से-कम एक युग के 
अनन्तर दूसरे युग में अ्रवव्य बदल जाते हैं । वास्तव में इसवा अर्थ यही है कि लोगों के बात-व्यवहार बदल रहे हैं; क्योंकि 
सभ्य समाज का मूल आधार, जो सत्य और अहिसा है, उसमें परिवर्तन के लिए कोई अवकाश नहीं है। प्रत्येक समाज 
काआधार अति प्राचीन काल से चले आ रहे इन सिद्धान्तों पर ही अवलम्बित है। एक नागरिक का अधिकार वहीं 
समाप्त हो जाता है जहाँ कि दूसरे नागरिक का प्रारम्भ होता है । अत: जब दो नागरिक अपने-अपने अधिकारों की सीमा- 
विभाजक रेखा को न खोज सके तो उन्हें उसका कोई श्ञान्तिपूर्ण समाधान खोजना चाहिए। भ्रगर समाज उन्हें कानून अपने 
हाथ में लेकर लड़ाई द्वारा इसका फैसला करने की छूट दे दे, तो उसका त्र्थ समय समाज के ग्रस्तित्व का अन्त ही समभना 
चाहिए। दूरदर्शी राजनीतिज्ञ विविध राज्यों के बीच विद्यमान मतभेदों के निपटाने के लिए आज इसी सामाजिक सिद्धान्त 
को लागू करने का प्रयत्न कर रहे हैं । 

लेकिन अहिसा से भी महत्त्वपूर्ण सत्य है; क्योंकि सचाई के बिना किसी भी समाज का अस्तित्व सम्भव नहीं है। 


भ्रध्याय .] नंतिकता झ्रौर समाज [ ११ 


सभी सामाजिक मान्यताओं का ख्रोत सत्य है, जो कभी नहीं बदलता। जब किसी समाज का अधः:पतन प्रारम्भ हो, ते 
अनुसन्धान से यह ज्ञात होगा कि उस समाज के यदस्य प्री तरह सच्चे नहीं रहे । उदाहरण के लिए, किसी भी पतनोन्मुख 
समाज में दुरातचार या लेंगिक सम्बन्धों की शिथिलता एक सामान्य बात है। इसका अर्थ है पति-पत्नी के बीच सचाई का 
ग्रभाव; क्‍योंकि विवाह-बन्धन में बँधते समय ली गई प्रतिज्ञाओं के अनुसार उनका एक-दूसरे के प्रति निष्ठाशील होना 
आवश्यक है । 

दुराचार या लेगिक शिथिलता पतनोन्मुख समाज का एक स्पप्ट चिह्न है, किन्तु एकमात्र यही ऐसा चिह्न नहीं 
है, अपितु सत्य का अभाव और भी विविध रूपों में लक्षित होता है। यह अवश्य है कि भारतीय लोकमत दुराचार या 
लेंगिक गिथिलता की जितनी तत्परता और तीव्रता से भर्त्तना करता है, उतनी और किसी भ्रनियमितता की नहीं; किन्तु 
इसका यह मतलब नहीं कि ऐसी अनियमितताएं समाज के लिए कम खतरनाक या कम निन्‍्दनीय हैं । 


शिक्षकों का नेतिक दायित्व 


उदाहरण के लिए भारत का भविष्य वहुत-कुछ शिक्षा के विस्तार पर निर्भर है और शिक्षा का आधार विद्या- 
थियों तथा शिक्षकों पर है। विद्यालयों व महाविद्यालयों की जो स्थिति भारतवर्ष में आजादी के पहले थी उससे अब 
कहीं अच्छी है; लेकिन विद्यार्थियों में ग्रनशासनहीनता और उच्छु खलता बढ़ रही है । जहाँ तक विद्यार्थियों का सम्बन्ध है 
इसका कारण यह है कि उनमें से बहुत कम वस्त्‌तः विद्याध्ययन या पढ़ाई के लिए आते हैं; उनका तो प्रयोजन केवल डिग्री 
प्राप्त करने से होता है, जिससे उन्हें अच्छा काम-धन्धा मिल सके । परिणाम यह होता है कि पहले तो वे श्रधिका रियों को 
पढ़ाई का स्तर नीचा करने के लिए विवञ्ञ करने का प्रयत्न करते हैं; फिर वे या उनमें से निश्चित ही कुछ विद्यार्थी क्रमण: 
बढ़ती हुई संख्या में परीक्षा पास करने के लिए अनुचित मार्गों का उपयोग करते हैं । इस तरह अपना मार्ग निश्चित कर 
लेने के बाद वे शिक्षा-संस्था में अध्ययन का समय व्यर्थ ही उथली वातों में तथा शिक्षा-संस्था को कारखाने का रूप देने 
के प्रयत्न में बिताते हैं और अपने शिक्षकों से श्रमिकों की तरह अधिकारों की माँग करते हैं । 
शिक्षकों की स्थिति भी सन्‍्तोषजनक नहीं है। शिक्षक का व्यवसाय प्रत्येक देश में तुलनात्मक रूप में दूसरे व्यव- 
साथों से कम आय का है और यह ऐसी स्थिति आज की नहीं, बल्कि अ्रतिप्राचीन काल से ही चली आ रही है। लेकिन 
कुछ समय से, खास तौर से भारत में, शिक्षकों ने न केवल यह शिकायत ही आरम्भ कर दी है कि उन्हें वेतन बहुत कम 
मिलत। है, बल्कि कह सकते हैं कि इसी आधार पर जान-वूककर पढ़ाने का स्तर भी घटा दिया है। इस तरह इस प्रहन के 
नैतिक पहलू को भुला दिया गया है। शिक्षक के ध्यान में यह बात नहीं आती कि अमुक वेतन पर यह कर्तव्य पालन करने 
का दायित्व उसने स्वेच्छायूवेक ग्रहण किया है। जो वेतन मिल रहा है,वह पर्याप्त न हो,तो वह पद-त्याग करके किसी अच्छे 
व्यवसाय में लग सकता है । वह ग्रधिकारियों अथवा समाज से वेतन-वृद्धि का अनुरोध कर सकता है; किन्तु जब तक वह 
उस पद पर बना हुआ है, तव तक यदि वह झनेतिक और भूठा नहीं है तो वह अपनी योग्वतानुसार पूरी तरह झ्रपना काम 
करने के लिए बाध्य है। शिक्षा का स्तर घटाने की बनिस्पत तो वेतन-बृद्धि के लिए हड़ताल करना अच्छा है; क्योंकि ऐसा 
करना कितना ही ख़तरनाक क्‍यों न हो, किन्तु उसमें सचाई होगी । शिक्षकों के वत॑मान आचरण का तो कोई औचित्य 
नहीं है । जो कुछ हो रहा है, उससे तो उच्छू खल विद्याथियों तथा अ्रयोग्य शिक्षकों की बुराई में फेंसकर हमारी समूची 
विक्षा-पद्धति बुरी तरह विक्रृत बन रही है और देश का भविष्य खतरे में पड़ रहा है । 


नेतिकता बनाम धनाजंन 


शिक्षक का व्यवसाय कम आय का होते हुए भी भारतवर्ष में प्राचीन काल से सम।/ज के सर्वोत्तम व्यक्ति इसकी 
ओर झाक्ित होते रहे हैं। कारण यह है कि हमारे समाज में गरीबी के कारण नैतिक व्यक्ति की प्रतिष्ठा! को कभी आँच 
नहीं श्रायी । इसके विपरीत शिक्षक के लिए, जो अधिकांशत: ब्राह्मण ही थे, गरीबी और कठोर जीवन उसके व्यवसाय के 
स्पष्ट चिह्न थे--ऐसे स्पष्ट चिह्न, जिनके कारण उत्तका सम्मान किया जाता था। गरीबी में स्वाभिमान, हिन्दू-समाण की 


१्२ |] श्राचाय भी तुलसी अभिनन्‍दन ग्रन्थ [ तृतीय 


एक खास विश्येषता है, जिसकी स्वतन्त्रता मिलने तक बरावर प्रतिष्ठा रही । किन्तु स्वतन्त्रता के बाद से भारतीय धन की 
उपासना करने लगे हैं। उसी से सन्‍्तोष, सुविधा, विलासिता, भोग, प्रसिद्धि और अन्ततोगत्वा सत्ता की प्राप्ति होती है । 
धन कमाना ही झाज मुख्य लक्ष्य हो गया है, फिर उसके लिए कैसे ही उपाय क्‍यों न करने पड़े । अधिकाधिक धनोपार्जन 
ही जब तक लक्ष्य है, तव तक करों की चोरी, रिश्वत के द्वारा सविधाएं प्राप्त करना, माल का प्रकार घटिया करके कमाई 
करना या कोई भी ऐसा उपाय वर्जित नहीं है। इसी स्थिति का यह परिणाम है कि दुनिया में भारत ही अकेला ऐसा देश 
है, जिसमें खाद्य पदार्थों में मिलावट व्यायार का एक मान्य सिद्धान्त है। खाद्य पदार्थों में मिलावट से राष्ट्र का स्वास्थ्य 
नष्ट होता है, इसकी व्यापारियों को कोई चिन्ता नहीं है; उनका तो एकमात्र मतलब अपनी आय बढ़ाने से है। 

यहीं सामाजिक नैतिकता की आवश्यकता है। कारण कि ऐसी भारी अनैतिकता के विरुद्ध कोई क़ानून तब तक 
कार्यक्षम नहीं हो सकता जब तक कि समाज स्वयं ही समभपूर्वक उन समाज-विरोथी तत्वों से अपनी रक्षा के लिए तैयार 
न हो, जो अपने लाभ के लिए समाज का गला घोंटने को तयार हैं। ऐतिहासिक रूप में भारतीय समाज ने सभी विदेशी 
झक्रमणकारियों के आक्रमणों का सामना करके भी अपने अस्तित्व को सुस्थिर रखा है, लेकिन आज खतरा बाहर से 
नहीं, बल्कि झन्दर से है और इस चुनौती को हमें स्त्रीखतीर करना चाहिए। 

भारतवष सौभाग्यचाली है कि यहाँ समय-समय पर कोई युगपुरुष हमारी सुप्त चेतना को उद्वुद्ध करने ७७ लिए 
समाज में आता रहा है। जब सामाजिक मान बदलने को होते हैं या उनकी धूरी हिलने लगती है, तब उनमें एक नया 
वर्चेस्त्र उत्पन्‍्त किया जाता है और उन जजरित तथा मृतप्राय मूल्यों में नयी प्राण-प्रतिप्ठा की जाती है। ऐसा ही भ्नुप्ठान 
वर्तमान में आवाय श्री तुलसी का ग्गत्र त-आन्दोलन के रूप में है। वे अनैतिकता के विरुद्ध लोक मत तैयार करते हैं। 
उनकी यह प्रेरणा कितनी सामग्रिक और हितावह है कि बुराई को बुराई समभो ! बुराई को जब तक बुराई समभा जाता 
है, तब तक वह समाज पर छा नहीं सकती । बुराई को भलाई मान लिया जाता है, तब उसकी सर्वत्र प्रतिप्ठा हो जाती है। 
समाज वुराई को बुराई सम र कभी स्वीकार नहीं करता । उसके संस्कारों में तो सर्वप्रथम वह अच्छाई की तरह झ्ाती 
है और तव तक अपना झासत जमाये रहती है, जब तक उसके विरुद्ध कोई ठोस क़दम नहीं उठा दिया जाता । 

आचाय॑श्री तुलसी चैतन्य को जागृत करना चाहते हैं। यह कार्य होने के श्रनन्‍्तर समाज की बद्धमूल अनैतिकताएं 
चाहे वे व्यालमुखी क्‍यों न हों, स्वत: ही निरसन की ओर हो जाती हैं। 
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मनुष्य के मन में जब काम, क्रोध, और लोभ मोहजन्य दुर्गुणों का प्रवेश होता है, तब न वह 'मानव' कहा जा 
सकता है और न मानवता से उसका कुछ सम्पर्क या सम्बन्ध रहता है। 'मानवता' से नाता तोड़कर वह “विद्वान्‌', वीर' 
'घनी और उच्च पद-प्राप्त तो कहा जा सकता है, परन्तु 'मानव' नहीं। आज मानवता का बड़ा ह्वास हो रहा है। 
भ्रष्टाचार, अपराध-प्रवृत्ति, दुःख, संकट, अ्शान्ति आदि की वृद्धि इसीलिए हो रही है कि मानव, मानव नहीं रहा । उर्दू 
के महाकवि 'मीर' ने अब से सौ-सवा सौ वर्ष पूर्व कहा था--“मौर साहब, गरफरिव्ता हो तो हो; श्र:दमी होना मगर 
दुश्वार है। एक आदमी 'फरिब्ता' तो हो सकता है, परन्तु आदमी नहीं । इसी प्रकार आज की मानवता में यह खोज 
करने की श्रावश्यकता है कि उसमें मानव-तत्त्व कितना शेष है। आज का मानव कहाँ तक 'मानव कहा जा सकता है। 
मानव या मनुष्य कौन है, इसकी स्थूल परिभाषा निग्नलिखित पंक्तियों में बड़ी रप :टता से की गई है :--- 
विद्याविलासमनसो धृतशोलशिक्षा:, 
सत्यक्षता: रहितमानमलापहारा: । 
संसारदुःखदलनेन सुभूषिता ये, 
धन्या नरा विहितकस्मंपरोपकारा: ॥। 
इसी भाव को राष्ट्रभाषा हिन्दी में इस प्रकार व्यक्त किया जा सकता है :-- 
विद्या के विलास में निमग्न रहता है मन, 
शिक्षा श्रौर शील का महत्त्व अपनाया है। 
धारण किया है सत्यव्रत बड़ी दृढ़ता से, 
मान, सद, मल जिसको न कभी आ्राया है। 
लोक-दुःख दूर करने में सूख पाता सदा, 
पर-उपकारी बन संकट मिठाया है। 
करके सुकस्म पृण्य सुयश् कमाता रहा, 
ऐसा घीर-वोर धन्य 'मानव' कहाया है ॥ 
उर्दू के महाकवियों ने भी आदमीयत' (मानवता) की इस प्रकार परिभाषा की है : -- 
दईं-दिल पासे-वफ़ा ज़्ज्बए-ईमाँ होना, 
आदमीयत है यही श्रौर यही इन्साँ होना। 
यही है इबादत यही दीनो ईमाँ; 
कि काम श्राये दुनिया में इन्साँ के इन्साँ। 
काम था खल्के-खुदा के, कि खुदा के नज्ञदीक ; 
इससे बढ़कर न हुई है, न इबादत होगी। 
अर्थ स्वष्ठ है; संवेदनागील हृदय, प्रतिजा-पालन, सदभावना, मनुष्य और प्राणि-मात्र (खल्कें-खुदा) की सेवा- 
सहाबता ही बास्तबिक मानवता है। इसी भाव को अंग्रेजी में एक प्राचीन अंग्रेज़ महाकबि ने, निम्नलिखित पंक्रितयों में 
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बड़ी सुन्दरता से अभिव्यक्त किया है :--- 
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भाव यह है कि कुविचारों और कुकर्मों से जिसका जीवन शुद्ध हो गया है; जो किसी को किसी प्रकार का 
कष्ट पहुँचने का विचार सर्वथा त्याग चुका है; जो सदा शान्‍्त जीवन व्यतीत करता है, जिसे न तो आशाएं भ्रम में 
डालती हैं और न दुःख दुःखी करते हैं, सुविचार ही जिसके मित्र एवं सखा--साथी हैं, और सद्भावना-सम्पन्न जीवन ही 
जिसकी सम्पत्ति है, पृथ्वी जिसका गम्भीर और शान्त प्रवास-स्थान है और शान्ति ही जिसकी तीर्थयात्रा है, वही व्यक्ति 
वस्तुत: मानव है, मनुष्य या आदमी है। 

.. उपर्युक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि जब मनुष्य कनिष्ठ होता है, तभी 'मानव' बनता है। विचारों--सद्विचारों 
का, मस्तिष्क में भरा रहना मात्र 'मानवता' नहीं है। जब विचार क्रिया में आते हैं, तब ही वे श्राचार कहलाते हैं और इस 
ग्राचार' का जब दूसरों के साथ प्रयोग होता है तो वह व्यवहार बन जाता है। 'आ-चार' का अर ही है, पूरी तरह से ग्रमल 
में लाना। आचार' का ही दूसरा नाम न॑तिकता है। 'नीति' शब्द से नेतिक बना है। 'नीति' के जहाँ अन्य अनेक थे हैं, 
वहाँ 'अनुष्ठान' अथवा अमल करना' भी एक अथ्थ है। बिना आचार' या नैतिकता के कोई मनुष्य या मानव नहीं बन 
सकता | संसार में जितने महापुरुष हुए हैं वे 'आ्रचार' या 'नेतिकता' के कारण ही इतने महान्‌ बन पाये हैं। अनेतिक' 
अर्थात्‌ आचारविहीन बड़े-बड़े दिग्गज पोथापंथी विद्वानों को किसी ने कभी नहीं पूछा, परन्तु जो व्यक्ति भ्राचारयुक्त, 
नैतिकता-सम्पन्न साधारण पढ़े-लिखे भी थे, वे देश, समाज और विश्व की विभूति बन गए। 

चरित्र, आचार और नैतिकता तीनों समानार्थक हैं। इन्हीं को अरबी में अखलाक़ और अंग्रेजी में 'मोरेलिटी' 
(४०79॥9 ) कहते हैं। मोरेलिटी का अरथे भी कल्याणकारी विचारों को क्रिया में लाना है । विद्दद्वर रस्किन ने भी कहा 
है--/009-8९०० 35 हवा 08०5०ए७४०॥ 0 ।१07०0686 970 ३०४०7४' अर्थात्‌ ज्ञान को क्रिया में परिणत करना 
ही चरित्र या थ्राचार' है। एक उर्दू-शायर भी यही कहता है :--- 
खुदा का नाम जो प्रक्‍सर, जवानों पर है भा जाता; 
सगर काम उससे जब चलता कि वो दिल में समा जाता। 
इसी सम्बन्ध में महाकवि शेक्सपीयर ने भी एक बहुत सुन्दर बात कही है :--- 
एटाशिणा शात0पां ग्राणा8॥95 3 66 फ्रा00०ए फ; 
जगना।ए प्यंत्रण्पा उद्यांड्डंणा 45 4 पर ज्ञांप0॥ 700 पशर्थातू, 'धामिक सिद्धान्त बिना अनुष्ठान 
(अमल) के निष्फल हैं। साथ ही श्रन॒ष्ठान या श्रमल भी बिना धर्मं-भावना के निर्मूल है।” 
अभिप्राय यह कि 'मानवता' का निर्माण नैतिकता से होता है। नैतिकता ही आचार' या चरित्र का नाम है और 
आचार का प्र्थ है, विचारों को क्रियात्मक बनाना झथवा कार्यान्वित करना। अब झावस्यकता है--विचारों के विश्ुद्ध, 
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विमल या पवित्र होने की। यदि मनुष्य के मस्तिष्क में दूषित विचार भरे हुए हैं, तो उसके क्रिया-कलाप पर भी उनका 
बुरा प्रभाव पड़ेगा । अतएव यह वात झनिवाय है कि हमारे मत--मस्तिष्क शिवसंकल्प-युकत हों, उनमें मलिनता न रहने 
पाये । एक रिव्वतख्रोर या चोर अपने कुविचारों को अमल में लाता है तो वह आचार नहीं, दुराचार है। चरित्र नहीं, 
दुश्चरित्र है। नैतिकता नहीं, अनैतिकता है। 'शिवसंकल्प' या सद्विचार वे ही हैं, जो अपने और दूसरों के लिए भी श्रेय- 
स्कर भ्र्थात्‌ हितकर हों । कुविचार या अशुभ चिन्तन तो मानवता' के लिए सदेव ही कलंक-रूप हैं । 

प्रायः सांसारिक लोगों के मन काम-क्रोध-लोभ और मोह-जन्य दोषों से भरे होते हैं। जितने पाप और “अप- 
राध' होते हैं, वे इन्हीं दुर्भाव-जन्य दोषों के कुपरिणाम हैं | ग्रतएव आवश्यकता है कि हमारे मन-मन्दिर में कभी दुर्भावना- 
भरे कुत्सित कुविचारों की भलक भी न आने पाये । सर्वेदा सत्य का समावेज और अहिसा का ही प्रवेश हो। श्रर्थात्‌ मन, 
वचन, कर्म--तीनों में न तो हम कभी असत्य को प्रविष्ट होने दें और न भूलकर भी मन-वचन-कर्म से किसी का श्रहित 
करे। धर्म के इन दो तत्त्वों के अपनाने से मानसिक पवित्रता के लिए बड़ी सहायता प्राप्त होगी। जब मन में शुद्ध भावना, 
वचन में मृदुतापूर्ण सचाई और कर्म में पवित्रता होगी, तो पापों एवं अपराधों के लिए स्थान ही कहाँ रह गायेगा ! 

अहिसा, सत्य, भ्रस्तेय, अपरिग्रह और ब्रह्मचयं, शौच, सन्‍्तोष, संयम, तप, त्याग, ऋजुता, मृदुता, क्षमा, दया 
इत्यादि विचारधाराएं मन की विशुद्धता, चरित्र की पवित्रता या नेतिकता की ही आधारभूत हैं। इन्हीं के सहयोग या 
अनुष्ठान से वास्तविक मानवता का उदय होता है। ये ऐसे सर्वमान्य मौलिक सिद्धान्त हैं कि विश्व में इनकी कोई व्यक्ति 
आवजेना या अवमानना नहीं कर सकता। कभी-कभी कहा जाता है कि अहिसा' सर्वमान्य सिद्धान्त नहीं है; क्‍योंकि 
हिंसक लोग उसे नहीं मानते । ऐसे हिसक व्यक्तियों से हमें यही कहना है कि यदि हिसा' बुरी बात नहीं है, तो वे अपने 
परिवार, अपने मित्र-मिलापी और अपने सगे-सम्बन्धियों को कोई कष्ट या आघात पहुँचने पर क्‍यों दुःखी होते हैं ? हिसा यदि 
अच्छी चीज़ है तो उन्हें स्वयं अपने ऊपर किसी प्रकार का कष्ट या आघात आने से हर्ष क्यों नहीं होता ? अपना और अपने 
परिवार का आघात तो दूर रहा, ये हिसक तो अपने पालतू कुत्तों या उनके पिल्‍लों तक पर किसी प्रकार का प्रहार होने 
से चीख उठते हैं। ऐसी दशा में वे हिसा के समर्थक और अहिसा के विरोधी कंसे माने जा सकते हैं ! इसी प्रकार चोर, 
डाकू, व्यभिचारी अपने यहाँ चोरी होने, डाका पड़ने या व्यभिचार करने से क्‍यों चीख पड़ते हैं ? स्पष्ट है कि हिंसा, चोरी, 
डकैती या व्यभिचार आ्रादि को उचित समभने वालों की बुद्धि पर जब भयंकर स्वार्थवाद का पापपूर्ण पर्दा पड़ जाता है, 
तभी वे ऐसी कुत्सित क्रियाओं को करने का दुस्साहस करते हैं। वस्तुतः मौलिक सिद्धान्त मौलिक ही रहेंगे। उनमें किसी 
स्वाथ॑-वृत्ति के कारण किसी प्रकार की भेद-भावना नहीं आरा सकती । 

आज सबसे अधिक आवश्यकता नेतिकता भ्र्थात्‌ चरित्र-निर्माण की है। यानी जीवन को उठाने वाले सिद्धान्त 
विचारों में ही न रहें, वल्कि क़िया में परिणत हों । बाह्य स्वच्छता की जितनी आवश्यकता है, उससे कहीं बढ़-चढ़कर 
ग्रान्तरिक शुद्धता अपेक्षित है। जब तक मन शिव-संकल्प से युक्त और आत्मा विशुद्ध न होगा, तब तक जीवन में पवित्रता 
नहीं भ्रा सकती और मानवता का उदय भी नहीं हो सकता । महाकवि अकव र ने ठीक कहा है : 

सफाइयाँ हो रही हैं बाहर भोर दिल हो रहे हैं मंले; 
श्रेंधरा छा जायगा जहाँ में श्रगर यही रौशनी रहेगी। 

सचमुच केवल वाहरी सफाई का नाम तो पाखण्ड है । गंगाजली कितनी ही शुद्ध, सुन्दर और सुहावनी क्‍यों न 
हो, यदि उसमें मदिरा भरी है तो वह गंगाजली अपना प्रकृतार्थ नष्ट कर देती है। वस्तुत: मानवता के लिए विमल 
विचार, पवित्र आचार और विशुद्ध व्यवहार तीनों की अत्यन्त आ्रावश्यकता है । कोई डाक्टर या वंद्य कितना ही विद्वान, 
विशेषज्ञ, अनुभवी और पीयूषपाणि क्यों न हो, यदि वह रोगियों का उपचार नहीं करता तो उससे लोगों को क्या लाभ ? 
उपचार करना ही उसका व्यवहार है। इसी प्रकार कैसा ही विद्वान, पण्डित, मानव, महा-मानव, महात्मा वयों न हो, यदि 
वह जनता की सेवा में संलग्न नहीं होता तो वह किस काम का ! सर्वसाधारण की सेवा और उसका सत्पथ-प्रदर्शन ही 
तो उसका वास्तविक व्यवहार अ्रथवा अपनी योग्यता तथा व्यक्तित्व का उचित उपयोग हे । 


अपराध और नेतिकता 


श्री गुलाबराय एम० ए० 


पाप और अपराध 


दिन-रात के युग्म की भाँति यह संसार भी पाप-पुण्य और गुण-दोषमय है । जिसको धार्मिक दृष्टि से पाप कहते 
हैं, उसे लौकिक और सामाजिक दृष्टि से अपराध कहते हैं । किन्तु उन दोनों का पूरा एकीकरण नहीं हो सकता; उनमें 
दृष्टिकोण का भेद भी है। पुण्य-पाप में ईहवराज्ञा की भावना को, जो धर्म-ग्रन्थों में निहित रहती है, प्रधानता मिलती 
है। अपराधों में राजाज्ञा का प्रावल्‍््य रहता है। भेद होते हुए भी दोनों में 'भानवहिताय' की भावना परिलक्षित होती है। 
अपराधों की रोकथाम और सामाजिक सुव्यवस्था के अर्थ ही राज्य और राज्य-दण्ड की आवश्यकता पड़ती है। किन्तु 
आदश समाज में दण्ड की आवश्यकता न्यूनातिन्यून रहती है। गोस्वामी तुलसीदासजी ने रामराज्य में दण्ड को 'जतिन 
कर' अर्थात्‌ संन्यासियों के हाथ में सीमित कह दिया था । दण्ड जतिन कर' यह आदर्श तो बहुत कठिन है; किस्तु संसार 
की दण्ड-व्यवस्था के आदशों और विचारों में बहुत परिवर्तन होता झा रहा है । 


दण्ड की झ्रावश्यकता 


पहले व्यक्ति, व्यक्ति से अपना बदला ले लेता था। इसमें श्रपराध की परम्परा पीढ़ी-दर-पीढ़ी चलती थी और 
सामाजिक अव्यवस्था बढ़ती ही जाती थी। व्यक्ति द्वारा बदला लिये जाने के स्थान में समाज अपराधी का वदला लेने की 
भावना से दण्ड देने लगी | बदले की भावना फिर भी एक दूषित भावना है। दण्ड तो रहा, किन्तु तत्सम्बन्धी भावनाओं में 
अन्तर ग्राता रहा । एक भावना यह भी रही कि दूसरों में दण्ड का भय उत्पन्न करने के लिए और उसकी रोकथाम के लिए 
दण्ड की झ्रावश्यकता हैं। दण्ड का एक उद्देश्य यह भी माना गया कि अपराधी को कारागुह में बन्द करके उसको अपराध 
करने से रोका जा सके । प्राण-दण्ड देकर उसको हमेशा के लिए रोका जा सकता है। इसमें "न मर्ज रहे न मरीज रहे' की 
लोकोक्ति चरिताथ्थ होती है, इसलिए लोग इसके विरुद्ध होते जाते हैं । 


ग्रपराध और नेतिक उपदेश 


पहले तो साधारण अपराधों के लिए भी प्राण-दण्ड की व्यवस्था थी। अब अधिकांश सम्य देशों में यह दण्ड 
संकल्पित हत्या के लिए ही सीमित कर दिया गया है। कुछ विचारक प्राण-दण्ड को बिल्कुल हटा देने के भी पक्ष में हैं । 
ग्रब दप्ड में अपराधी के सुधार की भावना का प्राधान्य होता जा रहा है। इसलिए अब कारावासों में नतिक उपदेश की 
भी व्यवस्था हो चली है। अब कारावास एक प्रकार से स्वस्थ नागरिक जीवन के प्रशिक्षण-केन्द्र बनते जा रहे हैं। अब 
अपराधियों को वेध उपायों से जीवन-निर्वाह करने की शिक्षा दी जाती है। यह तो रोग उत्पन्न हो जाने पर उसके उपचार 
हैं। दण्ड से भी रोकथाम होती है; किन्तु दण्ड भयमूलक है। भयवश घ॒र्मात्मा बनना धर्म की महत्ता को कम करना है। 
अपराध को एक रोग समझ कर उसके कारणों को दूर करने और उसके रोकथाम्त की प्रवृत्ति बढ़ती जा रही है। 


अपराध के कारण 


यद्यपि प्राचीन काल में दण्ड की सुव्यवस्था के लिए राज्य की आवश्यकता मानी जाती थी, फिर भी ऐसी बात 
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न थी कि अपराध के कारणों पर न विचार किया गया हो । नीति में कहा गया है: बुभिक्षतः कि न करोति पापम्‌, क्षीणा 
नराः निष्करुणा भवन्ति श्ंगारी कवि विहारी ने भी कहा है--तीन दबावत निसक्त ही राजा पातक रोग पातक को रोग 
के समकक्ष रखने की भावना पहले भी थी। “बुभुक्षित: कि न करोति पापम्‌ ' के सिद्धान्त में अब बभक्षित के बोध में कुछ 
विस्तार हो गया है। बुभुक्षा' में पेट की भूख ही नहीं है, वरन्‌ सभी तरह की भूख शामिल है । धन की भूख, यज्ञ की भूख, 
इन्द्रिय-भोग की भूख, ये सव भूख के ही रूप हैं । ये अपराध के कारण बनती है। भूख का वेध मार्गों से मिटाना कोई पाप 
या अपराध नहीं है। समाज ने सभी भूखों के शमन के वेध मार्ग बना दिये हैं। धन की भूख के लिए मेहनत-सज्ञदूरी, 
व्यापार आदि है । इन्द्रियों की भूख के लिए कला-कौोशल का अनुशीलन तथा विवाह है । श्रीमदभगवद्गीता में धर्माविस्द्ध 
काम को भी ईश्वर का रूप कहा गया है। 

अपराध भूख की तृप्ति न होने से होता है; किन्तु उसकी तृप्ति वैध मार्गों से भी होती है और अवैध म।गों से 
भी । श्रेय का मार्ग कठिन अवश्य है, किन्तु अन्त में व्यक्ति और समाज के लिए सुखदायक है। इसके अनुसरण के लिए 
उचित नैतिक शिक्षा चाहिए | इस नैतिक शिक्षा का अ्रभाव होता जा रहा है। अपराधों में कमी होने के लिए, व्यक्ति और 
समाज दोनों में, मुधार की आवश्यकता है। व्यक्ति को यह शिक्षा दी जाये कि वह बंध उपायों से उपाजित धन से यथा- 
काम सन्‍्तुष्ट रहे और धनवानों को यह शिक्षा दी जाये कि वे तेन त्येक्तेन भुझ्जीयाः की, अर्थात्‌ योग के साथ भोग की 
ईशावास्यवृत्ति को अपनायें । एक ओर धन का असमान वितरण है, दूसरी श्रोर उससे अ्रसन्‍्तोष और समाज से बदला लेने 
की भावना और साथ ही सुलभ उपायों से बिना परिश्रम के धन वेभव और सुख उपलब्ध करने की उत्कट अभिलापा-- 


तप 


यही अपराध का कारण बनती है। 
श्रपराध और साधन-शुद्धि 


गांधीजी ने इसीलिए श्रम की महत्ता और आवश्यकताश्रों की कमी पर बल दिया था कि दुनिया में पाप का 
मूल कारण नष्ट हो । यह जहाँ तक हो कम संघर्ष के साथ हो । गांधीवाद में जो साधनों की शुद्धता पर बल दिया गया 
है, वह अपराधों की कमी के लिए ही दिया गया है। लोगों की यह भ्रान्त धारणा है कि साध्य अच्छा हो तो बुरे साधनों के 
अपनाने में कोई हानि नहीं । बुरे साधनों के अपनाने से अपराधों की परम्परा बढ़ती है, घटती नहीं है । 

अपराधों की रोकथाम के लिए नंतिक प्रचार और उसके उदाहरण उपस्थित करने के साथ, अपराधी के साथ 
सहृदयता का व्यवहार झावश्यक है। धामिक शिक्षा के प्रचार के अभाव के साथ नंतिक शिक्षा का भी हास होता जा रहा 
है। इसके लिए शिक्षा संस्थाग्रों में नेतिक शिक्षा की श्रावव्यकता है। शिक्षा केवल सेद्धान्तिक ही न हो, वरन्‌ बड़े आदमी 
और सत्ता-सम्पन्न व्यक्ति ईमानदारी के अ्रच्छे नैतिक उदाहरण उपस्थित करें । जो संघ लगाता है वही चोर नही है, वरन्‌ 
वे लोग भी चोर और डाक्‌ हैं जो धर्म और सामाजिक प्रतिष्ठा की ओट में दूसरों का माल हड़पते रहते हैं या सरकार से 
और जनता से अनधिका रपूर्ण लाभ उठाते हैं। 'पर-उपदेश कुशल' तो बहुत-से लोग हैं, आचरण करने वाले थोड़े हैं। उप- 
देग से श्राचरण की शिक्षा श्रेष्ठतर है। 


सामाजिक रोग 


अपराधी को एक सामाजिक रोगी समझ कर उसके साथ सहानुभूति का वर्ताव होना चाहिए। दण्ड भी दिया 
जाये तो सुधार के लिए और उसमें बदले और क्रोध की भावना न आने देना चाहिए। अपराध से घणा करना चाहिए 
अपराधी से नहीं । झ्रपराधी को दण्ड भुगतने के पच्चात्‌ सम्मानपूर्वक जीवन व्यतीत करने में सहायता दी जाये । इस कार्य 
में सरकार और जनता का सहयोग होना चाहिए । जनमन ही नहीं, वरन्‌ जन-व्यवहार भी ऐसा होना चाहिए कि अप- 
राधी को सम्मानपूर्वक जीवन व्यतीत करने की प्रेरणा मिले। जनता स्वयं अवैध साधनों को छोड़े, जिससे पर उपदेश 
कुशल बहुत्तेरे की बात न चरितार्थ हो । 


हत्य धर्म 6 
साहित्य और धर्म 
डा० नगमेन्द्र, एम० ए०, डी० लिट्‌० 
अ्रध्यक्ष-हिन्दी विभाग, दिल्‍ली विश्वविद्यालय 


इस देश में 'साहित्य' और धर्म का ऐसा अभिन्‍न सम्बन्ध रहा है कि आधुनिक साहित्य-स्रृष्टा और आलोचक 
को इन दोनों को पृथक्‌ करने के लिए परिश्रम करना पड़ा । पाइ्चात्य समीक्षकों ने जब यह कहकर भारतीय साहित्य 
को हेय सिद्ध करने का प्रयत्न किया कि वह छुद्ध साहित्य की ऐहिक विभूतियों से हीन प्राय: धर्म का ही अंग है, तो भारत 
की प्रबुद्ध वौद्धिक चेतना के लिए अपने साहित्य की धर्म-निरपेक्ष सत्ता की स्थापना अनिवार्य हो गई । परिवर्तन-काल 
में मूल्यों में कुछ ऐसी अस्थिरता आ गई कि साहित्य और धर्म में एक प्रकार से विरोध का आभास होने लगा। इस 
धारणा का अभी अन्त नहीं हुआ है और इसका कारण यह है कि साहित्य और धर्म दोनों ही शब्दों के अर्थ भ्रत्यन्त अनि- 
दिचत हैं । आज भी दब्दार्थ की यह अगम्यता भ्रान्ति उत्पन्न कर सकती है, भ्रत: साहित्य” और “धर्म शब्दों के अर्थ का 
निश्चय हमारी पहली आवश्यकता है । 


साहित्य 


भारतीय काव्यशास्त्र में प्रस्तुत प्रसंग में दो शब्दों का प्रयोग होता है--१. वाइमय और साहित्य। पारिभा- 
पिक दृष्टि से वाइमय का अर्थ अधिक व्यापक है; उसकी परिधि में वाणी का सम्पूर्ण आलेख झा जाता है। वाइमय के 
दो प्रमुख भेद हैं : इह वाइमबमुभयथा शास्त्र काव्यकड्च (राजशेखर ) । आधुनिक शब्दावली में शास्त्र का अर्थ है, ज्ञान 
का साहित्य और काव्य का ग्र्थ है, रस का साहित्य । प्रस्तुत संदर्भ में साहित्य का अभीष्ट अर्थ है, रसका साहित्य । 
वस्तुतः संस्कृत में साहित्य शब्द का प्रयोग 'रस के साहित्य' के अर्थ में ही होता है। उसका वर्तमान व्यापक रूप प्रौर 
तज्जन्य अस्थिरता उसे अंग्रेजी शब्द 'लिटरेचर' का पर्याय मान लेने का परिणाम है। संस्कृत में इसका स्वरूप और प्रयोग 
सवेथा परिनिष्ठित है। काव्य साहित्य --रस का साहित्य ( क्रिएटिव लिटरेचर---अंग्रेजी )। साहित्य का शाब्दिक 
अर्थ है--सहित का भाव अर्थात्‌ सहभाव । कुछ विद्वानों ने सहित का अर्थ हितसहित या कल्याणमय करने का प्रयत्न 
किया है; किन्तु वह वर्तमान वाग्विलास है, काव्य-शास्त्र में उसके लिए कोई प्रमाण नहीं मिलता। इसी प्रकार गुरुदेव 
रवीन्द्रनाथ ने भी आधुनिक विचारधारा के सन्दर्भ में उसका अर्थ-विस्तार किया है: “सहित शब्द से साहित्य में मिलने का 
एक भाव देखा जाता है। वह केवल भाव-भाव का, भाषा-भाषा का, ग्रन्थ-ग्रन्थ का मिलन नहीं है, अ्रपितु मनुप्य के साथ 
मनुप्य का---श्रतीत के साथ वर्तमान का मिलन हैं| किन्तु यह भी कवि के अपने वेदग्ध्य का चमत्कार है। शास्त्र में 
उसका एक ही निर्ध्रान्त भ्र्थ है--शब्द श्र्थ का सहभाव : दब्दा यंयो: यथावत्‌ सहभावेन विद्या साहित्यविद्या (राजशेखर ) । 
सहभाव का यहाँ विशिष्ट भ्र्थ है पूर्ण सामंजस्य; ऐसा समभाव, जिसमें दोनों में से कोई न न्यून हो और न अतिरिक्त ; 
यही साहित्य का तात्त्विक ग्र्थ है। अ्रतः साहित्य से अभिप्रेत है वाइमय का वह रूप, जिसमें शब्द और भ्र्थ का पूर्ण सामं- 
जस्य हो । यह एक ओर शास्त्र से भिन्‍न है, क्योंकि उसमें अर्थ की गुरुता शब्द को भाराक्रान्त कर देती है और दूसरी ओर 
संगीत आदि से भी, जिसमें शब्द की तरलता में अर्थ का क्षय हो जाता है। 

दूसरा शब्द है--धर्म । धर्म का व्युत्पत्त्यर्थ है--झियते अनेन यः सः धर्म:, जो धारणा करे वह धर्म है; वे मूल 
विशेषताएं या गुण, जो किसी पदार्थ के अस्तित्व को धारण करते हैं ( एसेंशल्स )---संक्षेप में प्राण-तत्त्व, मूल प्रवृत्ति 
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प्रकृति या स्वभाव । धर्म का एक दूसरा अर्थ भी है कतंव्य-कर्म, जो मूल अर्थ का ही विकास है; क्योंकि प्रवृत्ति ही अनु- 
शासित होकर कतंव्य का रूप धारण कर लेती है । ग्रतएव धर्म का समन्वित भर्थ होता है, प्रकृति और कर्तव्य-कर्म । 

इस प्रकार साहित्य के धर्म के अन्तर्गत हमारा विवेच्य विषय है--- आधुनिक आलोचनाशास्त्र की शब्दावलि में 
काव्य की आत्मा एवं प्रयोजन । 

जैसा कि मैंने ग्रभी निवेदन किया, साहित्य की प्रकृति या प्राण-तत्त्व है, शब्द और अर्थ का पूर्ण तादात्म्य । 
अर्थ का शब्द के साथ पूर्ण तादात्म्य वाणी की चरम सिद्धि है। तत्त्व-रूप में अर्थ श्रात्मा की झ्रनुभवज्ञानमयी स्थिति का ही 
नाम है और शब्द का अर्थ है प्राकट्य; अत: भ्रर्थ का शब्द-रूप में प्राकट्य ग्रात्म-साक्षात्कार की ही एक प्रमुख प्रक्रिया है । 
भारतीय काव्य-दर्शन में इसी तर्क फे आधार पर भर्थ को शम्भु' और शब्द को 'शिवा' या 'शवित' कहा गया 
है--रुद्रो5थं: भ्रक्षरस्सो मा---और उन दोनों, के अर्धनारीश्वर रूप में साहित्य की कल्पना की गई है। आत्म-साक्षात्कार 
का ही नाम झानन्द है। प्रकृति के विविध उपादानों के द्वारा आत्मा शभ्रपना साक्षात्कार करने का प्रयत्न करता रहता है। 
यह प्रयत्न या साधना ही जीवन है। साधना की सफलता-विफलता ही जीवनगत सुख-दु:ःख और उसकी सिद्धि ही आनन्द 
हैं, जो सुख और दुःख से अतीत पूर्ण आत्म-लाभ या सामरस्य की स्थिति है । आनन्द का मूल रूप एक और अखण्ड है। 
माध्यम भेद से उसके नामों में भेद हो जाता है। वाणी के माध्यम से जो ग्रात्म-सिद्धि प्राप्त होती है, उसका शास्त्रीय नाम 
रस है। इस व्याख्या के अनुसार अर्थ और शब्द का साहित्य सहज रसमय होता है। रस उसका अन्तरंग लक्षण है, वहिरंग 
विशेषणमात्र नहीं है । एक शब्द में, साहित्य की प्रकृति या प्राण-तत्त्व है रस, और यही उसका प्रयोजन हैं । भारतीय 
काव्यशास्त्र का विवेचन इतना मार्मिक और आप्त है कि उसमें लक्षण और प्रयोजन, साधन और सिद्धि, शरी र और ग्रात्मा 
का भेद मिट जाता है । 
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धर्म और नेतिक जागरण 


श्री स्वामी शिवानन्द सरस्वती 
संस्थापक-दिव्य जीवन संघ, ऋषिकेद 


जिस प्रकार वायु के विना जीवित नहीं रहा जा सकता उसी प्रकार धर्म के बिना भी जीवित नहीं रहा जा 
सकता । ईइ्वरापिंत दैनिक जीवन ही धर्म है, या यों कहिये कि धर्म ही सच्चा जीवन है। तात्पर्य यह कि सत्य के भ्रनुरूप 
जीवन होना चाहिए । 


नेतिकता का शभ्राधार 


धर्म को जीवन की समस्याओं से पुथक्‌ नहीं किया जा सकता । सुख या नियमित प्रगति के लिए धर्म आवश्यक 
है। धर्म नैतिकता का आधार है। उसमें समाज को संगठित रखने की प्रचण्ड शक्ति है । व्यक्ति और समाज के धामिक 
रुख पर ही नेतिक प्रगति का दारोमदार है। धर्म मनुष्य को सामाजिक जीवन में आत्म-नियन्त्रण करने के लिए योग- 
दान करता है। धर्म में भारी आकर्षण और नियन्त्रण की शक्ति है। वह मनुष्य को सदाचार की प्रेरणा करता है और 
अच्छे मार्ग पर ले जाता है। वह मानव-जीवन में ताने-वाने की तरह है। शासन के सभी तरह के रूपों और धर्म को 
विभ्रप्ट करने की विविध योजनाओं के बाद भी वह क़ायम रहेगा, क्योंकि शाइवत जीवन का निचोड़ ही धर्म है । 

धर्म मनुष्य के पाशविक रूप को बदल कर उसे दंवी रूप प्रदाव करता है। धर्म और जीवन एक ही हैं । धर्म 
जीवन है और जीवन धमं है। किसी भी धामिक के लिए जीवन और धर्म में कोई भेद नहीं है । एक को दूसरे से पृथक्‌ नहीं 
किया जा सकता । जीवन में धर्म महत्त्वपूर्ण, उत्कषंकारक और ज्वलन्त योगदाता है। मानवता को उच्च आध्यात्मिक 
स्तर पर पहु चाना उसका उद्देश्य है । 


नेतिक सिद्धान्तों की विवव-व्यापकता 


प्रत्येक धर्म के मूल सिद्धान्त मनुष्य को अच्छा बनने, सबके साथ, भलाई करने, सबके प्रति कृपा-भाव रखने, 
ईमानदार बनने, सब प्राणियों के प्रति क्षमा-भाव रखने, मनुप्य-मनुप्य के बीच भेद न करने तथा आध्यात्मिक एकरूपना 
की समान रूप से शिक्षा देते हैं । वे मनुष्य को वताते हैं कि कग-कण में मगवान्‌ विद्यमान है। प्रेमपूर्वक, निःस्वार्थ भाव 
से हर प्राणी की सेवा करो और यह समझो कि यह सेवा ही भगवान्‌ की आराधना है। कारण कि भगवान्‌ का निवास 
प्रत्येक की आत्मा में है और वही उसकी सब प्रक्रियाओं का संचालन करता है । 

सच्चा धर्म न तो कोई बँवी-बेंधाई आचार-विधि है, न रूढ़िवादिता । सच्चा धर्म तो वह है जिसके प्रति हर 
व्यक्ति आकर्षित हो, लिसे हर व्यक्ति अमल में ला सके, जो सबके लिए एक समान ग्राह्मय हो तथा सार्वभौम और 
एक ही उद्देष्य की ओर ले जाने वाला हो । 


आध्यात्मिक जीवन में नेतिकता की भ्रपेक्षा 


नैतिक जीवन आध्यात्मिक जीवन की बुनियाद है। नैतिक जीवन के बिना आध्यात्मिक जीवन सम्भव नहीं। 
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दया, आत्म-नियन्त्रण, सत्य, ईमानदारी, पवित्रता तथा तपस्या ही नैतिकसा है । 

अनेक श्रद्धालु व्यक्तित पूजा-पाठ करते हैं और कण्ठी-तिलक धारण करते है, किन्तु ईमानदार नहीं होते। एक ओर 
पूजा करते हैं, दूसरी ओर घूस भी लेते हैं। भगवान्‌ की पूजा तो करते हैं, लकिन ग्ररीव लोगों के दुःखों का उन्हें कभी 
खयाल नहीं आता । धामिक जीवन की पहली कसौटी आ्राचरण है । श्राध्यात्मिक जीवन के लिए ऐसी नैतिकता ज़रूरी है 
जिसकी बुनियाद धर्म में हो । 


धर्म व्यावहारिक हो 


लोग धर्म के बारे में केवल बातें ही करते है। उसको जीवन में ढालने यानी उसके अनुसार आचरण करने की 
उन्हें चिन्ता नहीं होती । यदि ईसाई अपने धर्मोपदेशों के अनुसार जीवन-यापन कर, बौद्ध भगवान्‌ बुद्ध के श्रेष्ठ अप्दा- 
गिक मार्ग का अनुसरण करें, मुसलमान अपने पंग्रम्वर के उपदेशों पर सचाई से अमल करे, जन महावीर स्वामी के उप- 
देशों को आत्मसात्‌ करें और हिन्दू भगवान्‌, सन्‍्तों और ऋषि-मुनियों की शिक्षाओं के अनुसार अपना जीवन बनाये तो 
सर्वत्र शान्ति रहेगी । 

धर्म जन्म-मरण के चक्र की नौका को धीरे-धीरे खेकर पार लगाने वाला हूँ । वाद-विवाद और तकं-वितर्क 
के लिए वह नहीं है। वह तो ग्रहण करने और अमल में लाने के लिए है। उसका व्यावहारिक होना आवश्यक है, क्योंकि 
गोष्ठी-चर्चा का वह विषय नहीं है । 


स्वधर्म का पालन करो ! 


सभी धर्मों का मूलभूत सिद्धान्त निःस्वार्थ-भाव है। यही देवी आलोक का प्रारम्भ है। प्रत्येक धर्म का स्वणे- 
सिद्धान्त यही है--“दूसरों के साथ वैसा ही व्यवहार करो जंसे व्यवहार की श्राप अपने लिए दूसरों से अपेक्षा रखते हैं।' 

क्या ईसा के धर्मोपदेश, क्या भगवद्गीता की शिक्षा, यम-नियम, मंत्री, करुणा, पतंजलि की, जैनों के पंच 
महाव्रत और बुद्ध का अ्रष्टांगिक मार्ग सभी समान रूप से नैतिक तथ्यों पर जोर देते हैं। सदाचार, पवित्रता और सचाई 
का व्यवहार, नेतिक परिपुर्णता और दँवी गुणों की प्राप्ति ही संसार के सभी धर्मों का मूल मंत्र है। 

धामिक जीवन मनुष्य के लिए सर्वोच्च वरदान है। यह मनुण्य को सांसारिक दलदल, अपवित्रता और नास्ति- 
कता से ऊपर उठाता है। वह बुद्धि निरथ्थंक है जो धर्म की ज्योति से प्रज्वलित न हो। धर्म में वह सब करने की शक्ति 
है, जिसकी दर्शन से कदापि अपेक्षा नहीं की जा सकती । 


नेतिक जागरण 


हमारे पूर्वजों को आधुनिक कुरीतियों एवं दोषों; जैसे चोरवाज़ारी, घूसखोरी को देख कर बड़ा आइरचय होता 
होगा। ये सारी राक्षसी वृत्तियाँ हमारी ही सृष्टि है। आध्यात्मिक दृष्टिकोण से च्युत होने के कारण ही इन दोषों का 
सृजन हुआ है । भौतिकवादी दृष्टिकोण, विलासमय जीवन के प्रति प्रेम ही इन सारी बुराइयों का मूल है। लोगों में 
विलासिता के प्रति होड़ लगी है। अ्रय॑-संकट, परमाण बम का निर्माण तथा विनाश के अन्य साधन--ये सभी मानवीय 
अभिमान, लोभ, ईर्ष्या, सन्देह तथा घृणा के परिणाम हैं। एक राष्ट्र दूसरे को नष्ट करना चाहता है, अधिकाधिक 
विध्वंसकारी शक्ति प्राप्त करने के लिए होड़ लभी हुई है। सबों के मुख पर यही चिन्ता छायी हुई हैं कि इन बुराइयों के 
लिए कोई उपचार है अथवा नहीं। परन्तु किसी में भी इन बुराइयों को रोकने के लिए साहस तथा श्रद्धा नहीं है । हर 
राष्ट्र दूसरे राष्ट्रों की ओर देखता है, हर मनुष्य दूसरे मनुष्यों से अपेक्षा रखता है। इस प्रकार वुराइयाँ बनी रहती है । 
मनुष्य को स्वयं इन बुराइयों को दूर करने के लिए कटिबद्ध होना होगा । हर व्यक्ति को अपनी शक्ति के अनुसार इस 
ओर संलग्न होना होगा । 
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सरल जीवन तथा उच्च विचार 


जीवन के दृष्टिकोण को परिवर्तित करना इस ओर प्रथम कदम है। सारे भौतिकवादी विचार तथा दृष्टिकोण 
को बदल देना होगा । सारे देशों एवं समाजों में जीवन के आध्यात्मिक मूल्यों के प्रति श्रद्धा का संचार करना होगा। 
मरल जीवन तथा विचार &रा इसका अधिकाधिक प्रसार करना होगा । हमारे पूर्वज इसी झादर्श पर चलते थे । वे संसार 
की सारी बुराइयों की जड़ लोभ तथा भय को संन्यास द्वारा ही विनष्ट करते थे । 

इसके साथ ही बाल्यावस्था से ही हर व्यक्ति के भीतर निष्काम्य सेवा की भावना भरनी होगी । इस स्थल पर 
धर्म नीति तथा समाजशास्त्र से आ मिलता है; क्‍योंकि धर्म यह बतलाता है कि सारे जगत्‌ में एक आ्रात्मा ही परिव्याप्त 
है। झत: दूसरों के लिए जो भी सेवा की जाये, उससे स्वयं को ही लाभ प्राप्त होगा। जितना ही अधिक हम मानवीय कर्मों 
के उन्‍नत आधार को पहचानेंगे तथा उनका साक्षात्कार करेगे; उतना ही भ्रधिक हम पूर्णता तथा ईश्वरत्व की ओर 
द्रत गति से अग्रसर होंगे । 


सावंभौमवाद 


अधिकार पर बल न देकर कतंव्य पर बल देना होगा। जातिवाद, राष्ट्रवाद, आदि सारे वाद स्वार्थ-रूपी राक्षस 
के ही विभिन्‍न सिर हैं। इनकी जगह व्यापक सावंभौमवाद को स्थापित करना होगा। राष्ट्रीय सीमाएं शने:-शने: विलीन 
हो जायेंगी । धर्म तथा भाषा, समाज तथा आचारशारत्र, संस्कृति तथा राजनीति---इन सबों के विभेद विनष्ट हो जाने 
चाहिए तथा सबों में एकता एवं समरसता का प्रसार होना चाहिए । 

दूसरे राष्ट्र भले ही इस अभीष्ट की प्रतीक्षा करते रहें । हमें साहसपूर्वक इस कार्य को आरम्भ कर देना चाहिए। 
सर्वप्रथम अपनी ही बुराइयों को स्वत: दूर करना चाहिए। संकीर्ण सीमारेखाओ्रों को नष्ट कर हम अपने हृदय को विश्वात्म 
एवं व्यापक बनाये रखें। अपने कर्मों तथा उनके परिणामों द्वारा यह प्रमाणित करना होगा कि हम ऋषियों की सन्‍्तान 
हैं । हमारी पुण्य-भूमि हमें ग्रधिकाधिक प्रकाश, स्वतन्त्रता एवं पूर्णता की ओर मार्ग प्रदर्शित करे । 

सब के मन एवं हृदयों में सच्चाई, सदाचार, तथा नीति की भावनाओं को भर कर प्राचीन संस्कृति का पुन- 
जागरण करना ही कर्तव्य है। इस महान्‌ समस्या को दूर करने के लिए स्तूपों के शिलालेखों से कुछ अधिक प्रयास करना 
पड़ेगा । आधुनिक साधनों द्वारा आधुनिक मन पर प्रभाव डालना होगा। स्तूप प्राचीन समृद्धि के स्मारक हैं, परन्तु 
वे ग्राधुनिक समस्याओं के निवारक नहीं । 

पुस्तकों तथा परिपत्रों द्वारा सदाचारमय जीवन की महिमा एवं ग्रावद्यकता के ज्ञान का प्रसार करना समाज 
में नैतिक चेतना को जागृत करने का महत्त्वपूर्ण साधन है । परन्तु इसके साथ ही अन्य साधनों को भी काम में लाना होगा। 
तभी इस उद्देश्य में शीघ्र सफलता प्राप्त की जा सकेगी । 


नेतिक प्रशिक्षण 


विद्यालयों में नैतिक शिक्षण अनिवार्य होना चाहिए । इस ओर शिक्षकों को भी विद्येष प्रशिक्षा मिलनी चाहिए। 
उन्हें यह अच्छी तरह समभ लेना चाहिए कि विद्यार्थी, उनके दैनिक जीवन में सदाचार की अपेक्षा रखेंगे तथा कक्षा के 
प्रवचन पर ही निर्भर नहीं रहेंगे। तात्यय यह है कि शिक्षकों को विद्यार्थियों के लिए आदर्श बनना होगा। हर विद्यालय 
को प्रात: तथा दोपहर के उपरान्त नैतिक शिक्षा के लिए आध घंटा देना होगा । विद्यार्थियों के ऊपर ही समस्त विश्व का 
भाग्य निर्भर है, अतः नैतिक शिक्षा के महत्त्व को वैयक्तिक जीवन एवं सामूहिक जीवन के लिए अच्छी तरह समभ लेना 
चाहिए। स्कूल के प्रारम्भ तथा अन्त में विशेष प्रकार की प्रार्थना हो, तो और भी अच्छा है। 

स्कूलों में सुधार लाना सुधार-कार्य का आवश्यक अंग है। इससे सुधार-कार्य का तिहाई भाग सम्पादित हो 
जाता है। विद्यार्थियों के लिए गृह का वातावरण, बाह्य जगत्‌ की वस्तुस्थिति तथा विद्यालय की शिक्षा का एक समान 
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ही महत्त्व रखती है। यदि पुस्तक की दुकान में अइलील साहित्य न रखा जाये, तो विद्याथियों को मन की शुद्धि बनाये 
रखने में बड़ी सहायता मिलेगी। अश्लील चित्रों, साहित्य तथा चित्रपटों को बहिप्कृत कर देना चाहिए। चलचित्रों मे 
विशेष सुधार की आवश्यकता है। अइलील चलचित्र युवकों वे मन में गहरी छाप डालते हैं। चलचित्र-निर्माताओं को 
नत्तिकता तथा धाभिकता की ओर ध्यान देना चाहिए। शनै -शने: तम्बाकू, चाय, कॉफी आदि उत्तेजक पेय पदार्थों के 
सेवन को समाप्त करने का प्रयास होना चाहिए | शराबखोरी को भी सबसे पहले बन्द करना होगा । 

गृह की व्यवस्था अनुकूल होनी चाहिए। सयाने व्यक्तियों में सुधार लाने की विधि में सर्वाधिक सावधानी लाने 
की आवश्यकता है। नियमित प्रचार, साय॑ सत्संग, प्रातः सत्संग आदि के द्वारा उनको बुराई से दूर किया जा सकता है । 

सुधार-कार्य की ओर साधु तथा सन्‍्यासी गण सामान्य रूप से तथा सामाजिक नेतागण विशेष रूप से सरकार 
को सहायता देते हुए कार्य कर सकते हैं । दूसरे को प्रशिक्षित करने से पहले स्त्रयं को प्रशिक्षित कर लेना होगा । वैयक्तिक 
उदाहरण के आधार पर ही दूसरों में सुधार लाना सम्भव है। 

आचाय॑श्री तुलसी का अणुब्रत-आन्दोलन बारह वर्षों से देश मैं ऐसा ही वातावरण बना रहा है, यह प्रसन्नता की 
बात है। भारतवर्ष में यह कार्य हमेशा ही ऋषि-मुनियों का रहा है। ऋषि-मुरनि समाज के श्रद्धेय होते हैं और भारतीय 
संस्कृति के वाहक भी । उनका जीवन त्यागमय होता है, श्रतः जनता पर भी उसका प्रभाव पड़ता है। आचायंश्री तुलसी 
ने इस ओर कदम वढ़ाकर जनता को सत्यं, शिवं, सुन्दरम्‌ की ओर प्रेरित किया है, जिसके लिए वे बधाई के पात्र हैं । ईश्वर 
उनके इस प्रयत्न को सफल बनाये, यही कामना है । 

इसमें मुझे सन्‍्देह नहीं कि नेतिक जागरण की समस्या कितनी ही जटिल क्‍यों न हो, देश में चलने वाले विविध 
प्रयत्त अवश्य ही सफल होंगे; क्योंकि हमारा वास्तविक स्वरूप आध्यात्मिक है। भारतीय मूलतः आध्यात्मिक व्यक्ति 
होता है। ये सारे दोष अज्ञानमूलक हैं, ये सद्प्रयासों द्वारा अवश्य ही दूर हो जायंगे । 
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ऋअणुव्रत-आन्दोलन का रचनात्मक रूप 


श्री रधुनाथ विनायक धुलेकर 
सभापति, उ० प्र० विधान-परिषद 


आचायंत्री तुलसी द्वारा चलाये हुए अणुद्गत-झ्रानदोलन ने इन बारह वर्षो में भारत के विचारकों पर काफी 
प्रभाव डाला है। इतना ही नहीं, अन्य देशों के प्रमुव विचारकों की भी दुष्टि इस आन्दोलन की ओर गई है। अनेक रीति 
से इस आन्दोलन की चर्चा की जा रही है । ४ 

वास्तव में यह आन्दोलन अपने ढंग का अनूठा है। चरित्र-गठन, झाध्यात्मिक उन्‍नति, आत्म-निरीक्षण, आत्म- 
सुधार, सामाजिक सुवार तथा मंगल-व्यवस्था भ्रादि-आदि सब प्रकार के आन्दोलन इस देश में स्वतन्त्रता प्राप्त होने के 
वाद प्रारम्भ हुए है; और ऐसा नहीं है कि उनका उययोग नहीं है अथवा जनता ने उन्हें नहीं अपनाया है। देश-देश की 
बनता ने परतंत्रता-रूपी निद्रा से जाग कर अपनी उन्तति के लिए अनेक मार्ग अपनाये हैं और उनसे पर्याप्त लाभ हुप्रा 
है। भारत सेवक समाज ने तथा सन्त विनोबा के भूदान-आ्रान्दोलन ने भारतीय जन-समाज पर प्रभाव डाला है और 
“अपने स्वार्थ से परे भी कुछ दायित्व है” ऐसा प्रकाश भारतीय जनता के मस्तिष्क पर पड़ा है। राष्ट्रीय सरकार के प्रयत्न 
भी भलाये नहीं जा सकते, विशेषकर शिक्षा का प्रसार । 

किन्तु यह मानना ही होगा कि आचार्यश्री तुलसी ने भारतीय जनता का दृष्टिकोण इस ओर किया है कि मनुष्य 
चाह एक छोटा-सा ब्रत, जो उसकी दैनिक चर्या में ठीक बैठता है, यदि ग्रहण करे तो वह स्वयं अपनी उन्‍नति और समाज 
की उन्नति कर सकता है। आन्दोलतों में व्यास्यानों की भरमार इतनी अधिक होती है और उन व्याख्यानों में इतनी भ्न- 
गिनत अच्छी और उपयोगी बातें कतायी जाती है कि साधारण मनुष्य बालक, स्त्री, पुरुष--जो उन्हें सुनता है, समझ 
नहीं पाता कि वास्तव में किस उपयोगी बात को झपनायें । अपनाने योग्य बातों की लम्बी-चौड़ी सूची को सुन कर ही 
मनुष्य घबरा जाता है और मतिशभ्रम होकर उसे ठीक रास्ता दिखायी नहीं देता । 

मुझे पूर्ण विद्वास है कि आदरणीय आचार्यश्री तुलसी ने इसी मर्म पर काफी समय तक गहराई से विचार किया 
और गम्भीरतापूर्वक विचार करते हुए इसी तत्त्व पर पहुँचे कि अल्प-बुद्धि, असमर्थ मनुष्य को कोई ऐसा सरल व 
व्यावहारिक मार्ग बताया जाये जो उसकी समभ में श्रा जाये । उसकी समभ में यह बात सरलता से आ जाये कि उसके 
देनिक व्यवहार में अ्रमुक स्थान पर कुछ न्यूनता है; और यदि उसी छोटी-सी न्यूनता को वह हटा दे तो मन में कुछ 
शान्ति भी हो सकती है और मन में कुछ शुद्धता भी झा सकती है । उदाहरणार्थ, छोटे व्यापारियों को लालचबश ऐसा प्रतीत 
होता है कि प्रत्येक ग्रहहक की सामग्री में कुछ नगण्य मात्रा में तोलते समय कमी कर दी जाये तो बहुत-से ग्राहकों से, थोड़ा 
थोड़ा एकत्र होकर काफी लाभ हो सकता है। आाचार्यश्री तुलसी की तीक्ष्ण बुद्धि ने (या कहिये दूरबीन ने) व्यापारी 
को गहरी मनोवृत्ति को देखा और उस अल्प-बुद्धि मानव को उननति-पथ पर अग्रसर करने के लिए यही उचित समझा 
कि उसे समझाया जाए कि अपनी अल्पज्ञता तथा असमर्यता पर अधिक विचार करने की आवश्यकता नहीं है। एक छोटा- 
साब्रत अ्रणुत्रत ले ले कि मैं कम नहीं तोलूँगा; जब पूरे दाम लिये हैं तो पूरा माल दे दूँगा। मेरा उसमें त्याग तो कुछ है 
नहीं । जिसका जितना माल है, उतना ही दे रहा हूँ । कोई श्रगना माल तो ग्राहक को अधिक नहीं दे रहा हूँ । 

महात्माओं का हृदय दया और प्रेम का सागर है। वे इस जगत ्‌ में अत्प-बुद्धि, मूह, असमर्थ, मन के कच्चे, सर्व- 
साधारण जन के लिए ही गाते हैं। श्ञास्त्रियों और पष्डितों के लिए, जिनमें आाद्यता भरी होती है, नहीं आते । जिन्होंने 


अध्याय | अजवत-ग्रान्दोलन का रचनात्मक रूप [ शर 


इस आन्दोलन के सम्बन्ध से थोडा भी साहित्य पढ़ा होगा, उन्हें यह जात होगा कि अणुब्नतों को सूची में इस प्रकार के 
छोटे-छोटे ब्रत बालक-बालिकाओं के लिए, स्त्रियों के लिए, विद्याथियों ग्रादि-आदि के लिए हैं, जो ब्रत सरलता से 
प्रत्येक मनुष्य अपनी-अपनी आवश्यकतानुसार ले सकता है । 

जिम्र प्रकार शिश्ु को प्रारम्भ में ककहरा और पहाड़ ही बताये जाते हैं, और वह उन्हें ही सीखकर आगे पण्डित 
बन जाता है, उसी प्रकार आचार्यश्री तुलसी का जगत्‌ आभारी है और रहेगा, जिन्होंने इस मानव-जाति को, अणब्रत- 
आन्दोलन चलाकर उन्नति के पथ पर खड़ा कर दिया है । यदि मानव जाति इस पथ पर चले, तो मेरा विश्वास है कि इस 
समय वह जैसी भ्रमित और दुःखी है, तब सुख प्राप्त कर सकती है। 

इसी को मैं इस आन्दोलन का रचनात्मक रूप समभता हँ। मन की विजेपता है कि जब वह भूल को सुधार 
लेता है, तो वह दूसरी भूलों को भी सुधारने का प्रयत्न करता है। बहुत-सी भूले इकट्ठी नहीं सुधारी जा सकतीं | जगत्‌ के 
साधु व सन्त, पहले अल्पन्न जीव को उँगली पकड़ कर आगे चलाते हैं, फिर वे जीव स्वयं दौड़ने लगते हैं । 

आचायंश्री तुलसी के हम आभारी हैं कि इस जनोपयोगी आरदोलन को उन्होंने जन्म दिया और वे इसके लिए 
सतत अथक परिश्रम कर रहे हैं । 





अणुब्रत से : सच्चे निःश्रेयसू की ओर 


नरेन्द्र विद्यावाचस्पति 
सहसम्पादक, साप्ताहिक हिन्दुस्तान 


हम इस समय प्रगति के पथ पर अग्रसर हैं या विनाश के पथ पर ?--यह प्रइन सामान्यतया सर्वत्र पूछा जाता है। 
यहाँ 'हम' शब्द से अभिप्राय हम तथाकथित मानवों से है। प्रागेतिहासिक काल से आज तक मानवीय विकास के दो पहलू 
रहे हैं--एक और वह पशु से मानव बनने और देवत्व की ओर बढ़ने के लिए प्रयत्नशील रहा है तो दूसरी ओर अभी भी 
उसमें इस तरह के चिह्न विद्यमान हैं जिनसे मालूम पड़ता है कि अ्रभी भी उसमें पशुता के सभी लक्षण हैं । इन्हें देखकर 
आशंका होती है कि वह किसी दिन मनुष्य से प्रागंतिहासिक काल का पशु या उससे विकृत होकर कहीं दानव का ही रूप 
धारण न कर ले। 

सृष्टि के आदि से ही एक देवासुर-संग्राम प्रचलित है। एक ओर मानव की वे प्रवृत्तियाँ हैं जिन्हें दैवी या दिव्य 
कहा जाता है, दूसरी ओर उसकी आसुरी वृत्तियाँ हैं। संसार में एक ओर बड़े-बड़े विजेता, आक्रमणकारी सम्राट्‌ और 
निरंकुश स्वेच्छाचारी हुए जिन्होंने सुख या आनन्द-वैभव, की प्राप्ति के लिए स्व के लिए इस संसार को जीतने का प्रयत्न 
किया, परन्तु वे कभी सच्ची शान्ति प्राप्त नहीं कर सके और न अपने पार्थिव साम्राज्य को अनन्त काल तक भोग सके । 
दूसरी ओर सृष्टि के प्रारम्भ से आज तक ऐसे भी मानव हुए जिन्होंने अन्तर्‌-जगत्‌ में रमने का प्रयत्न किया। उन्होंने भली 
प्रकार समझ लिया था कि श्रात्मनः प्रतिकलानि परेषां न समाचरेत्‌ु--अपनी आ्रात्मा के लिए जो प्रतिकूल है, वह 
दूसरों के लिए भी नहीं करना चाहिए। हम समस्त विद्व को मित्र की आँखों से देखें--मित्रस्य चक्षुषा समीक्षामहे'। इस 
प्रकार का भ्रतिमानव प्रण करता रहा है--प्रहमनुतात्‌ सत्यमृपैमि, ग्र्थात्‌ मैं अनृत से सत्य की ओर बढ़गा ।---सत्यमेव 
जयते नानूृतम्‌', प्र्थात्‌ सत्य ही विजयी होगा, श्रसत्य नहीं। इस प्रकार मानव सत्य का अ्रणु लेकर विराट सत्य की खोज में 
आगे बढ़ता रहा है । 


मुक्ति का मार्ग 


सच्चे सत्य का गआाग्रही व्यक्ति इसलिए अपनी भश्रात्मा द्वारा आत्मा को देखने के लिए प्रयत्नगील रहा है । वह 
संसार की कोटि-कोटि सम्पदाओं, भोग, सत्ता, काम, लोभ, मोह को ठुकराकर उस निःश्रेयस्‌ के मार्ग पर चलने के लिए 
प्रवृत्त रहा है, जिसे जान कर और प्राप्त कर झ्रन्य कुछ प्राप्त करने के लिए प्रवशिष्ट नहीं रह जाता। यह निःश्रेयस्‌ या मोक्ष 
का मार्ग शारीरिक तप, कष्ट या गिरिगृहाओं, पर्वत-उपत्यकाओं में समाधि से ही केवल नहीं मिल सकता, इसके लिए मुमुश्ष्‌ 
यदि कर्मयोगी बने तभी उसे भी लक्ष्य की प्राप्ति हो सकती है। उसे तो कर्मंण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन किसी 
भी प्रकार के फल की झ्ाकांक्षा न करते हुए अपने कतंव्य-कर्मों में संलग्न रहना चाहिए। 


सच्चा अणुत्रती ही कर्मयोगी 


जीवन में सच्चे कर्मयोगी बनने के लिए व्यक्तित को सच्चा अणुव्रती बनना होगा। उसे सही अर्थों में बाहरी 
लक्ष्यों में न उलभते हुए अन्तर्मुखी बनना होगा। सच्चे भ्रन्तर्मुखी बनने के लिए ब्यक्ति को अपने जीवन की छोटी-से- 
छोटी बात पर भी ध्यान देता चाहिए । उसे अपने दैनिक जीवन को शुद्ध, पवित्र और निष्कलंक बनाना होगा। उसे अपने 
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जीवन में सत्य, अहिसा, अचौय॑,ब्रह्मचय, अपस्ग्रिह के पालन का ब्रत लेना होगा । जीवन के इन पंचज्ञीलों को झपना- 
कर ही व्यक्ति सच्चा महाव्रती हो सकता है । 
योग-दर्जन में मह॒धि पतञ्जलि ने कहा है : 
अहिसा सत्यास्तेय ब्रह्मचर्यापरिप्रहा. यमाः। 
जातिदेश कालसमयानवच्छिन्ना: सारे भौम महात्नतम्‌ ॥ 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरियग्रह झादि पाँच यम या नथ्य हैं। ये देश-काल, जाति आदि की किसी 
मर्यादा से नहीं बाँधे जा सकते । जैन परम्परा में इन्हें पठ्च महाव्रत व यथासाध्य की स्थिति में अणुत्नत कहा है और बौद्ध 
परम्परा में इन्हें 'पंचशील' कहा गया है। इस प्रकार वैदिक परम्परा के पांच यम, जेन-परम्परा के महाव्रत या अणक्रत 
और वौद्ध-परम्परा के पंचशील वास्तव में मानवीय नि:श्रेयस्‌ के पाँच सोपान हैं । इन पंच महात्रतों को यदि हम जीवन में 
अपनाने का नि*चय कर और इन्हें सच्चाई से अपनायें तो सच्चे पंचशीलब्रती और अणुत्रती हो जायेंगे । 
प्रसन्नता का विषय है कि देश में पिछले कुछ वर्षों में बढ़ते हुए भ्रष्टाचार, अनेतिकता, घूँसखो री आदि का अन्त 
करने के लिए नेतिक पुनरुत्थान और चरित्र-निर्माण के कार्यों पर बल दिया जा रहा है। झाचाराहलभतते श्लायुः 
-+आचार या सदाचार से झाय की प्राप्ति होती है, सदाचार का जीवन व्यतीत करने वाला ही सच्चा साधु कहलाता है । 
सदाचार और सद्विचारों से स्वास्थ्य और सौन्दर्य की प्रतिष्ठा होती है और सच्चे नि:श्रेयस की शोर व्यक्ति का उत्थान 
होता है। पिछले दस-बारह वर्षों मे देश में अणुब्रत एवं चरित्र-निर्माण के जो आन्दोलन प्रचलित हैं, उनके मूल में वस्तुतः 
मनुष्य को दिव्य गुणों से विभूषित सच्चा मानव बनाने का ही लक्ष्य है। वह अपने विचारों और कार्यों से पशु या दानव 
न बने, वह मनुष्य और देव बन सके, इसी के लिए ये आन्दोलन प्रचलित हैं । 


अमरता का मार्ग 


अन्धकार से काली रात में एक दीपक की जोत ही सर्वत्र प्रकाश छा देती है। ठीक इसी प्रकार इस समय विश्व 
में जो आसुरी वातावरण व्याप्त है, उसे नष्ट करने के लिए पंच महाब्रतों, पंचशील एवं पंच अ्रणुत्रतों से दीक्षित सच्चे 
कर्मयोगियों के संकल्प, साधना और निष्ठा से पूर्ण जीवन की जोत जगमगानी चाहिए, जो विद्व में व्याप्त श्रनेतिकता को 
दूर कर दे । 
जब सूर्य श्रस्त हो जाता है और रात म्रँघेरी होती है, तब नन्‍्हा दीया ही प्रकाश का सन्देश देता है। आज के 
अनेतिकता, अष्टाचार एवं स्वार्थों से पूर्ण संसार में सच्चा चरित्रवान्‌ व्यक्ति ही : 
भ्सतो मा सद गमय 
तमप्तो मा ज्योतिर्गंमय 
मृत्योर्माध्म्त॑ गमय 
अ्रसत्‌ से सत्‌ की ओर, अन्धका र से ज्योति की ओर और मरण से श्रमरता की श्रोर जनता को प्रवृत्त कर 
सकता है। 





ऋणु-युग में अणुव्रत 
प्रो० शलेन्द्रताथ श्रीवास्तव 


अणु-युग में अ्रणुत्रत का नारा सचमुच चौंत्राने वाला है। हिंसा, द्वेष, घृणा और रक्‍तपात के कर्दम में अणुत्रत 
एक पद्धूज ही है। विश्व को अणुब्रत को परिकल्पना भले ही आाइचर्यजनक प्रतीत हो, पर भारत-भूमि में ही उसका उदय 
हुआ, यह विशेष चौंकाने वाला सत्य नहीं है। जब सम्पूर्ण संसार अभ्रणु-बमों के निर्माण के लिए आकुल-व्याकुल हो, तब 
भारत अणुक्नत ले रहा है, यह उसकी भूयसी, महिमामयी परम्परा के अनुरूप ही है। हमारी संस्कृति ने सदा ही भौतिक 
के ऊपर आधिभौतिक की विजय में ग्रास्था रखी है। अणु-बम विनाश का अस्त्र है, अणुत्रत जीवन का मंगलमय दहन । 
अणु-बम विष है, अ्रणुत्रत ग्रमृत । अरणु-बम प्रलय का वाहक है, अ्रणुत्रत नव-जीवन का गायक । 


झ्रनुकरण या नेतृत्व ? 


भारतवर्ष अ्रणू-बम नहीं वना" सका है, यह हमारी कमजोरी है; ऐसा कुछ लोगों का विचार है, पर मैं इसे इस 
देदा की सबलता मानता हूँ । यदि हम अणु-बम के निर्माण में सफल हो गए, तो यह इस बात का प्रमाण होगा कि पश्चिम का 
ग्रंधानुकरण कर सकते हैं । और यदि अणुक्नत का आन्दोलन सफल हो गया तो यह प्रमाणित करेगा कि पश्चिम हमारा 
अनकरण कर सकता है और हम उसका नेतृत्व कर सकते हैं। मूल प्रश्न है कि हमारी इच्छा क्या है--अ्रनुकरण या नेतृत्व ? 
एक जीवित-जागृत सप्राण और गतिशाल राष्ट की श्रेष्ठता किससे प्रतिपादित होगी--श्रनुकरण से या नेतृत्व से ? 
निश्चय ही, वैचारिक क्रान्ति द्वारा हम विश्व का नेतृत्व कर सकते हैं | सहस्नों वर्षों से हमारे ऋषियों और ऋषिकल्‍प 
साधकों और चिन्तकों ने यह कार्य किया है, और आज आचायंश्री तुलसी भी यही कार्य कर रहे हैं। 

आचायंश्री तुलसी मानवता की उन विशभूत्तियों में से हैं, जो संक्रान्ति और दिग्भ्रम की वेला में दिद्टनिर्देश किया 
करते हैं। भ्रणब्रत-आ्रान्दोलन भारतीय साधना और संस्क्रति के मूल तत्त्वों का युगानुरूप समुच्चय है । युग बदलता है, पर 
संस्कृति और जीवन के कुछ मूल्य व मूलभूत तत्त्व होते हैं, जो सावंभौम और सार्वकालिक होते हैं; जो अ्रन्धका राच्छुन्त श्ौर 
तलमसाविप्ट मानव-मानस को प्रकाशित और उद्भासित करने में समर्थ होते हैं। श्रणुत्रत उन्हीं तत्त्वों और मूल्यों का 
एक व्यवस्थित सद्भुलन है। आचार्यप्रवर की महानता इसमें है कि उन्होंने प्राचीनता पर लिपटी गद को भाड़कर 
नवीन बनाकर समुपस्थित किया है, मात्र पूज्य को ग्राह्म बनाया है। 

ग्राज जब हम हर ऐसी चीज को, जो प्रत्यक्ष नहीं है, सामान्य लोकपंथी जीवन से जिसका समीप का सम्बन्ध 
नहीं है, उसे त्याज्य समभते हैं, और हर अराजनैतिक आन्दोलन को साम्प्रदायिक या 'धारमिक' मान कर घृणा की दृष्टि 
से देखने लगते हैं, तव भ्रण्रत को भी सन्देह की दृष्टि से देखना स्वाभाविक है। पर अणुब्रत-आन्दोलन किसी भी अर्थ में 
'साम्प्रदायिक' नहीं है| भ्रणुत्रत का विश्वास है कि राष्ट्‌ की उन्‍नति केवल राजनंतिक प्रगति से ही सम्भाव्य नहीं है, उसके 
लिए नैतिक अभ्युत्थान भी आवश्यक है। इस देश में “राजनीति! (?०॥४८७) नहीं है जिसे एक पश्चिमी विचारक ने 
पृ [85 ए४/प8० 06[॥6 5०० पशता८]४ कहा, बल्कि वह नीति पर ही आश्रित है, 'नीति' का ही एक विशिष्ट रूप 


१ अभी हमारे प्रधानमंत्रो ने घोषणा की है कि अगले दो वर्षो में भारत अजु-बम के निर्माण में सक्षम हो जायेगा, पर वह 
बनायेगा नहीं । 


भ्रध्याय ] श्रणु-युग में अ्रणुत्रत [२ 


हर 


है। नीति-तत्त्व का प्रभाव ही प्राणियों के अन्य वर्गो से मनुष्य को पृथक्‌ करता है। उसका अभाव तो हमें बृह्तत्तर सास्य' 
की ओर पहुँचा देगा। यदि जीवन से नैतिक तत्वों का छास और लोप हो गया, तो हमारी राजनीति भी टट कर विखर 
जाएगी। अणृन्नत हमें जीवन और समाज से अलग हो जाने का आदेश नहीं देता, बल्कि उसके अंग-रूप में अपने को रखते 
हुए भी हमें उदात्त और महत्‌ की ओर अ्भिमुख होने के लिए प्रेरित करता है 


झ्रणु : अ्विभाज्य इकाई 


अगु-युग के वैजानिक कहने हैं कि श्रणु की पहले वाली परिभाषा--भ्रणु अविभाज्य है---अचद्ध है। अ्रणु तोड़ा 
जा सकता है. उसे खण्डित करके झक्रित प्राप्न की जा सकती है । अगुत्नत कहता है कि व्यक्ति--ग्रणु समाज की झविभाज्य 
इकाई है, उसे खण्डित करने पर हारी वे सारी आस्थाएं और मान्यवाएं भी खण्डित हो जायेगी, जिनके द्वारा नव- 
निर्माण सम्भव है। शक्ति की उपलाब्ध्र अ्रणुप्रों के संयोजत से ही हो सकती है, उनके विघटन और विस्फोट से नहीं । 
प्रत्येक अण जैसे एलेक्ट्रोन और प्रोटोन' से परिपूर्ण है, वैसे ही प्रत्येक व्यक्ति के भीतर भी ऋणात्मक और धनात्मक 
विद्युत वर्तमान है । अगृत्रत 'धतात्मक' विद्युत की अभिवृद्धि चाहता है। वैज्ञानिक और वैचारिक अणु का यह मूल प्रभेद 
ही अणब्रत-आन्दोलन की अनिवार्यता और सार्थक्रता का प्रमाण है । 
अणुव्रत जीवन का एक पूर्ण और निर्दोष दर्शन है। अण॒ब्रत का पालन चौबीस घण्टे में से कुछ मिनट पूजा-पाठ 
के लिए निकाल कर नहीं किया जा सकता, अपित उसे अयनी प्रत्येक साँस में वसाना होगा। वह दर्शन हमारी प्रत्येक 
क्रिया का नियन्‍्ता होगा उसकी सुरभि का प्रभाव हमारे श्राण पर ही नहीं, मन-प्राण पर भी पड़ना आवश्यक है । अणु- 
ब्रत किसी सक्लीर्ण ता या लघता को प्रश्नय नहीं देता, वह हमारी उदारता और वियालता का ही बहत्‌ और विशद रूप 
। वह एक विद्याल स्निग्धच्छाया तर है, जिसकी ठंडी छाँह में हमारी उप्णता, लघुता, और क्षुद्रता ब्ीतल हो सकती 
हैं | अणब्रत मानव-मात्र के लिए एक संग्रथन-म॒त्र है। वह हमें जाति, सम्प्रदाय या राष्ट्र के विभेदों में वे रह कर भी 
उनसे ऊपर उठने का पाठ पढ़ाता है। वह ऐसे मनुष्य का झ्रात्मिक ऊरध्व-संचरण है, जिसके पैर यथार्थ की धस्ती पर हैं । 
वह कल्पना और आदर्शों द्वारा निमित शीश-महल नहीं, अत्यन्त दृढ़ और कठोर भावना-स्फटिकों का उन्तुंग-श्यंग है । 
अणक्रत संन्यास का मार्ग नहीं, लौकिक जीवन का अलौकिक की दिखा में आरोहण का प्रयास है । 
स्वतन्त्रता के पद्धह वर्षो के पच्चात्‌ श्राज हमारी स्थिति क्या है ? एक ओर राउरकेला और भिलाई की भीम- 
काय मजीनें लोहा उगलती हैं, दूसरी ओर खड़गपुर का बाँध टूट कर भ्रद्ध॑रात्रि में संतीस गाँवों के सोए प्राणियों को वहा- 
कर ले जाता है । एक ओर सित्दरी का कारखाना लाखों टन अमोनियप सल्फेट पैदा करता है, दूसरी ओर विदेशों से गेहेँ 
और चावल का झायात बढ़ाया जाता है। भावात्मक एकता की बात की जा रही है और जातियो के आधार पर चुनाव के 
टिकट बाँटे जा रहे हैं। पल बनते जा रहे हैं और आदमी टटते जा रहे हैं। कथती और करनी के उसी अन्तर के कारण 
मारी सारी प्रगति सतही और वनावटी बन कर रह गई है । हम मणीने वना रहे हैं, सडक वना रहे है, पर भला आदमी 
नहीं वना पा रहे हैं। भला आदमी किसी कारखाने या मशीन से नहीं बनेगा, वह अणृत्रत जँसे आन्‍्दोलनों से ही बन 
सकता है, इसमें सन्देह नहीं किया जा सकता । 
अणब्रत एक साथ ही सामाजिक, नैतिक और मानसिक क्रास्ति का सन्देश देता है। पर यह क्रान्ति उस उत्पात 
और रक्‍्तपात का पर्याय नहीं है, जिसे हम अब तक क्रान्ति समभते आए हैं । अणुब्रत उन्हीं भ्र्थों में एक क्रान्ति है, जिन 
थो में भूदान-आन्‍्दोलन । अणृत्रत या भूदान से किसी रोग का निदान, किसी समस्या का समाधान हुआ या नहीं, यह 
विवादास्पद है, किन्त इन दोनों ग्रान्दोलनों ने हमारे मानस को ककभोरा है, हमें तए ढंग से सोचने के लिए अभिप्रेरित 
किया है, यह क्या इनकी थोड़ी सफलता है ? 
अण-यग के प्राणी भ्रणव्रत को अधिकाधिक अपनाएं तो सचमुच हमारी बहुतेरी आशंकाशर गल सकती 
हम निविध्न और सलमय जीवन की ओर अग्रसर हो सकते हैं। अ्रणुत्रत तो जीवन के महावत का एक अप ही तो है 
ञै १०४ ञर् 


शिक्षा की आत्मा 


श्री स्वामी कृष्णानन्द, 
दिव्य जीवन संघ, ऋषिकेदा 


देवी शक्तियों की अभिव्यक्ति 


शिक्षा वह प्रक्रिया है जिसके द्वारा मनुष्य की आन्त रिक देवी घक्तियों की अभिव्यक्ति होती है । वर्तमान शिक्षा- 
प्रणाली को विदेशी शासकों ने इस देश में प्रारम्भ किया था। उन्होंते यह प्रणाली इसलिए जारी की थी कि भोले-भाले 
भारतीय अपने जासको की सेत्रा करने की योग्यता प्राप्त कर सह । इस प्रकार यह शजिक्षा-प्रणाली शिक्षा के वास्तविक 
उद्देब्य का विपयासि वन गई । शिक्षा-प्रणाली का उद्देश्य मनुष्य के भीतर छिपी हुई श्रेष्ठतम, उदात्त और महान्‌ शक्तियों 
का विकास करना है । भव वर्तमान शिक्षा-प्रगाली के दोयों को जान लेने और उसके दृष्टिकोग में आवश्यक परिवर्तन करने 
का समय था गया है। देन के प्रशासकों का वास्तविक और सच्चा उद्देश्य आने वाली पीढ़ी को ऐसी शिक्षा देना होना 
चाहिए, जिससे वह धीरे-धीरे हमारी अत्यन्त मूल्यवान्‌ संस्कृति के गौरव की व्यवस्थित प्रतीक बन सके। इस 
उद्देग्य की पूति के लिए शिक्षा-प्र गाली ऐसी होती चाहिए, जो नवयुवकों के मस्तिष्क में केवल तथ्य और आँक़ड़े ही 
भरने का काम न करे, प्रत्युत तरंग भारत के हृदय में हमारी प्राचीन परम्परा के सुप्त आदर्शवाद को जागृत करने का 
सजीव साधन बन जाए। यह आदर्शवाद उसके हृदय में आज भी सुस्त और उपेक्षित दआ में पड़ा हुआ है। 


सत्य की खोज 


सही शिक्षा सत्य की खोज करने की प्रक्रिया है। यह सत्य धी रे-धी रे उद्घाटित होता है । शिक्षा मनुष्य को भौतिक 
स्तर पर शिक्षा देने से लगा कर सामान्यतः जीवन के अन्तिम लक्ष्य को सिद्ध करने तक का शिक्षण देती है। शिक्षा का 
अन्तिम उद्देष्य उस देवत्व का ज्ञान प्राप्त करना है, जो सब प्राणियों में आलोकित हो रहा है । इस प्रक्रिया में भ्रज्ञान रूपी 
कड़ा-कर्केट को आत्मानुगशासन और आत्म-शुद्धि की अग्नि में जलाना होता है। बाधाओं को भीतर से दूर हटाना होता है । 
सुप्त विवेक को जागृत करने के मार्ग की रुकावटों को दूर करने का नाम ही शिक्षा है। शिक्षा का अर्थ उन वृत्तियों पर 
अंकुश स्थापित करना है, जो शुद्ध ज्ञान और जागृति के रास्ते में रुकावट पैदा करती हैं। शिक्षा केवल बौद्धिक अनुझसन 
ही नहीं है, नतिक सिद्धि उसका अन्तरंग है। सत्याचरण और नैतिक गुणों का वास्तविक शिक्षा के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध 
है । वह शिक्षा व्यर्थ है जिसमें आध्यात्मिक विकास अथवा देवत्व प्राप्ति की भावना का समावेश नहीं होता। भले ही 
शिक्षा की प्रारम्भिक श्रेणियों में सर्वोच्च लक्ष्य की भावना स्पष्ट न हो, किन्तु किसी भी श्रेणी में उसकी पूर्णतया उपेक्षा 
नहीं की जा सकती। जिस प्रकार यदि प्रारम्भ में कोई अंक न हो तो अनेक शुन्यों का कोई मूल्य नहीं होता, उसी प्रकार 
इस जगन्‌ में किसी भी सफलता का तब तक कोई वास्तविक अर्थ नहीं हो सकता जब तक कि उसमें कम-से-कम वीज रूप 
में ही सही ग्राध्यात्मिक भावना का समावेश न हो । 

विद्यालयों और महाविद्यालयों को इसी प्रकार की शिक्षा देनी चाहिए । अवश्य ही इसका यह अर्थ नहीं है कि 
सभी विद्याथियों को एकदम उच्चतर जीवम का पूरा महत्त्व समझाया जा सकता है। किन्तु यह आवश्यक है कि छोटे बालकों 
का भी इस प्रकार लालन-पालन किया जाये कि वे पूर्ण सदाचारी और नीतिवानू, सज्जन और पाप-भीर बन सकं। 


भ्रध्याय ] शिक्षा की ब्रात्मा [ ३१ 


प्रत्येक को प्रात्ीन संस्कृति का ज्ञान कराया जाए। उस संस्कृति और संस्कारों की शिक्षा दो जाए, जो देवी पुरुषों को 
प्रकृति में प्रकट होते हैं। शिक्षा की कसौटी झात्म-ज्योति को प्रकाशित करना है। 


अन्तर्मुखता 


सच्ची जिक्षा की आत्मा प्राचीन गुरुकुलवास में मिलेगी, जहाँ शिष्य पूर्ण मनुप्य की देख-रेख में शिक्षा प्राप्त 
करता था। विद्यार्थी की बौद्धिक योग्यता कैसी भी हो, शिक्षण कला इस वात में है कि ज्ञान की गक्ति को अन्तर की ओर 
मोड़ दिया जाये। अन्‍न्तर्मुख होने का अनिवार्य अर्थ कोई रहस्यपूर्ण साधना नहीं होता । सामान्यतः उसका अर्थ होता 
है--अ्रन्तदेप्टि से विचार करना । सब वस्तुओं में भ्रन्ततः एकत्व है, इस कल्पना के अनुसार जीवन को नियन्त्रित करना । 
वह वास्तविक अन्तरंग पुरुष की खोज है । उन कार्य क्षमताओ्रों और शक्तियों का ज्ञान प्राप्त करना है, जो एक वैज्ञानिक 
की तटस्थ खोज के लिए भी आवश्यक होती हैं। भौतिक विज्ञान की विधि अन्त में विफल हो सकती है, यदि वह ज्ञाता की 
गहराई को नापे विना ही कुछ जानने का प्रयत्न करती है। चेतन पुरुष के अनुभवों और जक्तियों के फलितार्थों को जाने 
विना कुछ भी जानने का प्रयास करना व्यर्थ होगा | श्राधुनिक शिक्षा प्रणाली सन्‍्तोषका रक नहीं हो सकती, कारण जिक्षा 
का जो सवसे महत्त्वपूर्ण तत्त्व ग्रन्तर संस्कार है, उस पर उसमें ध्यान नहीं दिया जाता । आगे हम क्या देख रहे हैं ? तवयुवक 
कई वर्षों में अपना अव्ययन-क्रम समाप्त करते हैं और वड़ी अझ्रवस्था में कालेजों से निकलते हैं, फिर भी उन्हें जीवन के 
मौलिक सिद्वाल्तों अथवा उनके आशय का ज्ञान नहीं होता । किसी विद्यार्थी से, यहाँ तक कि तथाकथित पढ़े-लिखे नव- 
युवक से पूछ देखिए, वह जीवन के मुख्य तथ्यों के प्रति अपना अज्ञान प्रकट करेंगा। केवल यही नहीं, विद्यार्थियों में 
वास्तविक सज्जनता और सद्गुणों का भी झ्रभाव दिखाई देता है। उनमें नैतिक बल, आरन्तरिक दृढ़ता का अभाव है, जो 
सुनियमित और अनुणासित जीवन से उत्पन्न होती है। प्राचीनकाल में शिष्यों को अपने गुर के कठोर अनुशासन में रखा 
जाता था। उनको ऐसे नियमों का पालन करना होता था, जिनसे इन्द्रियों की कामनाओञ्रों पर विजय प्राप्त की जा सके और 
उनकी मानसिक और बौद्धिक शक्ति का विकास हो सके। प्राचीन ब्रह्मचारियों में ओजेस शक्ति होती थी। वे अ्रग्नि 
मानव होते थे और आत्म-शासन के फलस्वरूप उनके मुख पर ब्रह्मचर्य का तेज चमकता था। शिष्य का गरु के प्रति 
सम्पूर्ण समर्यग उत स्वाभाविक वृत्तियों पर झंकुश लगाता था, जो शिय्य की उच्च आकांक्षाओं के रास्ते में रोड्ा बनती 
हैं । गुर के आवीत जीवन का उद्देज्य हा यह होता है कि स्वाभाविक प्रकृति से ऊपर उठा जाये और ज्ञानमय आध्यात्मिक 
प्रकृति का जो बृहत्तर जीवन है, उसके आन्तरिक गुप्त साथनों के प्रकाण में जीवन विताया जाये। 


विद्यार्थों का कतंव्य 


धर्म निरपेक्ष शिक्षा सच्चे मानव का निर्माण नहीं कर सकती । शारीरिक स्वास्थ्य, मानसिक शुचिता, वौद्धिक 
प्रखरता, नैतिक बल और जीवन के आध्यात्मिक दृष्टिकोण के साथ-साथ लक्ष्य की दिला में सही प्रयास से पूर्णता प्राप्त 
की जा सकती है। विद्या्ियों को पूर्ण ब्रद्माचारी होना चाहिए--शारीरिक और मानसिक दोनों दृष्टियों से और सत्य 
तथा अहिसा का पालन करना चाहिए । वस्तुतः यह अच्छी वान नहीं है कि श्राज के विद्यार्थी अपने शिक्षा क्रम से बाहर की 
प्रवृत्तियों में, राजनीति और सामाजिक आन्दोलनों में आवश्यकता से अ्रधिक भाग लेते हैं। यद्यपि ये सभी प्रवृन्तियाँ 
मूल्यवान्‌ हैं, किन्तु वे वास्तविक शिक्षा की भावना और उसके मूल आशय को ही कृण्ठित करती हैं । विद्यार्थी जब तक 
विद्यार्थी रहता है, उसे ऐसे कामों में भाग नहीं लेना चाहिए जिनसे उसका ध्यान बट जाये और उसका विद्यार्थी जीवन 
बिगड़ जाए। इसके अतिरिक्त शिक्षा का ध्येय केवल भौतिक सुख प्राप्त करना नहीं है, प्रत्युत आत्तरिक विकास और 
संस्कारिता प्राप्त करना है, जिसे हमारे झ्राज के विद्याथियों ने भुला दिया प्रतीत होता है । विद्यार्थी को विनय, झ्ात्म- 
संयम, आाज्ञा-पालन, आत्म-समपंण और प्रखर बुद्धि क। धनी होना चाहिए । उसका आचरण आदर्श और चरित्र निर्मल 
होना वाहिए। विद्यार्थी न केवल अपने देश का प्रत्युत समस्त विश्व का भावी नागरिक होता है। वह विश्व नागरिक 
तभी वन सकेगा, जब वह निःस्वार्थ और झात्म-त्यागी, नीतिवान्‌ और पवित्र होगा। 


३२ | आ्राचा्यश्री तुलसी अ्भिननदन ग्रन्थ [ तृतोय 


विद्यालय और ब्राध्यात्मिकर शिक्षा 

यह समझता ठीक नहीं है कि झाध्यात्मिक भावना का विद्यालयों और महाविद्यालयों की शिक्षा के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं है । यदि शिक्षा अन्तरात्मा के आदेगों के प्रति सजग नहीं है तो वह एक कोरा छिलका ही होगी। यह झाव- 
व्यक्ष है कि प्रतिदिन नहीं तो कम-से-क्म सप्ताह में एक बार नैतिकता और आध्यात्मिकता पर एक पाठ अवधच्य पढ़ाया 
जाये । आध्यात्मिक भावना से झुन्य लम्बे-चौड़े पाठ्यक्रम पड़ाना, बालू रेत पर महल खड़े करने सदुज् होगा । परम आत्मा 
सब में विद्यमान है और इसलिए प्रत्येक व्यक्ति को उसके अस्तित्व का ज्ञान होना चाहिए और यह भी मालूम होना 
चाहिए कि वह क्या चाहता है। शिक्षकों, प्राध्यापकों, अभिभावकों और विद्याथियों-सभी को सांस्कृतिक नव- 
जागरण, मानव उत्थान और विच्व-वन्धुत्व की यह पुकार सननी चाहिए और सच्ची शिक्षा के ध्येय को अर्थात्‌ आध्या - 
त्मिक पूर्णता को प्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिए। 





दर्शन और विज्ञान में अहिंसा की प्रतिष्ठा ु 
पं० चेनसुखदास, न्यायतीथ्थ 


प्रिसिपल---जन संस्कृत कालेज, जयपुर 


दर्शन एक चित्तनात्मऊ झास्त्र है। वह सप्टि-स्थिति एवं प्रलय का विचार करता है। ईश्वर और अनीश्वर, 
आत्मा एवं अनात्मा तथा परलोक ग्रादि विपयों पर अपना मत बतलाता है । अ्रणु से लेकर ब्रह्माण्ड तक सम्पूर्ण विद्व 
इमका विषय है। 
दर्शन का धर्म से घनिष्ठ सम्बन्ध है। भारतीय दर्शनों का अध्ययन हमें यही बतलाता है । सचाई यह है कि 
न वर्म के लिए ही पैदा होता है। दर्मन का अ्रब तक प्रायः यही काम रहा है कि वह अपने स्त्रीकृत धर्म की मान्यताञो को 
सिद्ध करे । यही कारण है कि कोई भी दर्शन बिना खींवातानी के नही होता । इसमें अपवाद हो सकते हें; पर यह राही है 
क्रि अपनी वात को सिद्ध करने के लिए अनेक वार उसमे आग्रह आ जाता द्यपि उसका आधार ऊहापोह एवं तदं- 
वितर्क है। उसके सम्पूर्ण दारीर का निर्माग ही य॒क्षितयों से होता है । उसका कोई अंग-प्रत्यंग ऐसा नहीं होता जो तर्क 
निमित न हो । 
दर्शन का एक विभाग है--तर्क पद्धति । इसमे हेनु, हेल्वाभास, छल, जाति, निग्रहस्थान एवं जितण्डा आदि का 
आश्षय लिप्रा जाता है। ये प्रकरण दर्शन की उक्त कमजोरी की झोर स्पप्ट इंगित करते है । अपनी मान्यनाग्रों को सिद्ध 
करने के लिए इन प्रकरणों को आधार वना कर उसे खण्डन-मण्डन का आश्षय लेना पड़ता है । अन्यथा उसके श्र स्तित्व का 
कोई उपयोग नहीं है। पई दर्शन, वेदिक दर्शन, ग्रवेदिवः दर्शन, आस्तिक दर्शन, नास्तिक दर्भ न, ऊन दर्शन, बौद्ध दर्शन 
ग्रादि उसके नाम ही इस वात को सिद्ध करने के लिए पर्याप्त है कि उसका क्षेत्र अपना-अपना वर्म है, चाहे वह (दर्शन ) 
कितना ही उदार क्यों न हो। 
दर्शन मस्तिप्क की उपज है ओर धर्म हृदय की, यही कारण हे कि धर्म कोमल होता हैं ओर दर्गन कयोर। किल्‍्तु 
देगन को उतना महत्त्व नहीं देता । वह यद्यपि श्रद्धा को रक्षा करना अपना कतंत््य समझता है। विश्वास और तक 
का अच्तर ही धर्म और दर्शन का श्रन्तर है 
दुनिया में सबसे पहले धर्म, फिर दर्शन और इसके वाद विज्ञान आया होगा । विज्ञान भी यद्यपि विद्यारात्मक 
फिर भी उसकी मुख्यता एवं विशेषता उसके प्रयोगात्मक होने में है। वह प्राय: प्रयोगात्मक ही होता है । उसकी 
ग्रपनी अ्रनेक विशेषताएं हैं । वह दर्शन की तरह अपरिवर्तनीय भी नहीं होता । बेज्ञानिकों को मान्वताएं परीक्षणों के 
ग्राधार पर बदलती रहती है । वह दर्शद के समान अणु से लेकर ब्रह्माण्ड तक का विचार करना है, किन्तु उसका विपय 
जड़ ( भौतिक ) पदार्थ है। उसके सामने किसी धर्म तत्त्व को सिद्ध करने की समस्या नहीं होती । वह स्वतन्त्र हे--दर्गन 
की तरह परतन्त्र नहीं । दर्शन की सीमा जहाँ खत्म होती है, वहीं से विज्ञान का प्रारम्भ होता है। इसका अर्थ हे -- दर्शन 
चिन्तनात्मक है और विज्ञान प्रयोगात्मक 
अहिसा को आधार वना कर दर्शन ने जो जगत की सेवा की है, वह चिर स्मरणीय हे; पर विज्ञान ने अब तक 
जगत को जो अयरिसीम जीवन-सुविधाए दी हैं, उनका भी महत्त्व सर्वोपरि है। हिसा के लिए किये जाने वाले झ्ाविपष्कारों 
के अतिरिक्त विज्ञान ने जो कुछ किया है, वह इतना उपादेय, प्रशस्त और झ्ादरणीय है कि उसमें कभी दो मत नहीं हो 
सकते; किन्तु कुछ दशकों से विज्ञान की समालोचना होने लगी है और झ्रणव॒म॒ एवं हाइड्रोजन आदि वमों के निर्माण 
और उनके प्रयोगों के वाद तो वह गस्भीर एवं कदु समालोचनाओं का शिकार बन गया है। इनके द्वारा जो असीम हिंसा 


्े 
ट्‌। 
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हुई है एवं और भी होने को सम्भावना है, उसका आभास मात्र ही मनुष्य को कंपा देने के लिए पर्याप्त है। इस दृष्टिसे 
वहन से विचारकों का यह मत हो गया है कि विज्ञान की प्रगति का अब झवरोध होना चाहिए । 

दर्शन कभी इतने अनादत भाव से आज तक नहीं देखा गया, जितना इस समय विज्ञान देखा जा रहा है । इसका 
कारण यह है कि मानव-समाज को दर्शन के कारण ऐसे विनाश कभी नहीं देखने पड़े, जैसे विज्ञान के कारण हिरोधि 
ग्रौर नागासाकी न देखे हैं । 

यद्यपि दर्शन और विज्ञान सहोदर हैं। चिन्तन की ऊहापोहात्मक प्रणाली दोनों का आधार है, अतः इन दोनों 
का स्वरूप भी भिन्‍न नहीं है। इन दोनों का प्रयोजन भी एक ही है--अ्रन्वेषण । किन्तु दर्शन का सम्पर्क हिसा से उतना नहीं 
होता, जितना विज्ञान का आज हो रहा है। दर्शन एक बुद्ध चिन्तन है, इसलिए उसका रूप अ्रहिसक है । किन्तु विज्ञान 
का हिसक रूप आज इतना भीषण एवं बीभत्स हो गया है कि इससे लोगों को घृणा होने लगी हैं । 

अगर दर्शन की तरह विज्ञान में भी अ्रहिसा की प्रतिष्ठा होती तो उसके प्रति लोगों की इस प्रकार अ्रनास्था न 

ग्रेती । आज संसार के चोटी के राष्ट्‌ विज्ञान की ओर जगत कल्याण की पवित्र भावना से प्रेरित होकर नहीं, अपितु प्रति- 

द्न्द्ी राप्टों को दबाने के हेत प्रलयंका री अस्त्रों का निर्माण करने के लिए अग्रसर होना चाहते है। यद्यपि विज्ञान स्वतः 
बुरा नहीं है; क्योकि पदार्थ की घक्ति का परिज्ञान एवं उसका परीक्षण कभी बुरा नहीं होता; तो भी उसका प्रयोग हिसा 
के लिए किये जाने की अधिक सम्भावना है; इसलिए विज्ञान के चत्त्रास्त्रों से अभिभूत एवं अस्त मानव अब इसको 
जगन कल्यागकारी नहीं समकता । जब तक विज्ञान को अहिसा का अ्रभय नहीं मिले, तव तक मानव समाज के लिए 
उसकी स्थिति भयावह ही बनी रहेगी । आज तो विज्ञान के बढ़ते हुए चरण जगत के लिए अ्भियाप ही बन रहे हैं । विजान 
बढ़ रहा है, इसका अर्थ श्राज यह लगाया जा रहा है कि दुनिया विनाञ की ओर जा रही है। अगर विज्ञान ऐसा बम 
तैयार कर सकता है जो सारे जगत के प्रलय के लिए समर्थ हो तो इसका यही अर्थ है कि महाप्रलय का सामान जमा हो 
रहा है और जिस विज्ञान ने दुनिया को अब तक झ्गणित सुत्रिधाएं दी है, वही विज्ञान अब क्षण-भर में मानव एवं इसके 
साथी पश्म-पक्षी तथा कीट-पतंग, भू ग और वृक्ष लताओं तक का विनाश कर डालेगा । इसमें कोई शक नहीं है कि विज्ञान 
ने जगत को अधिकाधिक समीप लाने के लिए यातायात एवं गंवाद-बहन के आब्चर्यकारी साधन आविष्कृत किये 
है जिससे कि सारा जगत्‌ एक परिवार बन जाये; पर जब से उसका मँह विनाश की ओर मुड़ गया है, तव से यह सम्भा- 
वना हो रही है कि उसका सारा किया कराया चौपट हो जायेगा । आज मनुप्य वड़ा संत्रस्त है। उसके मन का भय कभी दूर 
नहीं होता । प्रतिदइ्वन्द्दी राष्टों की प्रजा सदा भयभीत ही सोती है औ्लौर भयभीत ही उठती है । जिन राष्टों के पास जीवन 
की सारी सुविधाएं हैं, उनकी यह स्थिति है श्राज | यह सव विज्ञान की देन है। यह एक ऐसी समस्या हैं जिसका हल 
दँडढना है । इस हल में ही जगत का कल्याण है। पर इस समस्या का समाधान दूर नहीं है और इसका रूप है--अहिसा । 
अहिसा ने ही अब तक दर्शन को प्रतिष्ठा दी है । विज्ञान को भी यदि यह प्रतिप्टठा एवं आदर-सत्कार दिलाना है तो वैज्ञा- 
निकों का कर्तव्य हैं कि वे एक मत होकर अहिसा को महत्त्व दें और ऐसा कोई शस्त्राम्त्र अविप्कृत न करें, जो किसी भी 
प्रकार की हिसा को प्रेरणा देता हो एवं जिसमें जन-कल्याण की भावना न हो । 

इस समय जगत-कल्याण न विज्ञान में है, न दर्शन में और न हिसा में । उसका कल्याण तो केवल भगवती 
अहिसा में ही है। कभी हिसा अहिसा पर विजय पाकर साधारण जन-मानस में आदरणीय बन जाती है। कभी अ्रहिसा 
हिसा पर विजयी होकर प्रतिष्ठित हो जाती है। पुराणों एवं इतिहासों में सब के उदाहरण मौजूद हैं; किन्त इस वैज्ञानिक 
युग का भला इसी में है कि वह अपने प्रत्येक प्रयोग में अहिसा को सामने रखे और मनुष्य के हाथ में कोई ऐसी चीज कभी 
न दे, जिसके भीतर प्रलय अथवा संहार छिपा हो | प्राय: मनृप्य के भीतर पशुत्व छिपा रहता है और वह किसी भी समय 
निमित्त पाकर उस पश्ुत्व का प्रदर्शन कर सकता है। उसे रोकने का एक ही उपाय है और वह है जन-मानस में अहिसा 
की प्रतिष्ठा । 

जब तक वैज्ञानिक अहिसा के प्रकाझ में अपने आविप्कारों को न देखेगे तव तक उनके ग्राविप्कार जगत-कल्याण 
के कारण न वन सकेंगे । नये-नये संहारक वम निर्माण करने वाले वैज्ञानिकों को यह समभना चाहिए कि वे बम उनकी 
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कभी रक्षा नहीं कर सकंगे; क्योंकि उनका उद्देश्य किसी की रक्षा करना नहीं, अपितु विनाश करना है। वे यदि दूसरो 
का विनाश करंगे तो उन्हें भी अपने विनाथ के लिए तंयार रहना चाहिए। क्योंकि ऐसे वम दूसरों के पास भी हो सकते है । 

अभी न्यूयार्क टाइम्स ने रूस द्वारा १०० मेगाटन बम विस्फोट करने के निशचथ पर टिप्पणी करते हुए टीक 
ही लिखा है कि “कुछ ग्राब्चर्य नहीं कि इस तरह बम विस्फोट से रूस अयनी ही खिड़कियाँ न तोड़ बेटे । इस पत्र ने यह 
भी लिखा है कि १००७ मेगाटन से रूस को पहुँचने वाले नुकसान का खझ्पाल कर आदमी उससे अपना हाथ खीच लेने 
की समझदारी वस्तेगा । वह अणवमों के युद्ध में वर्वाद होने की सम्भावा को देखकर अपने देश को उनसे बचाने के लिए 
अक्ल से सोचेगा । 

कहना यह है कि यदि विश्व को भीषण वरमाणु विस्फोर्टों के तात्कालिक एवं भावी पीढ़ियों को क्षति पहुँचाने 
वाले महान खतरों से बचाना है तो न केवल विज्ञान, दर्शन एवं धर्म में अपितु जीवन की प्रत्येक प्रक्रिया में भगवती अहिसा 
करा समन्वय करना होगा । 





प्राचीन व अर्वाचीन मूल्य 
श्री सादिकश्नली, एम ० पी० 
महामंत्री--श्रश्िल भारतीय कांग्रेस कमेटी 


भारत के सामाजिक और आर्थिक ढ़ांच मे इस समय बहुत गम्भीर ओर दूरगामी परिवर्तन हे है। इन 
परिवर्तनों का जहाँ बहुत से लोग स्वानत करने है, वहाँ कुछ इनको बुरा भी समझने है चीन व्यवस्था बदल कर 
नई स्थापित होती है तो कुछ लोगों पर उसका विपरीत प्रभाव पड़ना स्व्राभाविक है । लेकिन नई व्यवस्था के लिए हमेशा 
और हर परिस्थिति मे यही दावा किया जाता है कि पुरानी व्यवस्था की अपेक्षा वह अबिक न्यायपूर्ण हैं तथा मानव- 
समानता का उद्देश्य उससे अधिक अच्छी तरह सिद्ध होगा। 

भारतीय अपनी पंचवर्षीय योजनाओं तथा दूसरे उपायों से इस समय जो कुछ कर रहे हैं, उसका भी निश्चय ही 
यही दावा है। अक्पर यह पूछा जाता है कि लोकतंत्र, समाजवाद, नया वैज्ञानिक और वौद्धिक युग क्या भारत की उन 
नैतिक एवं आ्राध्यात्मिक मान्‍्यताग्रों के अनुरूप है, जिन पर कि हमारा देश्ष ज्ञात इतिहास के कोई तीन हजार वर्षो से स्थिर 

? यह ऐसा प्रइन नहीं है जिसका सरलता से और निब्व॒यात्मक उत्तर दिया जा सके । इन नैतिक मान्यताओं की परि- 

भाषा कौन किस तरह करता है, इस पर बहुत कुछ निर्भर है। भारत ने जो नैतिक और गाध्यात्मिक मान्यताएं बना 
ऐसे दार्शनिक तथ्य नहीं हैं, जिनका जनसावारण के जीवन से कोई सम्बन्ध न हो। बल्कि जो उनसे मार्म-दर्शन प्राप्त 
करते हैं, उनके लिए तो वे प्रचण्ड सत्य है । प्रच्न यह है कि देश में लोकतंत्र और समाजवाद की स्थापना तथा वंज्ञानिक 
युग का आरम्भ करते हुए क्‍या हम उनका परित्याग कर रहे है ? विनद्नना के साश्र कहँगा कि ऐसी बाल नहीं है । 
हमारी सभी दर्शन शास्त्रीय व्यवस्थाओ्ं में तमाम भोतिक और मानसिक झवस्थाओं की परिवर्ततशी लता पर बहुत जोर 
दिया गया है। इन सब अवस्थाओं के पीछे वास्तविकता कभी नष्ट न होने वाला अंथ चाहे हो, किन्तु वस्तुतः उनमे परि- 
वर्तनन और परिशोधन होता ही रहता है। न केवल सामाजिक जीवन में वल्कि राजनीतिक और झाथिक संस्थाओं के बारे में 
भी यही वात है। जिस संसार में आज हम रह रहे हैं, वह विलकुल वही नहीं है, जिसमें दो या तीन हजार व पहले 
हम लोग रहते थे । यह तो विलकुल स्पष्ट है कि प्रारम्भिक कालों की अपेक्षा हमारी दुनिया आज कहीं बड़ी और पेचीदा 
है । इस सारे समय में हमने जो ऊँची मान्यताएं स्थापित की हैं, उन्हें इस नये संसार पर लागू करना होगा। इसके भारी 
विचार और बहुत-सी नई वाले ग्रहण करने की आवश्यकता है। 

सभी महान धर्मो का मुख्य सन्देश यही रहा है कि जीवन में, खासकर मानव-जीवन में, एकता स्थापित हो। 
लेकिन हमारे सामाजिक और आर्थिक संगठनों में बहुत अ्रपर्याप्त रूप के अतिरिक्त यह एकता स्पष्ट नहीं हुई है। लगभग 
प्रत्येक देय में सुविधा-प्राप्त एवं सुविधा-हीन, शासक और शासित,अ्रमीर और गरीब, शिक्षित और अशिक्षित तथा ज्ञानी 
और अज्ञानी के वर्ग-भेद रहे हैं। मनुष्यों के बीच इस विभाजन से उत्पन्त कठिनाई को धर्मों द्वारा प्रतिपादित दान-पुण्य और 
नंतिक मान्यताओं के द्वारा कुछ कम अवश्य किया गया, लेकिन फिर भी वहुत कुछ अन्तर बाकी है । इसका बहुत कुछ 
कारण यह है कि दरिद्रता, रोग और निरक्षरता को दूर करने के कोई यांत्रिक साथन हमारे पास नहीं थे। यहाँ तक कि 
ग्रावागमन के साधन भी हमारे पास इतने कम थे कि उससे भी सबके एक होने में रुकावट पड़ती थी। अब ये रुकावर्ट नहीं 
है। आज की दुनिया में ज्ञान या मन की सीमा केवल कुछ लोगों तक सीमित नहीं रही है, वल्कि जनता के सभी वर्गों में 
उसे फैलाया जा रहा है। लोकतन्त्र में सत्ता का विस्तार हो रहा है। यह सब देखते हुए मुझ तो ऐसा लगता हे कि 


ग्रध्याय ] प्राचीन व श्रर्वाचौनच मूल्य [ ३७ 


हमारी नैतिक मान्यताओं के लिए पहले के युग के वजाय आज का युग अधिक उपयुक्त है । 
संघ के लिए, मगर, एक दूसरा क्षेत्र भी है। वह ट्ै--व्यक्तिगत श्राचरण का क्षेत्र । इसमें मान्यवाएं बदल गई 
है। पुराती मान्यताओं की दृष्टि से आत्म-अनुशासन, यहाँ तक कि इन्द्रिय-दमन भी, उचित था; स्वभावतः उसका परि- 
णाम जरूरने कम करना होता था। इच्द्रियों पर पूर्ण नियस्वग ही जीवन का सरवोवरि रूप था । आवश्यकताओं को कस-से- 
कम करके मनुष्प मुक्ति का लक्ष्य साथता था । पर आधुनिक यु की वोद्धिक हवा जीवन के इस मूलभूत दृष्टिकोण के अनु 
टल नहीं है । झ्राधुनिक दृष्टिफोग दमन के विरद्ध और ग्ावध्यकताएं बड़ाने का हैं। इसका पहल यह है कि इससे ज्ञान-वरद्ध 
और मानव जाति के कब्याण के लिए तरह-तरह के विज्ञान की वृद्धि करने की प्रवृत्ति होती है। लेकिन यह भी सही है कि 
भनुष्य में सही दृष्टि और सही भावना न हो तो इच ज्ञान और शक्ति के द्वारा वह अपना ही नाश कर लेगा। इस बुरी 
संभावना ने मनुष्य को कुछ गम्भीर नये विचार के लिए प्रेरित किया। फलतः आन्तरिक जीवन की झक्तियों का नये 
सिरे ये अ्व्ययन घुरू हुआ है । वेयक्विक और सामाजिक ग्राघार पर ऐसे समन्वय की खोज की जा रही है जिससे मनुप्य 
के जीवन में एकद्ा अधिक हो तथा वह वास्तविकता एवं स्थायी आत्म-सतोप प्राप्त करे। मरे विचार में जो ऊँची 
मान्यताएं हमारी पुरानी संस्कृति की विरागत है, उन्हें इस नये और व्यापक समन्वय में बहुत कारगर रूप में लाग किया 
जा सकता है। 





एकता की दिद्या में 


श्री हरिभाऊ उपाध्याय 
वित्तमंत्री--राजस्थान 


फिर से इस बात ने जोर पकड़ा है कि देश मे---भारत में--एकता पैदा की जाये। राष्ट्रीयस्तर पर एक आयोजन 
भी किया गया, जिसमें इस भावनात्मक एकता की ओर सबका ध्यान दिलाया गया है। नये सिरे से इस आवाज के 
उठने का कारण यह है छि पिछले दिनों भारत में जगह-जगह जातिगत झगड़े हुए। झगड़े आये दिन होते रहते हैं । कभी 
यहा, कभी वहाँ--कभी भाषा के सवाल को लेकर, कभी प्रान्त के सवाल को लेकर, कभी अ्धिका रों और भन्‍्यायों की 
शिक्वायत लेकर । इन भगड़ों के मूल में ग्राखिर बात क्‍या है ? क्या ये लोग, जो कगड़ा खड़ा करते हैं, जावन के सिद्धान्तों, 
आदर्भो, नियमों, परम्परात्रों, रीति-नीतियों को नहीं जानते हैं ? या जानते तो है लेकिन उनकी परवाह नही करते, पालन 
नहीं करते, न दूसरों से करवाते है ? या कोई और वात मन में होती है और बताते दूसरी है। यदि ऐसा ही है तो 
ये ऐसा क्यो करते है ? क्या जिन बातों का सहारा या बहाना लेकर ये रूगड़े उठाये जाते है, वे वास्तव में इतनी बडी 
होती है कि जिनके लिए लड़ाई आदि उपद्रव, मार-काट करना आवश्यक है ? फिर एक सवाल यह भी पैदा होता है कि ये 
उपद्रवकारी होते कौन है ? ऊपर के नेता लोग या नीचे के आम लोग--जनता । 

श्रभी इस राष्ट्र की भावनात्मक एकता को लेकर प्रो० हुमायूं कबीर ने एक जगह कहा था--इसका मूल कारण 
यह है कि हम एकता का वोद्धिक झ्ाधार तय नहीं करते या नही कर पाते । एक व्यक्ति जब यह देखता है कि मुभे; न्याय 
नही मिल रहा है, मरे अधिकार छिने जा रहे है, मैं दवाया जा रहा हूँ, सताया जा रहा हूँ, तब उसके मन में विद्रोह उठता 
है ओर वे भगड़ों के कारण बन जाते है । अतः इन भगड़ों को मिटाने या राष्ट्रीय एकता को कायम करने और निपटाने 
का उपाय यह है कि हम किसी के साथ अन्याय न करे और समानाधिकार के सिद्धान्त पर चलें । जब लोगों को, जो उनके 
लिए उचित होगा, मिलता रहेगा, तो क्‍यों भ्रश्मान्ति और उपद्रव होंगे ? विचार के क्षेत्र में इस बात को मान लेने में कोई 
दिवकत नही है; पर आखिर इस पर अमल केसे किया जाये ? इसे व्यवहार में कंसे लाया जाये। यह मान लेने में किसी 
को क्या दिक्कत होगी कि भाई-भाई एक है, पति-पत्नी में कोई भेद नहीं है, पर यदि किसी के मन में यह एकता स्थिर नहीं 
रही तो को रा न्याय या समता का उपदेश उस स्थिति को कैसे सुधार सकता है ? सुधार सका है ? सुधार सकेगा ? इसके 
लिए कोई व्यावहारिक योजना बनानी ही पड़ेगी, कुछ नियम--शर्ते लय करनी ही होंगी । किसी-न-किसी रूप में बंटवारे 
की कोई तजवीज करनी पड़ेंगी। केवल भावना को आघात पहुँचने से इतने बड़े दंगे और मार-काट नहीं हो सकती । जब 
तक कि स्वार्थों में टक्कर नहीं होती । फिर वह पद-सत्ता-सम्बन्धी हो,मान-सम्मान-सम्बन्धी हो,साम्पतिक या आथिक अथवा 
सामाजिक जीवन से सम्बन्ध रखती हो, धामिक प्रवृत्तियां या अधिकार उसके मूल में हों, तव तक बड़े उपद्रव, मार-काट नहीं 
होते । यह हो सकता है और अक्सर होता भी है कि थोड़े लोगों के स्वार्थों में टक्कर होती है और वे उसे बहुतों का-- 
आम लोगों का सवाल बना देते हैं ओर उन्हे भड़का कर संगठित कर लेते हैं। वे अज्ञान, भावकता में वहकर उनके 
फुसलावे में आ जाते हैं और पीछे जाकर पछताते भी हैं । 

अतः एकता के इस प्रइन के दो पहलू हो जाते हैं--भावनात्मक एकता और स्वार्थगत एकता ये दोनों एक-दूसरे 
के पोषक है| यह कहना बहुत ही कटिन है, इनमें पहले कौन ? पहले वाष या बेटा ? बीज या फल, उत्पत्ति या प्रलय ? 
जैसा ही जटिल यह प्रश्न है। 


भ्रध्धाय ] एकता को दिश्ञा में [ ३६ 


मेरी राय मे मातव-जीवन मे प्रेरणा दायिनी शवित तो भावना ही है, वद्धि उसका नियन्त्रण करती है, सतुतन 
रखती है। स्वार्थों की एकता के आधार पर योजना बनाने से समाज और राप्टर का जीवन शान्ति के साथ चलता है । 
ग्रतः भावना के क्षेत्र म हम यह मानना होगा कि हम वेसे अलग-अलग हो, पर भीतर से एक ह--एक श्रात्मा या एक 
मानवता से बंधे या गुंथ हुए हे: बृद्धि के क्षेत्र म हमे यह सावधानी और जागरूकता रखनी होगी कि ह्र्म उस भावकला 
में इतने तो नहीं वह गये है कि दूसरे की भावना या गात्मा को ठेस पहुंचाने के भागी बन गये हो या बन रहे हो । साथ /ी 
व्यवहार के क्षेत्र म हम ऐसी योजना, कार्यक्रम, विवि-विधान बनाने होगे, जिनसे जन्म-सिद्ध ग्रथिकारों या उचिस रवाथों 
का किसी तरह अपहरण न हों, उच्लघन न हो। साथ ही एक ऐसा वर्ग या दल बनाना होगा, जो इन सब बालो पर 
निगाह रखे और इनके भग होने को अवस्था में उच्चित नियन्त्रण रसे। 

मगर इन सब बातों को नये सिरे से करने की झावच्यकता नहीं है । हमारे भारतीय जीवन की स्थिति, रक्षा आर 
विकास के लिए भारतीय सविधान' बना हुम्रा है। उसके अनकूल सौर पोपक कई विधिया कानन-निय्रम ग्रादि बने हुए 
है । स्वस्थ परम्पराए भी मोजद ह। भारतीय सब और राज्य सरकारों के रूप में ऐसा प्रशासक वर्ग भी ह#. जिसपर देश 
की शान्ति और एकता की जिम्मेदारी है। ये सब बाते वनी-बनाई मोजद है । श्राव्यात्मिक, धामिक या नेतिक ज्ञान, उपदण, 
परम्परा की भी कमी नहीं है । सिर्फ दो ही वालों का अभाव या कमी नजर ग्राती है--+एक तो सुयोग्य ओर कियासील 
तथा प्रभावशाली नेतृत्व और दूसरे व्यक्तियों मे जागरूकता। प्रभावशाली नेतृत्व बढ़ी हो सकता है, जो रबेय इस एकला 
की प्रतिमूति हो, इसी के लिए जीता और मरता हो । इसमें कोई शक्त नहीं कि हमारे पृज्य आाचायश्री तुलसी अ्णब्रत 
ग्रान्दोलन के रूप में एक संगठित नेतृत्व हमे दे रहे है । उनके क्षेत्र का दायरा भी बढ़ता ही जा रहा है। ग्रताएव हमे 
उनसे और भी अधिक आशा होती है। ग्रन्‍्यान्य क्षेत्रों मे भी ऐसे नेतृत्व की आवश्यकता है । बसे तो बापू के रूप में एक 
आदर्ण नेतृत्व हमें मिला था । अव पूज्य विनोवा और पूज्य जवाहरलालजी के रूप में हम जीवन की मूलभूत एकता पर 
ग्रच्छा नेतृत्व मिल ही रहा है । इससे हमें झ्राणा होती है कि भारत में जो अनेक ता या फूट या भावनात्मक एकता का ग्रभाव 
जगह-जगह दिखाई देता है, यह थोड़े समय में समाप्त हो सकेगा । 





सम्यक्‌ कृति 


डा० कन्हैयालाल सहल एम० ए०, पी-एच० डी० 
प्रिसिपल-बिरला श्रार्टस कालेज, पिलानी 


संस्कृति शब्द का व्युस्पत्ति लभ्य अर्थ है 'सम्यक्‌ कृति; किनन्‍त सम्यक्‌ कृति किसे कहा जाये, यह अवश्य जटिल 
प्रशव है, जिसका समाधान करने में बड़े-बड़े तत्वचिन्तक भी उलभन में पड़ जाते हैं। सम्यक्‌ कति' के महत्त्व को बौद्ध 
धर्म में भी स्वीकार किया गया है और यदि यथार्थ दृष्टि से देवा जाये तो समस्त गीता भी इसी सम्पक्‌ कुति का आासप्रान है। 


संस्कृति और सभ्यता की परिभाषा 


व्यत्पत्ति को छोड़ कर यदि प्रयोग पर दप्टि डाल तो धर्म, कला,साहित्य आदि का 'संस्कति द्ञब्द में ग्रन्तर्भाव किया 
जाता है। इसके विरुद्ध सभ्यता झब्द के अन्तर्गत रेल, तार, जहाज, विशाल भवन आदि भौतिक उपकरणों का समावेश 
होता है । ब्यूतक्ति की दृष्टि से सभा में बैठने योग्य व्यक्ति को सभ्य कहा जाता है और आजकल सभा में बैठने की 
योग्यता साज-सज्जा, वेय-भूषा झ्ादि के वल पर उपलम्य समभी जाती है । इससे स्पष्ट है कि सभ्यता जहाँ बाह्य वस्तओ्रों 
गर निर्भर करती है, वहाँ संस्कृति आन्तरिक उपकरणों पर आश्रित है। 

आ्रजकल के वुद्धिवादी वैज्ञानिक युग में धर्म शब्द का अपकर्ष दिखलाई पड़ रहा है। उसके स्थान में संस्कृति 

अ् प्रश्रिक मान्य हो रहा है। किल्‍्तु घब्द जो भी हो, सम्यक्‌ ज्ञात होने पर बह 'कामधुक्‌' होता है। शब्दों के जगडबाल 

से मुक्त होकर स्दि हम संस्कृति का ही सच्चा स्वरूप समझ ले तो यह हमारे लिए बहुत कुछ श्रेयस्कर हो सकता है । 

मंक्र आइवर ने कहा था कि जिन भोतिक उपकरणों का हम प्रयोग करते हैं, वे तो हमारी सम्यता' के अन्तर्गत 
है और जा कुछ हम वस्तुतः हैं, यह संस्कृति का क्षेत्र है । इस विश्लेषण से हमारा ध्यान श्रेष्ठ संस्कारों की ओर अनायास 
चला जाता है। संस्क्‌ लि यदि संस्कारों की समष्टि है नो निरिचत है उसकी उपलब्धि अनायास नहीं, सायास और साधना 
जन्य हैं। अर्थ का हस्तान्त रण झासानी से किया जा सकता है,किल्त्‌ संस्कारों का नहीं । अच्छे संस्कार न क्रेय हैं, न विक्रेय । 
उनकी प्राप्ति के लिए साधक को साधता करनी पड़ती है। हमारे हृदय में सत और अ्रसन का इन्द्व निर्तर चलता रहते 
हे । संस्कार सम्पन्न व्यक्ति असत्‌ से लोहा लेने में निरन्तर जागरूक रहता है, इसीलिए कबीर ने कहा है 'साध संप्राम है 
रंन-दिन जूकना। रैन-दिन जूमने से ही अच्छे संस्कारों की प्राप्ति होती है। इसीलिए गीताकार ने भी मनोनिग्रह के 
प्रमंग में वेराग्य के साथ-स।थ अभ्यास का भी उल्लेख किया है अथवा यह कहा जाये तो और भी उचित होगा कि वैराम्य 
की अपेक्षा भी अभ्यास को प्रथम स्थान दिया है। इस अभ्यास की महत्ता के सम्बन्ध में मनोवैज्ञानिक, शिक्षा-शास्त्री 
और दार्भनिक सभी एकमत हैं| गोस्वामी तुलसीदासजी ने भी विनयपत्रिका में यथार्थ ही कहा था : 

वाक्य ज्ञान अत्यन्त निपुत भव पार न पाव कोई। 
जिसि गृह मध्य दीप की बातन तम निवृत नहिं होई। 
केवल वाक्य ज्ञान में निपुण होने से काम नहीं चल सकता । केवल दीयक की वाले करने से क्या कभी घर का 
अन्धकार दूर किया जा सकता है ? सम्यक क्रिया वी अपेक्षा यदि तर्क हमारे स्वभाव का अंग वन गया तो वह केवल कतर- 

व्योत में लग जाता है, संस्कार-साथना में प्रवृत्त नहीं होने देता । इसीलिए महाकवि प्रसाद ने तो निरे तर्क को साथना में 
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बाधक माना है। उन्ही के गब्दो में : 
और सत्य यह एक झब्द तू कितना गहन हुआ है। 
मेघा के क्रीड़ा पंजर का पाला हुग्ना सुआ है। 
सब बातों में खोज तुम्हारी रठ-सी लगी हुई है। 
किन्तु स्पर्श से तऊं-करों के होता छई मई है। 
एक अन्य प्रसंग में इसी महाकवि ने कहा है कि तक॑ के छिद्र हृदय रूपी कलश को ग्रमृत से भरा नहीं रहने देते -- 
ब॒द्धि तर्क के छिद्र हुए थे, 
हृदय हमारा भर न सका। 
अतः गास्त्रीय गब्दावलि का आश्षव लेकर कहें तो कठ सफते हैं कि संस्क्रति और साथना में परस्थर समंधाय- 
सम्बन्ध है । 


एक विरोधाभास 


इस प्रसंग में एक विरोधाभास का उल्लेख भी आवश्यक है। यह संभव है कि कोई देश सभ्य हो और संस्कत न 
हो, इसी प्रकार कोई देश संस्कृत हो और सम्य न हो । कोई देण ऐसा भी हो सकता है, जहाँ सम्पता और संस्कृति उचित 
अतपात में घुल-मिल गई हों । यह तथ्य जैसे किसी राष्यु के लिए लाग्‌ है, वैसे ही व्यक्ति के लिए भी । 

इसके अतिरिक्त एक-दूसरे महत्त्वपूर्ण तथ्य की ओर भी हमारा ध्यान गए बिना नहीं रहता। सम्यता का रथ 
यदि एक वार चल पड़ता है तो वह निरन्तर गतिशील रहता है। रेल, तार, जहाज एक बार आविस्कृत हो गए तो इनकी 
गति अब रुकने की नहीं । किन्तु संस्क्रति का रथ मनन्‍्द गति से चलता है, रेल, जहाज अग्रवा राकेट की गति उममें नहीं 
था सकती और कभी-कभी तो उसमें गति-रोध भी झा जाता है । महावी र, बुद्ध, शंकर, गांधी जैसे महापुरुष युगों के बाद 
पैदा होते हैं । श्रव कितने काल खण्डों का अतिक्रमण गांधी जैसे महायूरुप को जन्म दे सकेगा, कौन जाने ? करोड़ों रामा- 
ब्यामाओं को मिलाकर भी राम और कृष्ण गढ़े नहीं जा सकते । 

रावण की लंका में क्या नहीं था ? सम्यता के सभी उपकरण उस स्वर्णपूरी में मौजूद थे, फिल्तु संस्कारों का 
अभाव था, जिसकी और लक्ष्य करके वाल्मीकि रामायण की सीता ने रावण से कहा था -- 

नून॑ न ते जनः कश्चिदस्मिन्निश्नेयसि स्थित:। 
निवारयति यो न त्वां कर्मणोडस्माद्रिगहितात्‌ ॥ 
इह संतो न वा सन्ति सतो वा नानवतंसे। 
यथा हि विपरीता ते बुद्धिराचारवर्जिता॥ 
“सुन्दर काण्ड 
अर्थात्‌ तुम्हारे वल्याण की कामना करने वाला यहाँ कोई दिखलाई नहीं पड़ता । यदि होता तो वह वया तुम्हें इस 
घृणित कर्म करते से रोकता नहीं ? अरे, यहाँ संत क्या हैं ही नहीं अथवा संतों के मार्ग का तुम अनुसरण ही नहीं करने ? 
नभी तो तुम्हारी विपरीत बुद्धि श्राचार विहीन हो गई है । 


वज्ञानिक प्रगति और मानवता 


आज के इस बौद्धिक युग में विज्ञान अपने चरमोत्कर्प पर पहुंच रहा है । रूस और अमरीका समय पाकर चन्द्र- 
लोक की यात्रा भी करेंगे । इसमें सन्देह नहीं, यह मानव की बौद्धिक गरिमा का ज्वलन्त उद्घोष है, किन्तु यदि मानव ने 
अपनी मानवता छोड़ दी, स्पर्धा, ईय्या, देय और स्वार्थ के भात्रों से आक्रान्त होकर उसने युद्ध को विभीषिकाओों की आग 
सुलगा दी तो कहाँ रहेगी मानवता और कहाँ रहेगे सम्यता के आइवर्यंजतक उपकरण । 

रूस और अमरीका परस्पर बिरोधी विचारधाराओं से आकरान्त होकर एक-दसरे को नीचा दिखाने में लगे 
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है | पता नहीं, इस भयंकर स्पर्धा का परिणाम क्या हो. ? 

ग्राज मानवता विकट स्थिति में है, उसे आश्रय-स्थल चाहिए। सूर्य के प्रकाश की भाँति स्पष्ट प्रतीत हो रहा है 
कि विज्ञान भले ही अपने चरमोत्कर्ष पर पहुँच जाये, मानवता की रक्षा मानवता के उदार नियमों द्वारा ही हो सकती है । 

“भूमा वे सुखं, नाल्‍पे सूखमस्ति' ढ्वारा औपनिषदिक ऋषियों ने जिस सत्य का उद्घाटन किया था, वही सत्य आज 
आचाय॑श्री तुलसी जैसे संत भी उद्घाटित कर रहे है। रस्किन, टाल्स्टाय और गांधी जैसे तत्त्वान्वेषी मनीषियों ने यह 
प्रतिपादित किया था कि मनुष्य मूलतः भ्रच्छा है, किन्तु जैसा वेदान्त में प्रसिद्ध है, उपाधि के कारण वह अपने स्वरूप को भूल 
गया है। उसे आज वैज्ञानिक उत्क्ष से भी अधिक आत्मोपलब्धि चाहिए; भूमातिशिप्ट अपने उदार सत्‌ स्वरूप को खोकर 
वह चन्द्र लोक भी पहुँच जाये नो किस काम का ? 





नेतिकता और देशकाल-परिवतन 


डा० प्रभाकर माचवे 
संयक्तमत्री--साहित्य एकादेमी, नई दिल्‍ली 


पूर्व और पश्चिम के नैतिकता-सम्वन्धी दृष्टिकोण में क्या अन्तर है ? यदि विद्व में मानवमात्र समान है तो 
वह चाहे पूर्व में बसता हो या पश्चिम में, उत्तर में या दक्षिण में; कुछ ऐसे मूलाधार तो होने ही चाहिएं, जिनसे साम्य 
खोजा जा सकता है, या कि सब-कुछ सापेक्ष है ? ऐसे कई प्रश्न सहसा मन में उठते हैं। पूर्व और पश्चिम के विषय में तीन 
विचारधाराएं हैं, इन दो दिग्ाओ्रों में वसने वाले मनुष्यों में कोई समानता न थी, न है, न हो सकेगी, “पूर्व पूर्व है, पश्चिम 
पश्चिम और ये दोनों कभी मिल नहीं सकते । दूसरा दुष्टिको ग, इससे उलटे पूर्व और पर्चिम में सम्पूर्ण अभेद मानने वालों 
का है। दिया-भेद से मनृप्य के मनुष्यत्व में कोई मौलिक भेद नहीं हो जाता। इतिहास उठते-गिरते, अदलते-बदलते है 
सामूहिक सम्यताओं का उद्भावन-विलयन होता रहता है। इन सव परिवर्तनों के भीतर भी मनुष्य की अखंड सत्ता कायम 
रहती है। वह स्थायी है। तीसरी तर्क-स्थिति यह है कि उपर्यक्त दोनों विचार सही हैं : कुछ बातों में पूर्व और पश्चिम के 
मानवों में सदा अन्त र रहेगा, जैसे त्वचा का रंग या शरीर-रचना आदि ; गणों में पृर्वे-पछ्चिम के मानवों में सदा साम्य रहेगा, 
जैसे हिसा के प्रति जुग॒प्सा । 

पाइचात्य नीतिशास्त्रियों ने इस पर विचार किया है और पूर्व और पश्चिम की मूलभूत असमानताओ्रों को वे 
हस प्रकार से परिभाषित करने हैं : 

१. पूर्व में परमोच्च सत्ता ( ईव्वर, ब्रह्म, अहंत्‌ू-पद आदि ) और आत्म-तत्त्व को एक मानते है। हिन्दू, बौद्ध, 
जैन, सिक्‍्ख, कनफ्यूशियन आदि पूर्व के धर्मो में इस अभेद और अखण्डता पर जोर है; जब क्रि ईसाई, यहूदी, मुस्लिम, 
पारसी धर्मों में द्वित्व पर जोर है। वहाँ 'नर' 'नारायण' नहीं वन सकता । दोनों स्थितियों में सदा अन्तर वना ही रहेगा, 
वह कम-ज्यादा हो सकता है । 

२. पूर्व में अस्ति' ( और नास्ति” ) पर जोर है, जबकि पश्चिम का सारा ध्यान कर्म पर है। यानी पश्चिम 
वाले जब मिलगे तो पूछेंगे 'हाउ ड यू इ' ( आप क्या करते है ? ); पूर्व का व्यक्ति करने से ज्यादा 'होने' पर जोर देता 
है । जैन-बौद्ध धर्मों में तो इस तक शास्त्र और नीतिशास्त्र का तथा ईसाई-इस्लाम आदि धर्मों का सारा लक्ष्य पाप-पृष्य 
की बारीक छानबीन में लग गया है। पूर्व में अपेक्षा भेद से गीता-जसे ग्रन्थों में युद्ध को भी धर्म मान लिया जाता है। यहाँ 
कर्म का योग बन जाता है; वहाँ योग-क्षेम कर्मानुसारी और कर्मावलम्बी होने से माक्स की सृप्टि होती है। 

३. पूर्व की वृत्ति सर्वधर्म-समभावी या सह-अस्तित्व-विश्वासी है। उसके लिए संश्लेषण, समन्वय, समवाय, समा- 
हार जैसी बातें और क्रिपाएं नीति-सम्मत हैं। पश्चिम के लिए, चूँकि वहाँ के धर्म एक-दूसरे से एकदम भिन्‍न और मत- 
परिवर्तन द्वारा एक-दूसरे पर छा जाने का अहंका र, और केवल मैं ही हूँ अन्य तभी हैं जबकि वे मेरे जेसे हों ऐसी 'ऐक्स- 
वल्यूजिव' वृत्ति रखते हैं, इसलिए “यह भी सही, वह भी सही' उनके लेखे “रामाय स्वस्ति, रावणाय स्वस्ति' जैसी अनेतिक 
वृत्ति है। पश्चिम वालों के हिसाब से पूर्व के लोग सुतना सबकी, करना मन की वाली 'सिक्रेटिक' यानी आ्राधी-सुनी आधी 
गूनी', दिखावटी नम्नता और केवल ऊपरी-ऊपरी तौर से हाँ में हाँ मिलाने वाली वृत्ति रखते हैं । 

लोकतन्‍्त्र और कल्याण-राज्य के युग में इन तीन असमानताओं को और भी धार मिल गई है। अल्पसंख्यकों के 
साथ क्या सलूक हो ? जाति-मेद, सम्प्रदाय-भेद, भाषा-भेद, लिपि-भेद बाले देश में यह एकता, अखण्डता , समानता का 
नारा कहाँ तक ग्र्थ रखता है ? क्‍या यह केक्‍्ल अपने मन को धोखे में रखने के बरावर नहीं है ? काशी के मन्दिरों पर 


डेंढ | आ्राचार्यश्री तुलसी झभिननन्‍दन प्रन्य [ तृतीय 


स्वर्ग-कलश हों; वृन्दावन में सोने के खम्भे हो और त्रिचनापल्ती में देवताओं पर सोने के जैबरात पहनाये जाते हों; पर 
बाहर गलियों में जो भिखारी और कोढ़ी, पंग और अन्धे याचकों को दान-दया से पाला-पोसा जाता है, विदेशी की नजर 
में इन दोनों स्थितियों में कोई नैतिक ताल-मेल नहीं दिखाई देता । जब-जब हमने विदेश में बुद्ध, महावीर और गांधी के 
देश में अहिंसा की प्रतिप्ठा की बात जोरों से कही, विदेशियों की ओर से आवाज उठाई गई, झारयों का आक्रमण, महा- 
भारत, अगोक की कलिंग-विजय, कुरुक्षेत्र और पानीपत की लड़ाइयाँ, १६५७, ठगों के अत्याचार, १६४७ के हिन्दू-मुस्लिम 
दंगे और कालीमाई के मन्दिरों में भव भी पु-वलि--यह सब भारतीयों की अहिया के प्रमाण हैं क्या ? और ये सब ऐति- 
हासिक तथ्य हैं। क्या हम कहीं अपने ही मन की निर्माण की हुई झूठी, ख्पाली, झादशशात्मक शब्दावलि की खोखली स्व- 
प्तिल दुनिया में तो नहीं रहने ! विदेशी प्रत्यक्ष प्रमाण चाहता है; हमारे देय में परोक्ष का पूजन है। विदेशी वात नहीं 
काम में जांवता है; हमारे यहाँ हर काम को वात में परिवर्तित करने की कला हमने विकसित की है, कर्म का भी 
दर्शन' बना डाला हैं। 

यों नीति या नैतिकता के दूसरे परिणाम भी हैं: व्यक्रतित इकाई है, पर वह परिवार, सम्बन्धी जाति, ज्ञाति, समाज 
ग्राम, नगर, देश, जगत्‌ आदि घेरों से बँवा है। 'जयहिन्द' से 'जय जगत्‌' अभिनन्दन-पद्ध ति में अन्तर कर देने से समस्याएं 
नहीं सुलकतीं । क्या सच व्यक्तिवाद पूर्व में ही अधिक है ? क्या पश्चिम के लोग अत्यन्त व्यक्ति-केन्द्रित नहीं हैं; यंत्र- 
सभ्यता के विकास के साथ-साथ व्यक्ति-व्यक्ति के बीच ऐसे निर्वेशक्तिक सम्बन्ध स्थापित हो रहे हैं कि व्यक्ति जब्द की 
परिभाषा बदन रही है। जिस प्रकार से व्यक्तिवाद शब्द की नैतिकता का अर्थ-वोव वदल रहा है; समाजवाद शब्द 
का भी वही अर्थ नहीं रहा जो उसके आरम्भिक रूप में था। फेवियस, रूसो, माक्से, क्रोपाटक्किन के जमाने से आज के युग' 
तक उसकी व्याख्या बराबर झदलती-वदलती जा रही है और यदि घब्दों या विचारों के अर्थ इतने इतिहास-सापेक्ष और 
भूगोल सापेक्ष हों तो उन्हें अर्थ कैसे माना जा सकता है। वे विचार न होकर केवल भावाभास, केवल कवल्पना-बुद्ब॒द हैं। 
क्या ऐसी सिकता पर सम्यता के प्रासाद खड़े किये जा सकते हैं ? वालू की भीत कब तक टिकेगी ? 'शाखे-नाजुक में आशि- 
याना बनेगा, नापयेदार हो गा---इक़बाल ने कहा था कि तुम्हारी ( यानी पश्चिम की ) तहजीब खुदकशी करेगी । 
क्या पबण्चिम की सभ्यता आत्म-हत्या के किनारे प्र पहुंच गई है ? पर पूर्व के पास भी देने के लिए कौनसी नवीन विचार 
प्रेरणा है ? आर्यर क्वेस्लर महोदय भारत और जापान के दौरे के बाद किस निर्णय पर पहुँचे हैं ? क्या हमारे मठ-मन्दिर, 
हमारी तथाकथित योग' की दूकानें और सन्‍्तों जैसी शब्दावली का प्रयोग करने वाले वहुत-से लोग केवल नाम-मात्रके 
ढकोसले नहीं हैं ? कई बार पूर्व के बारे में हम बोलते हैं, तब उसमें हमारी झात्म-निप्ठ भाव-सवलता भी तो मिश्नत रहती 
है । क्या हम अपने बारे में पूर्णतया वस्तु-निष्ठ हो सकते है ? 

इस सारी विचार-प्रह्ेलिका में विज्ञान ने और एकर नया झ्रायाम उपस्थित किया है : दिगन्‍त और अवकाश को 
भेद कर रूपी गगारिन और तीतोव और अम रीकी शेपर्ड ग्रादि एक नई गतिमला की पराकाष्ठा उपस्थित कर रहे है। 
अब दिद्या या दिक्‌ की परिभाषा बदल जायेगी, ऐस। लगता है; पुराना यान्त्रिक गणित, न्‍्यूटन और दकात॑ का पदार्थ- 
विज्ञान और तर्क अब आइन्स्टाइन के युग में पुराना पड़ रहा है। मनुष्य और उसके परिवेश प्रकृति और भौतिक 
सत्ताश्रों के वीच के सम्बन्ध तेजी से बदल रहे हैं। दया इनका प्रभाव, प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से, नीतिशास्त्रीय चिन्तन 
पर बिलकुल नहीं पड़ता ? क्या मानवीय-नी ति, जीवमात्र की नीति से भिन्‍न है ? पुदूगल की नीति कोई भिन्न नीति है ? 
आधुनिक आणविक-शास्त्रवेता तो ऐसा नहीं मानते; उनके हिसाव से जीव-ग्रजीव, सप्राण-गप्राण के बीच में सीमा-रेखा 
खींचना बहुत ही कठिन है। जैन तत्त्व-जञान में इसी प्रकार का विचार वहुत वर्षो पूर्व स्थाह्नादियों और अनेकान्त-विव्वा- 
सियों ने प्रस्तुत किया था । 

संक्षेप में, मैंने ऊपर कई प्रश्न उठाये हैं, जिनके पूरे उत्तर मेरे पास भी नहीं हैं; न मैं समभता हुँ कि किसी एक 
विचारक-चिस्तक या एक सम्प्रदाय के पास ही वे हैं । देश और काल की परिवर्तन की गति बढ़ती जाती है, त्यों-त्यों नीति- 
सम्बन्धी विचारों का पुनर्मुल्यांकन आवश्यक है। परन्तु पुनर्मुल्‍यांकन का अर्थ यह नहीं है कि हम उच्छिन्न हो जाएं। 
गांधीजी ने लिखा था कि “मैं अपने घर की खिडकियाँ प्रकाश और हवा के लिए खुली रखूँगा, लेकिन उसकी नींव मजबूत 


अध्याय ] नेतिकता और देशकाल-परिवरतंत [ ४५ 


चद्रान पर होगी। मैं पराये घर में याचक, मालिक या दूसरे का स्थान हड़पने वाले की तरह नहीं रह सकता ।” स्व-वर्म 
और पर-धर्म के बीच जब हम श्रेय और भय की चर्चा उठाते हैं, तव स्व-पर' भेद को काट कर जो सच्ची और मौलिक 
नैतिकता सबको व्यापे हुए है, उसे भुलाकर हम कैसे चल सकते हैं ? उदाहरणार्थ, और राब वातों में सब राष्ट्र, समाज, 
धर्म-समृह अलग-अ्रलग विचार रखते हों; पर थुद्ध बुरा है, हिंसा अनैतिक है', इस बात पर तो सब सहमत हैं । अन्यथा 
संयुक्त राष्ट्र-संघ की उपयुक्तता ही क्या होती ? मनुष्य का मनुष्यत्व इस वात पर झाग्रह करता है कि अपना हनन न 
करे, औरों का हनन न करे। यद्यपि कुछ धर्मों में आत्म-वलि, हाराकिरी या राष्ट्र के लिए मर-मिटने वाले नाजी या 
फासिस्ट नारों की इस युग में भी कमी नहीं। मनृष्य की नैतिकता प्रथमतः और अन्ततः मनुष्य के लिए है, इस कथन से 
तो शायद पूर्व-पश्चिम और विभिन्‍न धर्मानुयायी सभी सहमत होंगे । यदि यह सही है तो शान्ति एक ऐसा मूल्य बन जाता 
है, जो देश-काल के परिवर्तन के वावजूद अपरिवर्तनीय रहता है। 

दूसरा मूल्य हम प्रामाणिकता कह सकते हैं। विचार-उच्चार-ग्राचार की संगति, कथनी और करनी में अभेद, 
एक दूसरा ऐसा मूल्य है जो देशकाल परिवर्तन से अप्रभावित रहता है। राजनीति में कई बार अद्वथामा हतो, नरो वा 
कंजरो वा' या एक का अन्न, दूसरे का विप' वाली वातें सुनने को मिलती है। परस्पर सन्देह पर कूटनीतिज्ञों का सारा 
ग्रस्तित्व निर्भर है। परन्तु समाज की सारी अवधारणा, व्यवित-व्यक्ति के बीच विश्वास (जो कि प्रामाणिकता से उप- 
जता है) पर ही है। यदि हम अत्येक क्षण पर दूसरे से कतराते, डरते, सकपकाते, भय खाते, शक करते चलें, तो शायद 
मानव-सम्वन्ध ग्रसम्भव हो जाएं। सारे उद्योग और व्यापार, ग़पथ और प्रतिज्ञाएं, अपेक्षा और सफलता आदि शब्द 
बेमानी हो जाएं। तो पूर्व और पश्चिम के वीच नीति का दूसरा मूलाधार स्व-संगति अथवा प्रामाणिकता है । 

देश-काल के परिवर्तन के वावजूद नैतिकता की नींव जिस आधार पर बार-वार आकर रुकती है, वह यम-संयम 
का कोई-न-कोई रूप है । आदिम समाज से अराजक समाज तक सामाजिक आचार-संहिता का आधार ऐसे अपने-आप 
बोलते हुए अनुशासन या नियम हैं (जो चाहें अलिखित हों ), जो अपने स्वातन्त्य के साथ दूसरे के स्वातन्त्य में वाधा नहीं 
डालते । इस प्रकार से सारे मानव-व्यापार अन्तत: स्वाधीनता से सम्बद्ध हैं। मैं दूसरे को बदल नहीं सकता, इसलिए उप- 
देश और नसीहतें देना कोई मानी नहीं रखता। यह सब ऊपरी-ऊपरी हवाएं हैं--जड़ों के भीतर कोई और चीज है जो 
काम करती है । व्यक्ति व्यक्ति को नैतिक वल से वदल सकता है, यह हमारी पुरानी धारणा हमें बदलनी होगी। व्यक्तित 
केवल अपने को बदल सकता है। दूसरे पर उसका प्रभाव पड़े या न पड़े । अन्य या पर का हम कुछ भी नहीं कर सकते, 
ऐसा आधुनिकतम पश्चिमी अस्तित्ववादी मानते हैं। अतः नीति की चर्चा हमेशा अपनी चर्चा होनी चाहिए; औरों की 
चर्चा हमें ग्रटकाती है। कभी-कभी वह अपनी चर्चा न करने का बहाना बन जाती है। आत्म-संयम या आत्म-नियमन ही 
नीति का मूलाधार हो सकता है। उसी में सच्ची स्वतन्त्रता है। अणुब्रत-आन्दोलन का केन्द्र भी यही है । 

मेरे मत से घान्ति (अहिंसा ), प्रामाणिकता और स्वातन्त्य नये मानवतावाद के मौलिक तत्त्व हैं, जिन पर देशग- 
काल-परिवनेन के बावजूद नीति का निर्माण होता चला आया है और आगे भी होगा । 





नेतिकता का मूल्यांकन 
श्री मुकूटबिहारी वर्मा 


सम्पादक--हिन्दुस्तान 


अवतिकता या भ्रष्टाचार की वात आज जितनी फैली हुई है, उतनी इससे पहले भी फंली है, यह कहना मुश्किल 
है। हर मूह दूसरों की बुराई और भ्रष्टाचार के अजगर की तरह फैलते जाने की चर्चा सनी जा सकती है। इसमें कोई 
सार नहीं है, ऐसा कहना सच्चाई से इन्कार करना होगा। लेकिन यह भी एक सच्चाई है कि सब-कुछ दूसरों से ही 
चाहा जाता है, श्रपनी ओर देखने और अपना सुधार करने की कोई चिन्ता नहीं करता । हमारी सम्मति में नैतिकता के 
मृल्यांकत का यह तरीका सही नहीं है, न इस तरह स्थिति को सधारा ही जा सकता है। 

अनैतिकता या भ्रप्टाचार का इस समय बोलवाला है, इससे इन्कार न करते हुए भी हम कहेंगे कि 'खुदराँ फ़जी- 
हत दीगराँ नसीहत' के वजाय हक्रीमजी, पहले अ्रपना इलाज कीजिए का रास्ता अपनाया जाये, तभी झनेतिकता की 
बाढ़ को रोका जा सकता है। सोचने की वात यह है कि भ्रष्टाचार या अनैनिकता को सहारा कहाँ से मिलता है ? भौति- 
कता की चकाचौंध,जीवन-स्त र ऊँचा करने की आकांक्षा, दूसरों की नज॒र में ऊँचा बढ़ने की हविस जब साध्य का रूप ले ले 
और लक्ष्य-सिद्धि के लिए साधनों की अच्छाई-बुराई व्यावहारिक रूप में गौ वन जाये तो अपना काम बनाने के लिए हर 
कोई यह नहीं देखता कि वह ठीक तरह ही बढ़ रहा है या नहीं । 

अव हम भ्रप्टाचार के बढ़ने की वात करते हैं और हर उस व्यक्ति या दूसरों की उसके लिए न॒ुक्‍ताचीनी करते हैं, 
तब इस बात का ख्याल नहीं करते कि स्वयं हम अपना काम सुगमतला से कराने के लिए अपने प्रभाव का उपयोग करते हैं 
या नहीं ? 'प्रभाव' शब्द सामान्य रूप में है, जो श्रपने पद या समाज में श्रपनी स्थिति के अनुरूप काम करता है ग्रथवा 
पैसे के सहारे। पैसा देकर जो काम अनियमित रूप से कराया जाता है, उसे स्पष्ट रूप में हम भ्रष्टाचार कह कर उसकी 
निन्‍्दा करते हैं; पर अपने पद या सामाजिक स्थिति के प्रभाव से अनियमित रूप से जो काम कराया जाये, वह भी क्‍या भ्रष्टा- 
चार या अनैतिकता ही नहीं है ? और, रात-दिन भ्रष्टाचार की श्रालोचना करने वाले तथा दूसरों को बुरा कहने वाले ऐसे 
कितने आदमी हैं जो श्रपना काम सुविधा से दूसरों से पहले करा लेने के लिए अपने पद या प्रभाव का उपयोग नहीं करते ? 
जब हम लम्बी लाइन की अपनी बारी को बचाने की इच्छा करते हैं, या कोई काम सामान्य रूप में होने वाले समय से कम 
समय में ग्रवतवरा कठिनाई से बच कर करा लेना चाहने हैं, तब ऐसा असामान्य रूप से ही किया जा सकता है । वह असामान्य 
रूप' अपनी स्थिति या शक्ति का प्रभाव ही हो सकता है। अतः समाज से भ्रष्टाचार या अनैतिकता को दूर रखना है तो 
दूसरों की बुराई करने के वजाय अपनी ऐसी इच्छा या प्रवृत्ति को पहले रोकना होगा । 

मतलब यह कि भ्रष्टाचार के लिए दूसरों की आलोचना करने के बजाय उसके मूल कारण कठिनाई या असु- 
विधा से बचने के लिए सामाजिक स्थिति पर या धन के प्रभाव को काम में न लाने का निश्चय और अभ्यास करना होगा। 
यह दूसरों से चाहने के बजाय खुद करने की बात है; क्‍योंकि दूसरों से सिफ चाहा जा सकता है, लेकिन खुद करने में कोई 
रुकावट नहीं । और इस तरह शुद्ध या भ्रष्टाचार-रहित बनने का क्रम अपने से चले तो समाज में भी उसकी सुगन्ध फंले 
बगैर नहीं रहेगी तथा समाज में ऐसे लोगों का विस्तार होकर नंतिकता या भ्रष्टाचार-हीनता को प्रोत्साहन मिलेगा। 
आज तो स्थिति यह है कि सब-कुछ दूसरों से चाहा जाता है और खुद वैसा करने की चिन्ता नहीं की जाती। मानो हर- 
एक यह चाहता है कि दूसरे सब तालाब में दूध डालें और मैं ग्रगर पानी डाल दूँगा तो कोई फर्क नहीं पड़ेगा। ऐसा 


अ्रध्याय | नेतिकता का मूल्यांकन [ ४७ 


सोचना किसी एक का ही झ्धिकार नहीं होता; जिसका परिणाम यह होता है कि तालव में ज्यादातर लोग पानी ही 
डालते हैं और दूध या तो कोई नहीं डालता या फिर ऐसे लोगों के अपवाद-रूप होने से दुध की जगह पानी ही ज्यादा होता 
है । फलतः आलोचना के वावजूद अनैतिकता और भ्रष्टाचार घटने के बजाय बढ़ते ही जा रहे हैं। 

अणुव्रत-आत्दोलन मनुष्य में नैतिकता लाने का आन्दोलन है। क्या अ्रच्छा हो कि परोपदेश या पर-निन्दा के 
वजाय यह हम लोगों में स्व-कर्तव्य-पालन की भावनाओं को प्रोत्साहन दें और ऐसे आ्रादर्श उपस्थित करें जो दूसरों से 
चाहने या दूसरों की आलोचना करने के वजाय खुद कोई अनैतिकता न करें, यानी कष्ट और असुविधा बचाने के लिए 
किसी तरह के प्रभाव का उपयोग करने के लोभ से मुक्त हों । ऐसा हो, तभी भ्रष्टाचार की समस्या का कोई समाधान 
सम्भव होगा, ऐसा हमारा नम्र अभिप्राय है । अतः नैतिकता का हमारा मूल्यांकन बदलना चाहिए और उसकी कसौटी 
यह होनी चाहिए कि दूसरों से चाहने के बजाय खुद करने का प्रयत्त किया जाये। 





अनेतिकताः अस्वस्थता का मूल कारण 


डा० द्वारिका प्रसाद 


जीव, मन, ज्ञान, विचार, इच्छा, चेतना और जीवनी-शक्ति से युक्त पंच महाभूत (क्षिति, अप, तेज, व्योम और 
मरुत्‌) से सर्जित अनुपम यंत्रवत्‌ मानव-गरीर सृष्टि की सबसे बड़ी देन है। यद्यपि जीव, मन, ज्ञान आदि की क्रियाओं को 
हम सभी थरीर की बाह्य प्रतिक्रियाओं द्वारा देखते और अनुभव करते हैं, पर यह नहीं समझ पाते कि जीव, मन, शरीर 
आदि आपस में मित्र कर किस प्रकार सम्मिलित रूप से कार्य करते रहते हैं तथा किस प्रकार जीवनी-शब्ित, जो एक 
अभौतिक तत्त्व है, घरीर के सभी कोपों और तन्तुओं को प्रभावित कर अकेले ही सरलता-पूर्वक भौतिक व्यवस्था की 
विधियों का पालन करती हुई घरीर के सभी अंगों को जीवन के निमित्त जीवन-सम्बन्धी सभी कार्यों के सम्गादनार्थ 
उत्प्रेरित करती है । 

भारतीय दर्शन के अनुसार जीव ब्रह्म से एवं मन जीव से उद्विकसित हुआ है । जीव, मन और दरीर परम ग्रस्तित्व, 
परम चेतना एवं परम आनन्द (सच्चिनन्द ) की मूलभूत सामग्रियों की त्रिगुण व्यवस्थापनाएं हैं। यह मूलभूत वास्तविकता 
शरीर में अन्तर्भूत है और सुप्टि उद्विकासी प्रक्रिया-मात्र | मानव-जीवन-विज्ञान का सृजन विचार, इच्छा और कर्म से 
हुआ है। मनुष्य सोचता है, इच्छा करता है और उसके बाद वह कोई कर्म करता है। उसके सभी ऐच्छिक कर्मों से पूर्व 
उममें लक्ष्य-विचार, साधन-विचार संकल्प, इच्छा आदि मातसिक क्रियाएं और वाद में घारी रिक प्रक्रिय्यएं होती हैं । इस 
प्रकार उसका प्रत्येक ऐच्छिक कर्म उसकी आन्‍्तरिक क्रियाओं का फल-मात्र होता है। 

सृष्टि में मानव ही एक ऐसा प्राणी है जो तक॑ं-प्रदत्त है और यही कारण हैं कि उसको अपने शुभ-म्रशुभ और 
उचित-अनुचित समभने का ज्ञान प्राप्त है। उसके इस ज्ञान के कारण ही उसे नैतिक प्राणी भी कहा जाता है। वह केवल 
आत्म-चेतना से ही सम्पन्न नहीं है, वल्कि वह नैतिक चेतना अर्थात्‌ उचित, अनुचित, दायित्व और उत्तरदायित्व की 
चेतनाओं से भी सम्पन्न है। उसकी नैतिकता उसके विवेकपूर्ण कर्मों का सुव्यवस्थित संग्रह होता है। उसके सभी नैतिक 
कतेव्य उसकी नैतिक प्रकृति की माँग पर निर्भर करते हैं। नैतिकतापूर्ण आचरण के लिए बहुत सारे आदेश हैं। इन 
आदेशों में ्ारीरिक अथवा प्राकृतिक नियमों के पालनायें भी एक आदेश है, जिसे आचार-आारस्त्र में शारीरिक या प्राकृतिक 
आदेश कहते हैं । मानव के शुभ-अशुभ आचरणों के फलस्वरूप ही उसकी आयु, उसके बल एवं उसके मानसिक या शारीरिक 
स्वास्थ्य पर हितकर या अहितकर प्रभाव पड़ते हैं। स्वास्थ्य के नियमों का उल्लंघन करने से स्वास्थ्य खराव होगा और 
उसके दण्ड के रूप में मानव को रोगी होना पड़ेगा--यही हैं उसके स्वास्थ्य-सम्बन्धी नैतिक आदेश | 

मनुष्य की जीवन-व्यवस्था में समाविष्ट उसके जीवन-सम्बन्धी शुभ-अशुभ एवं उचित-अनुचित कर्मों पर विचार 
करने के ज्ञान के कारण ही उसे अपने जीवन की वास्तविकताशों और उसके अस्तित्व के ग्रभिप्रायों को समभने की क्षमता 
प्राप्त है । जीवन की वास्तविकताओों को समभने, उसके अस्तित्व के अ्रभिप्रायों की पूति तथा उसके उचित उपभोग के 
लिए उसकी आन्तरिक क्षमताओं का सर्वांगीण विकास श्रत्यावश्यक होता है। पर आन्तरिक क्षमताओं का सर्वांगीण 
विकास तभी सम्भव होता है, जब उसके जीवन की वास्तविकताश्रों के सम्बन्ध के उसके ज्ञान के साथ अमभिप्रायों की पूर्ति 
तथा उसके अह्टित्व के उचित उपभोग की उसकी ऐच्छिक शवित के विकास के लिए मन और घरोीर सुव्यवस्थित 
हों। सुव्यवस्थित मानसिक एवं शारीरिक अवस्था को ही हम स्वस्थ अवस्था कहते हैं। 

मानसिक एवं शारीरिक व्यवस्था के लिए उसमें एक अदृश्य शक्ति होती है, जिसे जीवनी-शक्ति कहते हैं। इस 
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शक्ति का बोध केवल उसके शरीर की अनुभवगम्य चेतनाओं और क्रियाओं द्वारा ही होता है। इसका काम है घरीर और 
उसके प्रत्येक अंश को मस्तिष्क के साथ जुड़ा रखना । जीवनी-शक्ति एक सरल ग्रभौतिक तत्त्व है और वह एक अन्य सरल 
ग्रभौतिक तत्त्व द्वारा, जिसे आत्मा कहते हैं, शासित होती है। सुविख्यात होमियोपैथिक चिकित्सक एवं दार्शनिक डॉक्टर 
जे० टी० केण्ट ने जीवनी-गक्ति को आत्मा का उप-राज प्रतिनिधि माना है। स्वस्थ अवस्था में यह अभौतिक जीवनी- 
शक्ति मनुष्य के भौतिक शरीर को अनुप्राप्त करती है, सीमाहीन चक्रवत्‌ गति के साथ शासित करती है एवं उसकी 
शारीरिक व्यवस्था के सभी अंशों की चेतनाओं और क्रियाओं की जीव सम्बन्धी क्रियाशीलत। में प्रशंसनीय सामंजस्य 
रखती है, ताकि उसके अस्तित्व के उच्चतर अभिप्रायों कीपूति के निमित्त उसका तर्क-प्रदत्त मस्तिप्क उसके स्वस्थ 
उपकरणवत्‌ घरीर को स्वतन्त्रतापूर्वक काम में ला सके । 

डॉक्टर केण्ट के मतानुसार शरीर के शासन का केन्द्र मस्तिप्क का मुख्य भाग होता है, जहाँ से छरीर का प्रत्यक 
स्नायुकोष्ठ, जो उसके अन्तरतम मध्यम एवं बहित॑म का प्रतिनिधित्व करता है, शासित होता है। झरीर की सुव्यवस्था 
या कुव्यवस्था के लिए सभी कारंवाइयाँ यहीं से आरम्भ होती हैं। अतः स्वस्थ अवस्था में उसका जीवन, एक इकाई की 
सामान्य सक्तियताएं और उसको सभी शक्तियाँ केन्द्र की क़िया के फल मात्र होती हैं। प्रत्येक्र वस्तु, जो केच्ध से प्रभावित 
एवं नियन्त्रित होती है, उसे केन्द्र से सम्बद्ध माना जाता है। जिस प्रकार केन्द्र की शासन-प्रणाली में किसी प्रकार की 
गड़बड़ी होते ही उससे सम्बद्ध सभी राज्यों की शासन-प्रणालियाँ प्रभावित हो पड़ती हैं, उसी प्रकार मानसिक क्रियाओं में 
दोष झा जाने पर मनुप्य के विचार और उसकी इच्छा की प्रणालियाँ कुव्यवस्थित हो जाती हैं, जिसके कारण वह झभ- 
अश्युभ का ज्ञान खो वेठता है और उसके कार्य अनुचित होने लगते हैं। मानसिक व्यवस्था में कुव्यवस्था के फलस्वरूप 
परिवर्तित चेतनाओं एवं क्रियाओ्रों की उत्पत्ति के साथ परिवर्तित जीवन ही रोग होता है । भ्रतः मनुष्य के रोग की अवस्था 
में ऐसा सोचना ठीक नहीं होता कि उसकी दँहिक क्रियाओं से उसमें दूषित क्रियाएं उत्पन्न होती हैं; बल्कि ऐसा सोचना 
चाहिए कि दूषित आन्तरिक क्रियाओं द्वारा पूर्णरूपेण प्रभावित हो जाने के कारण ही वह एक दूषित अवस्था बन जाता है। 
रोग कोई पृथक तत्त्व नहीं होता, जो उसके शरीर के भीतरी भाग में कहीं छिप कर रहता है; बल्कि उसके अनियमित तथा 
अ्नेतिक जीवन के फलस्वरूप ही वह उसकी परिवतित मानसिक अथवा शारीरिक कुव्यवस्था की एक गृणात्मक अवस्था- 
मात्र है। 

पहले कहा जा चुका है कि मनुप्य की सुव्यवस्थित मानसिक एवं शारीरिक अवस्था ही उसकी स्वस्थ अवस्था 
होती है । उसकी यह स्वस्थ अवस्था उसके गहन-सहन, श्राचार-विन्चार एवं ग्राहार-विहार आदि के नियमों पर निर्भर 
करती है। ये नियम प्राकृतिक नियमों पर श्राधारित है तथा उसी प्रक्ृति द्वारा सिथिर भी किये गए हैं, जिसमें वह जन्म 
लेता, पलता, युवा, प्रौढ़ और वृद्ध होता तथा मर जाता है और जन्म से लेकर मृत्यु तक की अवधि में अपने जीवन- 
सम्बन्धी सभी कार्यों को करते हुए जीवित रहता है। प्राकृतिक नियमों के अनुकल अपने झ्राचरणों द्वारा रोगोत्पादक 
शक्तियों पर विजय पाते हुए स्वस्थ जीवन व्यतीत करना ही तो मानव-धर्म है। चिकित्सा-जगत्‌ भी इस वान को सहर्प 
स्वीकार करता है कि मानव-स्वास्थ्य का वास्तविक प्रभाव औपधि-चिकित्सा के बाहर की वस्तु है। प्राकृतिक नियमों का 
उल्लंघन करते हुए औषधि के बल पर मानव स्वस्थ नहीं रह सकता। वह पूर्ण स्वास्थ्य का ग्रानन्द तभी ले सकता है, जत्र 
वह अपने विवेक की अन्तर्वाणी के आदेशों का पालन करते हुए अपना कर्म करता है; अर्थात्‌ न्‍्यायपरायण, धर्मपरायण, 
कर्तंव्यपरायण, विवेकी तथा नैतिक उत्त रदायित्व के ज्ञान से सम्पन्न और सत्यवादी, दयालु, ईमानदार, निप्कपट और 
उद्योगी होता है। वह स्वेदा स्वयं को पईंखलावद्ध व्यवस्था में रखने की झाकांक्षा रखता है ताकि उसके विचार विवेक- 
पूर्ण हों और वह स्वस्थ जीवन व्यतीत करे । अतः मनुप्य के स्वस्थ जीवन से उसके ज्ञान एवं नेतिक आचरण का-प्रदर्शन 
होता है और उसके अस्वस्थ जीवन से उसके अज्ञान एवं अनेतिक आचरण के संकेत मिलते हैं । 

पनुप्य जब तक अपना आच रण आराहार, विहार आदि प्राकृतिक नियमों के अनुकूल रखता नया, तव तक वह 
स्वस्थ था। रोग और झऔषधियाँ नाम-मात्र की थीं। पर ज्यों-ज्यों उसकी आधुनिक सभ्यता के विकास में प्रगति होती 
गई, त्यों-त्यों उसके जीवन की जटिलताएं और उससे उत्पन्न समस्याओ्रों के साथ-साथ उममें घन, सुख, प्रभुत्व आदि का 
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लोभ बढ़ता गया और वह अपने जीवन की वास्तविकताञों और अभिप्रायों को भूलता गया। उसके रहन-सहन, आचार- 
विवार, आहार-विहार आदि प्राकृतिक नियमों के प्रतिकूल होते गए तथा उसका नैतिक स्तर गिरता गया। आडम्बर 
और क्ृत्रिमताएं बढ़ती गई। फतत: आज के अधिकांश मानव-समाज के लिए आधुनिक सम्पता की जटिलताओं से उत्पन्त 
कारणों द्वारा शारी रिक या प्राकृतिक नियनों में अस्त्विप्ट आदेशों का पालन तथा संयमपूर्ण जीवन, अ्सम्भव नहीं तो 
कठिन अवदध्य हो गया है और साथ-साथ उन नियमों के उल्लंघन के फलस्वरूप दण्ड के रूप में नाना प्रकार के रोगों से 
बहुथा ग्रस्त होते रहना उसके जीवन की सामान्य घटना-सी बन गई है। मानव आज मिथ्यावादी, व्यसनी, स्वार्थी, लोभी 
और अवस रवादी बनकर मानवता से दूर और पश्ुुता के निकट होता जा रहा है। सत्य, अहिसा, त्याग, क्षमा आदि में 
उसकी निष्ठा दिनों-दिन कम होती जा रही है तथा उसकी अपनी समस्याशथ्रों से उत्पन्त उसके जीवन के प्रतिकूल प्रवृत्तियाँ 
बढ़ती जा रही हैं और उनसे भी अधिक बढ़ रही है उसके रोगों की संख्या, प्रकार तथा प्रचण्डता । यही कारण है कि विश्व 
के प्राय: सभी तथाकथित सम्य मानव नैतिकता के पथ से भ्रष्ट होकर श्राज किसी-न-किसी रूप में अस्वस्थ हैं । 
हिन्दू विचारकों ने हजारों वर्ष पूर्व ही इस बात की घोषणा कर दी थी कि मनुप्य की मानसिक एवं शारीरिक 
प्रकृति के विरूषीकरण के फलस्वरूप ही उसमें राग-ढूंप, जो उसकी अस्वस्थता के प्रभव होते हैं, उदय होते हैं। पर जो 
मनुष्य अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मच्य और अपरियग्रह के नियमों के अनुसार आचरण करता है, वह राग-द्वेप पर विजय 
प्राप्त करते हुए रोग-मुक्त जीवन व्यतीत करता है । 
त्मा चरक ने भी कहा था, “वह मनुप्य, जिसके भोजन और आचरण उसके अपने हित के लिए ,जो 
इन्द्रिय-सुखों से ग्रलग रहता है, जो दानी, सत्यवादी, समदर्शी एवं क्षमाशील होता है तथा जो ऋषियों के उपदेशानुकूल 
अपना जीवन व्यतीत करता है, रोग-मुक्त रहता है। वह मनुप्य, जिसका विचार, वचन और कर्म आनन्द-मिश्रित, मन 
सुनियन्त्रित और बुद्धि परिष्कृत है तथा जो ज्ञानी, आत्म-संयमी और योग में लीन है, रोग-ग्रस्त नहीं होता ।” 
डॉक्टर जे० टी० केण्ट ने अपने लेक्चर्स ऑन होमियोपैथिक फिलॉस्फी' में लिखा है, “रोग मनुष्य की मानसिक 
अवस्थाओं के अनुरूप होते हैं और आज मानव-जाति के जो भी रोग हैं वे सभी केवल उसके अन्त:करण की बाह्य अभि- 
व्यक्ति-मात्र हैं । यह सत्य है कि रोग मनुप्य की आन्तरिक शक्ति-व्यक्ति का लेखा होता है। आराज के मनुष्य की मनोदशा 
इस प्रकार की हो गई है कि वह अपने पड़ौसी से घृणा करता है और ईश्वर के समादेझ्ञों के उल्लंघनार्थ भावना कर 
रहा है। मतुप्य के रोग में उसकी मनोदगा प्रतिबिम्बित रहती है। संसार के सभी नये या पुराने रोग मनुष्य के अन्तः- 
रण के द्योतक होते हैं। अन्यथा वह उन भावों को, जो उसके अन्‍्तःस्थल में रहते हैं, रोगाक्रान्त होने पर विकसित नहीं 
कर पाता । उसके ग्रन्त:करण की प्रतिमूर्ति रोग के रूप में वाहर आती है । अन्यथा मनुप्य रोगी नहीं होता । जीव- 
धारी प्रकृति में उसे पूर्ण जीवधारी होना चाहिए था । सृष्टि के सभी पदार्थो की पूर्णता की शोर देखें । पौधों को ही देखें, 
अपने में वे किस प्रकार पूर्ण हैं ! पर मनुष्य अपने बुरे विचारों तथा मिथ्या भावनाग्रों द्वारा उस अवस्था में पहुँच चुका है, 
जहाँ उसने अपनी स्वतन्त्रता तथा व्यवस्था खो दी है और वह बहुत सारे परिवर्तनों से गजर रहा है।” 
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प्रगतिवाद में नेतिकता की परिमाषा और व्याख्या 


श्रो सन्‍्मथनाथ गुप्त 
सम्पादक-घोजना, नई दिल्‍ली 


साधारण रूप से हम उसी का नीति या सदाचार मानते है, जिसे हम वाफ्-दादों के जमाने से मानते चले ग्रा 
रह हैं। यह सुनने में बहुत अजीव मालम देता है, पर है यही वास्तविकता । 

हम लोग जिस कवीला, जाति, धम में पंदा होते है उसी को निर्श्रान्त समभते है और थघायद ही कोई व्यक्रित 
उस पर आलोचनात्मक दृष्टि से विचार करता हो । हद तो यह है कि हम जिस वातावरण या परिवेश में पलते हैं, उसी के 
अनुसार हमारे शरी र के गठन में भी फर्क आ जाता है। सुनने में यह वात और भी चौंका देने वाली है; पर है मह भी सत्य । 

एक हिन्दू यदि अपने सामने मांस थाली में रखा हुआ देखे तो उसे उल्टी झा जायेगी; जबकि दूसरे लोगों के मुँह 
में शायद पानी आ जाये । इसी प्रकार एक जैनी मांस-मात्र से परहेज करेगा और तदनुरूप उसके छाटीर और स्नायु की 
प्रतिक्रियाएं भी होंगी । उसके मुँह में लार श्राना या उल्टी आना उसी रूप में चलेगा, जैसे उसके वाप-दादें का हुआ था । 

इसका ग्र्थ यह हुआ कि हम जिसे नंतिक या सदाचार युक्त समभते हैं, वह एक विशेष भ्र्थ में ही सदाचार है। 
मानव-मात्र के लिए, जाति, धर्म, कवीले से उठ कर जो सदाचार हो सकता है, हम उसकी तरफ जा रहे हैं; पर भ्रभी 
हममें से प्रत्येक का मन इस महान्‌ खोज के लिए उपयुक्त नहीं है। हम अपनी खोल के बाहर निकल कर सोचने में असमर्थ 
हैं। इसी लिए सारे रगइ्-भगड़े, मत-मतान्तर, मार-पीट, युद्ध और महायुद्ध हैं । 

ऐसी नीति या सदाचार इढ़ निकालना है, जो मनुप्य-मात्र के लिए मान्य हो। हमे इस प्रकार के यौन आचार, 
सामाजिक व्यवहार तथा पारस्परिक सम्बन्धों की पद्धति हूँढ़ निकालनी है, जो ठीक इस प्रकार से हो, जेसे सड़क का 
नियम होता है, जिसमें जाति, धर्म, कवीला आदि का फर्क नहीं किया जाता और जिसके लिए ईवब्वर को वीच में डालने 
की जरूरत नहीं पड़ती । 

हम भारतीय अक्सर यह डीग मारते है कि प्राचीन काल में हमने सदात्तार का बड़ा सुन्दर रूप प्राप्त कर लिया 
था; पर जिन लोगों ने स्मृतिथों का अध्ययन क्रिया है, वे जानते है कि किस प्रकार एक ही अपराध, जेसे बलात्कार, के 
लिए ब्राह्मण के लिए कुछ सज़ा थी, क्षत्रिय के लिए कुछ और, वेश्य के लिए कुछ और, और छूद्र के लिए कुछ और | हम 
यहाँ इसके ब्यौरे में नहीं जायेंगे, पर इतना बता दंगे कि हमारी प्राचीन न्याय पद्धति में ब्राह्मण यदि झुद्रा से व्यभिचार 
करे तो वह सनन कर ही शुद्ध हो सकता है, पर यदि शुद्ध ब्राह्मणी से व्यभिचार करे तो उसके लिए जीवित-अवस्था में ही 
चिता-प्रवेश का विधान है। ऐसी पद्धति के विरुद्ध बौद्ध, जन विद्रोह हुए; पर वे कुछ विशेष सफल नहीं हो सक्के । 

यौन आचार को ही सदाचार में सवसे अधिक महत्त्व दिया जाता है, इसलिए यहाँ उस पर कुछ विस्तार के साथ 
विचार किया है। 

यौन आचार के सम्बन्ध में प्रगतिवाद का क्‍या दृष्टिकोण है, इस सम्बन्ध में कई प्रगतिवाद के दावेदार भी 
अँधेरे में ज्ञात होते हैं। मैंने एक प्रगतिवादी लेखक को भरी सभा में यह दावा करने सुना क्रि पातिन्रत और पत्नीननत की 
कोई हरूरत नहीं; यह सब तो ढोंग और ढकोसला है। दुःख के साथ कहना पड़ता है कि मेरे मित्र ने प्रमतिवाद को 
समझा नहीं । ऐसे लोग प्रगतिवाद के सबसे बड़े दुश्मन हैं; क्योंकि एक तो ये स्वयं प्रगतित्राद कों समझे नहीं, दूसरे, 
इनकी वहकी-वहकी बालों को सुनकर जो प्रगतिवाद के सम्भव रिक्रट हैं, वे विदकते हैं; और तीसरे, इनक्री बातों से 
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प्रगतिवाद की तरफ ऐसे लोग खिच आते है जितका किसी भी वाद में आना उस वाद के लिए परम दुर्भाग्य है । 

प्रगतिवाद के दुश्मनों ने इस परिस्थिति का पूरा-पूरा फायदा उठाया है; और चूँकि प्रगतिवाद एक वामपंथी 
आन्दोलन है, इसलिए उसे वाममार्गी प्रमाणित करने की चेप्टा की गई है, जिनमें उन्हें कुछ सफलता भी मिली है। 
इसलिए इस विषय पर विश्लेषणात्मक दृष्टि से विचार करना आवश्यक है । 

प्रत्येक समाज-पद्धति का अपना यौन आचार होता है। अति प्राचीव समाज में मातृ-गमन और भगिनी-गमन 
और इस कारण पितृ-गमन और अातृ-गमन सामाजिक था। यम और यमी की सपरिचित वैदिक ग्रनुश्रुति के अतिरिक्त 
हमारे वेदों में उस प्राचीनतर समाज-पद्धति को बहुत-सी गूँजें सुनाई पड़ती हैं, जब उल्लिखित प्रकार के यौन अ्राचार 
अथवा आचा रहीनता प्रचलित थी । स्मरण रहे, उन दिनों मनुप्य-समाज में राज्य या राष्ट्र का उदय नहीं हुआ था और 
न वर्गों का ही अस्तित्व था । त्रभी वैयवितक सम्पत्ति का भी उदय नहीं हुआ था । 

इसके वाद उत्पादन के साधनों के विस्तार के साथ-साथ वेयक्तिक सम्पत्ति का उदय हुआ, मातृसत्ताक समाज 
का अन्त होकर पितृसत्ताक समाज का उदय हुआ, वर्गों की उत्पत्ति हुई और वर्ग-शासन के हथियार के रूप में राज्य का 
उदय हुआ । स्त्री का सम्मान घटा । विवाह-प्रथा चली स्त्री अब एक पुरुष की सम्पत्ति हो गई। पातिब्रत का जन्म हुआ्ना 
और पातितद्रत्य धर्म की महिमा गाई जाने लगी । स्मरण रहे, यह धर्म केवल एकतरफा था। पति देवता जितनी चाहें 
उतनी शादियाँ कर सकते थ, इसके अलावा दासियाँ थी, जो मालिक की सम्पत्ति थीं । 

पहिये का एक और घूर्णव हुआ, सामन्‍्तवाद का युग आया | किसी-किसी देश में पूर्व-वणित दास और मालिक 
का समाज उतना स्पष्ट नहीं रहा और सामन्तवाद का सूत्रपात हो गया । जो कुछ भी हो, इस युग में यौन आचार उसी 
प्रकार रहा, जसे पहले बताया गया है । पातिक्रत्य का जोर रहा और एक पुरुष कई स्त्रियों से शादी कर सकता था। 

बुर्जुआ युग या पूँजावादी युग के प्रारम्भ में वल्कि बहुत पहले से ही, ईसाई देशों में कानूनन एक-पत्नीत्व का 
प्रवर्तन हुआ; पर कानून और वात है, व्यवहार और। स्त्री के लिए पातिब्रत्य रहा, पर पुरुष चाहे जितनी उप-पत्नियाँ 
रखता रहा | सामन्तवाद के युग में यह धारणा यहाँ तक पहुंची कि १रकीया-गमन या अनुशीलन सारे साहित्य का केन्द्र- 
बिन्दु समझा गया और इसी को आधार मान कर साहित्य-शास्त्र तैयार किया गया । देवताओं की गाथाएं भी इसी रूप में 
परोसी गई । 

कहना न होगा कि यौन-व्यवस्था न्याय पर आधारित न होने के कारण तथा उसमें पुरुष और स्त्री की समानता 
* स्वीकृत न होने के कारण किसी भी क्रान्तिकारी विचार-पद्धति के लिए स्वीकाय नहीं हो सकती थी । इसी कारण १८४८ 
में साम्यवादी घोषणा-पत्र में जहाँ श्राथिक व्यवस्था को केन्द्र बना कर ही सारी बातें कही गई, वहाँ यौन-व्यवस्था पर भी 
सृत्र-रूप में दो बातें कह दी गई। उसमें लिखा गया, “पूँजीवादी अपनी स्त्री को महज एक उत्पादन के साधन के रूप में 
देखता है। उसने सुन लिया है कि उत्पादन के साधनों का सार्वजनिक उपयोग होगा। बस, उसके दिमाय में यह धारणा 
घर कर गई कि स्त्रियों का भी इसी प्रकार सार्वजनिक उपयोग होगा ।” 

एक बात, जो इस घोषणा-पत्र में नहीं कही गई, पर अरब प्रगतिवाद के विपक्षियों के द्वारा कही जाती है, वह 
यह है कि आदिम समाज में आथिक शोषण नहीं था, पर उसमें यौन आचारडीनता थी, तो भविष्य के शोपणहीन समाज 
में भी ऐसा ही होगा। सुनने में तो यह तक वड़ा सच्चा मालूम देता है; पर यह तर्क थोथा इस कारण है कि भविष्य का 
शोषण-सम्भावनाहीन समाज आ्रादिम समाज का प्रतिरूप नहीं होगा, बल्कि उसका अत्यन्त विकसित रूप होगा। बन्दर 
और अति आधुनिक मानव में जो फर्क है, वही इन दो समाजों में है; यद्यपि ऐसे मानव को बन्दर का विकसित रूप कहा 
जाएगा । इन दोनों समाजों में केवल एक ही समता है, याने दोनों समाजों में शोषण नहीं है। इसके अलावा बाकी जो 
समताएं हैं, जैसे दोनों पद्धतियों में राज्य या राष्ट्र का न होना, सो वे इसी शोषण-सम्भावनाहीनता से ही उद्भूत हैं। 
आदिम समाज में, जहाँ यौन आचारहीनता ही यौन सदाचार था, भविप्य के शोषण-सम्भावनाहीन समाज में जो यौन 
सदाचार होगा, वह पहले-पहल सर्वताधारण को यह बतलाएगा कि यौन सम्बन्धों की सम्भावनाएं क्या हो सकती हैं । 
अस्तु ! 


अ्रध्याय | प्रगतिवाद में तेतिकता को परिभाषा और व्याख्या [ ५३ 


१८४८ के उल्लिखित घोषणा-पत्र में यह बताया गया कि “पूँजीवादी विवाह-पद्धति वस्तृतः सावंजनिक पत्नी 
बनने की प्रथा है; इस कारण साम्यवादियों के विरुद्ध जो कुछ कहा जाता है, यदि वह सत्य भी हो, तो उसका ग्रर्थ यह है 
कि जहाँ पूँजीवादी ढोंगी तरीके से, छिपे हुए सावंजनिक पत्नी-मुलक समाज को लेकर चल रहे हैं, वहाँ हम लोग खुले तौर 
पर वेधक्कत इसी प्रकार का समाज चाहते हैं। यह तो साफ है कि उत्पादन की वर्तमान पद्धति का उच्छेद होते ही इस 
सार्वजनिक पत्नीत्व वाली पद्धति, याने सार्वजनिक रूप से या छिपे-छिपे वेश्या-वृत्ति का अन्त हो जायेगा।” 

दूसरे शब्दों में, इस घोषणा-पत्र में यह बिलकुल स्पप्ट कर दिया गया था कि जो लोग शोषण-मुक्त समाज- 
पद्धति की बातें करते हैं, या ऐसे समाज की स्थायना का स्वप्न देखते हैं, जिसमें उत्पादन के सारे साधन स्वयं काम करने 
वालों के हाथ में आरा गए हैं, वे यह नहीं समभते कि उस समाज की प्रत्येक स्त्री वेश्या होगी और प्रत्येक पुरुष वेश्यागामी । 

फिर भी, जंसा कि मैं बता चुका हूँ,जो भी प्रगतिवादी आन्दोलन या विचारधारा आई, उसने उस समय मौजूद 
यौन आचार पर आघात किये; इस कारण प्रगतिवादियों को हमेशा से व्यभिचार और उच्छु खलता के प्रतिपादक करके 
दिखाने की चेष्टा की गई है। किसी ने जोश में कोई बात कह दी, या नहीं भी कही तो उसके कथन को अतिरंजित करके 
तथा तोड़-मगोड़ कर प्रगतिवाद के दुश्मनों ने वार-बार यह होग्ना खड़ा करना चाहा कि देखो, इनकी सुनो, कहते हैं कि 
तुम्हारी बहु-बेटी तुम्हारी नहीं रहेगी । 

माक्स के वैज्ञानिक समाजवाद के बहुत पहले से ही समाजवाद का किसी-न-किसी रूप में विकास हो रहा था। 
बिकास की ऐसी ही कड़ियों में फ्रेंच समाजवाद के प्रयतक फुरियर (१७७२-१८३७) बहुत महत्त्वपूर्ण हैं । उनके सम्बन्ध 
में कहा जाता है कि वे यह समभते थे कि कभी समुद्र खारेपन से सवत होऋर तेमनेड का सागर हो जायेगा और मनुष्यों 
की उम्र एकसौ चौवालीस साल होगी, जिसमें से एकसों बीस साल स्वतत्त्र प्रेम के उपभोग में व्यतीत हुआ करगे। कहना 

होगा कि फुरियेर ने यदि ऐसा सोचा कि समुद्र ग्रपना खारापन छोड़कर मीठा हो जायेगा, तो इसमें उन्होंने कोई बहुत 

बड़ा अपराध नहीं किया । परमाणु-जक्तित ने अब यह सम्भव किया है कि ऐसी बातें हो सके । समुद्र मीठा हो या न हो, 
समुद्र से इतना खाद्य द्रव्य निकालने पर ही मानवता का भविष्य निर्भर है जिससे कि बढ़ती हुई जनसंख्या को खिलाया जा 
सके । मरुभूमियों को उपजाऊ बनाने की बात हम बहुत ग्म्भीरता के साथ कर ही रहे हैं और कोई हमें पागल नहीं 
समभता । 

रहा यह कि मनृष्य की झायु बढ़ेगी, यह फुरियेर के समय में भले ही कुछ हृद तक कल्पना-विलासी रहा हो, पर 
गत सो वर्षो में यह बहुत कुछ व्यावहारिक हो गया है। सभ्य तथा उन्नत देशों में लोगों की आयु बढ़ी है और यह एक 
तथ्य है। इसी प्रकार मनुष्य की सव तरह की उपभोग-शक्तति भी बढ़ती चली जा रही है। स्वतस्त्र प्रेम के सम्बन्ध में हम 
बाद को आलोचना करंगे। 

फुरियेर तो माने हुए समाजवादी नेता रहे हैं, यद्यपि उनके समाजवाद के कारण उन्हें स्वप्नवादी बताया जाता 
है। उन्होंने कुछ कहा, उसे इस सम्बन्ध में उद्यृत करना प्रगतिवाद के दुश्मनों के लिए क्षन्तव्य कहा जा सकता है, पर 
दृश्मन को नीचा दिखाने के जोश में इस सम्बन्ध में इल्लुमिनाटी-सम्प्रदाय के संस्थापक वाइसहाउप्ट का नाम लिया जाता 
है, जिन्होंने शायद यह कहा था कि एरोटेरियन नामक एक मदनोत्सव क। प्रवर्तन किया जाये, जो प्रेम की देवी के सन्‍्मान 
में मनाया जाये। भला बताइये, वाइसहाउप्ट कौन-से क्रान्तिकारी थे कि उनके मत को इस सम्बन्ध में उद्धृत किया जाता 
है ? ऐसे कितने ही व्यक्तियों ने कितनी ही बातें ओ इम्‌-मण्डली के ढंग पर कही होंगी, पर उनके साथ क्रान्तिवाद या 
प्रगतिवाद का कया सम्बन्ध है ? 

उनन्‍नीसवीं सदी में स्त्री-स्वाधीनता-अ्रान्दोलन ने बहुत ज्ञोर पकड़ा और उस सिलसिले में उस समय की समाज- 
पद्धति से उकत कर कई स्त्री-स्वतन्त्रता-आन्दोलन के नेताओं तथा नेत्रियों ने कुछ इस प्रकार के नारे दिये कि सारे खुरा- 
फात की जड़ में विवाह-प्र था है, इसलिए इसको खतम करो | जाज सेण्ड ने यह कह दिया कि व्यभिचार बुरा न समझा 
जाये। सेण्ड के इस कथन को हम बिलकुल मूखतापूर्ण समभते हैं; पर जिस प्रकार की भावना से अनुप्रेरित होकर उस 
व्यक्ति ने यह नारा दिया था, उसका विश्लेषण करने पर ज्ञात होगा कि यह उक्ति उतनी मूर्खतापूर्ण नहीं है, जितनी 


भड ] श्राचायंश्री तुलसी अ्रभिनन्‍्दन प्र॑न्य [ तृतौय 


प्रथम दृष्टि में जात होती है । यदि हम इस बात को याद रखें कि उस समय के मध्यम वर्ग तथा उच्च वर्ग में पुरुष व्यभि- 
चारी होते थे, तो हमारी समभ में ञ्रा जायेगा कि सेण्ड ने क्‍या वात कही । जहाँ एकतरफा व्यभिचार जारी था, वहाँ सेण्ड 
ने निराश होकर दोतरफा व्यभिचार का समर्थन किया । इसी प्रकार कुछ अन्य लोगों ने यह नारा दिया कि बच्चों का नाम 
माँ के नाम पर हो । इसी प्रकार की अन्य बहुत-सी बातें कही गई । ये सारी वातें निराशा या प्रतिशोध की भावना से कही 
गई, पर इनमें क्रान्तिवाद कहाँ है ? क्योंकि क्रान्तिवाद का सार यह है कि विद्रोह हो पर पहले से अच्छा पुननिर्माण हो । 
यह उत्पादन इस प्रकार की उक्लियों में कहाँ है ? इनमें विद्रोह तो था, पर पुननिर्माण नहीं । ऐसी अवस्था में इन्हें ऋान्‍्ति 
या प्रगति के मत्ये थोपना अन्यायपूर्ण है । 

फ्रांस के प्रसिद्ध समाजवादी राजनीतिज्न मौशिये ब्लूम ने विवाह पर एक पुस्तक लिखी। यह पुस्तक उन्होंने 
अपनी नौजवानी में लिखी थी, पर १६३६ में एक नई भूमिका के साथ उन्होंने इसको प्रकाशित किया। यह पुस्तक स्वतन्त्र 
प्रेम का प्रतिपादन करती है । उसमें उन्होंने कहा कि भला कोई अपने को पवित्र कुमारी क्‍यों रखे, क्यों न मनुष्य आकर्षण 
के सामने आत्मसनर्पण करे ? उन्होंने कहा कि आज जो हम किसी की तरफ आक्ृप्ट होकर भी संयम किये पड़े रहते हैं, 
इसका क्या कारण है ? उन्होंने कह दिया कि लड़कियाँ अपने प्रेमियों के यहाँ से उसी प्रकार लौट आएंगी जिस प्रकार से 
स्कूल से लौटती हैं। उन्होंने यहाँ तक लिख मारा क्रि अगम्यगमन में क्या दोष है, इस वे सब नहीं पाते; और यदि इस 
वात को छोड़ भी दिया जाए कि कुछ समाजों में अगम्यगमन उचित माना नया है, तो भी यह स्वाभाविक ही मालूम होता 
है कि भाई से बहिन का प्यार हो और वहिन का भाई से । 

कहना न होगा कि मौशिये ब्लूम ने जिस प्रकार की बातों का समर्थन किया है, वे विलकुल ही क्रान्तिवाद के 
नाम के योग्य नहीं हैं। शरत्‌वाबू ने शेप प्रइन' में कुछ इसी ढंग की बातों का प्रतिपादन किया है, अवश्य वे बातें इस प्रकार 
खुले रूप में नहीं कही गई हैं । फिर भी उनका वक्तव्य स्पप्ट है। श्री मा० ना० राय ने इस पुस्तक की वड़ी तारीफ की 
है और इसे 'गीताञडजलि' से वढ़कर माना है। सड़-गले समाज पर, विशेषक्रर उसके यौन आचार पर चावुक लगाना और 
बात है और बन्धन-मुक्षित के नाम पर व्यभिचार को अपनाना और बात है । 

शरत्‌वाबु ने कमल के हाथ में जो भण्डा दिया है, वह क्रान्ति का नहीं है, वह उच्छु खलता का है। मैने अपनी 
बरच्चन्द्र नामक पुस्तक में इसकी ब्यौरेवार आलोचना की है । उसमें से कछ अंग यों हैं--. क्रान्ति का अर्थ असंगतिग्रस्त, 
सड्े कंठरोधकारी बन्धनों की जगह पर स्वास्थ्यकर नवीन बन्धनों का प्रवर्तन है। ये बन्चन ऊपर से नहीं लद॒ते, बल्कि 
क्रान्तिकारी इन्हें अपने ऊपर लादता है। क्रान्ति एक युक्तवाद है। वह युक्तवाद पहले के वाद और प्रतिवाद से सम्पूर्ण 
रूप से अलग होते हुए भी, पहले के मुकाबले में एक छुलाँग होते हुए भी, इसकी उत्पत्ति हवा से या दिमाग से नहीं होती ; 
आ्राधारगत रूप से ही पहले के वाद प्रतिवाद से संयुक्त है। कहीं यह समालोचना अधिक गूढ़ न हो जाये, इसलिए हम 
इतना ही कहेंगे कि कमल को यह धारणा कि सभी कर्तव्य आत्मपीड़न हैं, एक भ्रजीब धारणा है। फिर एक वार, दूसरे 
शब्दों में, बही बात साबित होती है जो मैं पहले कह चुका हूँ कि कमल अधिकारों के लिए खूब लड़ती है, सोलहों आने 
सजग है; किन्तु कतंव्य को आझात्मपीड़न बताती है। इसी से स्पप्ट हो जाता है कि उसके हाथ में जो भण्डा है, वह क्रान्ति 
का नहीं है, वह सर्व-बन्धन-विमुक्ति तथा मात्रा-जञान-हीन विद्रोह है। विद्रोह ज्यों ही मात्रा ज्ञान खो बैठता है, त्यों ही वह 
विद्रोह नहीं रहता, कुछ और हो जाता है; मात्रागत परिवर्तन से गुणगत॒ परिवर्तन हो जाता है।” 

स्वतन्त्र प्रेम का यदि कोई अर्थ है तो यही कि प्रेम पर अन्य सामाजिक तथा आर्थिक रोक न हो, जैसा कि हमारे 
विषमतामूलक समाजों में है। पर स्वतन्त्रता के नाम पर, व्यभिचार का प्रचार करना, बहुत ही दुर्भाग्य की वात है। जैसा 
कि मैं पहले ही इंगित कर चुका हूँ, ऋन्‍्ति पुरानी मान्यताश्रों को तोड़ कर नई मान्यताझ्रों को स्थापित करती है। यह 
नहीं कि सारी मान्यताएं समाप्त हो जाये । यहाँ तक कि भविष्य के राष्ट्रहीन समाज में भी मान्यताएं होंगी । सच तो यह 
है कि इन्हीं मान्यताओं के ग्राधार पर वह समाज खड़ा होगा । उस समय तो राष्ट्‌ भी नहीं होगा, और ये ही मान्यताएं 
सब कुछ होंगी, और इन्हीं के बल पर समाज चलेगा। जैसे हमारे समय की एक सर्वमान्य मान्यता को लौजिये। भले ही 
कोई राहगीर किसी स्त्री पर बुरी दृष्टि डाले, पर वह उसका मर्दन नहीं कर सकता । फौरन सब लोग एकत्र हो जायेगे 
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और उस व्यवित को बुरे काम से रोकंगे। इस प्रकार की सैकड़ों मान्यताएं होंगी, तभी न, बिना राष्ट्‌ के सैनिक और 
पुलिस का समाज चलेगा अस्तु । 

प्रत्यक नया समाज एक नये यौन आचार को लेकर आ॥राता है, इस प्रकार और इस हद तक क्रान्तिवाद पुराने 
यौन आचार को हटाकर उसके स्थान पर नया यौन आचार स्थापित करना चाहता है। यहाँ यह स्मरण रहे कि प्रगति- 
बाद या क्रान्तिवाद की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि वह सर्वकाल के लिए किसी झ्राचार का फतवा न देकर प्रगति की 
प्रगतिशील तथा क्रान्ति की क्रान्तिवादी परिभाषा करता है। किसी प्रकार के शाइवत यौन आचार का प्रतिपादन हम 

नहीं करते । एल्डस हकक्‍्सले ने अपनी एण्ड्स एण्ड मीन्स' नामक पुस्तक में यह कहा कि “जिस मुक्ति की हम कामना 

करते हैं, वह केवल एक आर्थिक तथा राजनैतिक पद्धति से ही मुक्ति नहीं है, अपितु हम प्रचलित सदाचार से भी मुक्ति 
चाहते हैं ।” स्वाभाविक रूप से समाज के किसी भी ढाँचे में उसकी सारी विचारधारा, चाहे वह धर्म हो, चाहे साहित्य 
या सदाचार हो, उस समाज को कायम रखने की चेप्टा करती है। उससे मुक्त होकर नये ढाँचे में नई विचारधारा, 
नया सदाचार होगा, यह तो स्पष्ट है । 

इसमें जब नये समाजवादी समाज की स्थापना हुई, तो अच्छे-श्रच्छे लोगों ने पुराने सदाचार को दूर करने के 
पागलपन में विलकुल उच्छु खलता को अपनाया, जिस पर गोर्की को कहना पड़ा---'मैं प्रेम की वात पर कुछ न कहूँगा 
फिर भी मैं इतना कहूँगा कि नई पीढ़ी ने यौन सम्बन्धों में एक अतिटूपित सरलता का अवलम्बन किया है, जिसके लिए 
इन अपराधियों को वहुत भारी दाम चुकाना पड़ेगा । मेरी यह ब्रान्तरिक इच्छा है कि इस प्रकार की लज्जाजनक गड़- 
बड़ियों के लिए इन्हें जल्दी सज्ञा मिले | यह स्मरण रहे कि ये वचन प्रगतिवाद के भ्रनन्‍्यत म महान्‌ प्रतिपादक गोर्की के है । 

रूस में इस उच्छु खलता को दवाने के लिए लेनिन को आवाज़ उठानी पड़ी । उन्होंन इस सम्बन्ध में जो कुछ कहा, 
वह क्लारा जेटकिल के साथ वातचीत के रूप में हमारे लिए उपलब्ध है। उन्होंने मौगिये ब्लूम के ढंग पर यौन झ्राचार 
के सम्बन्ध में गिलास वाले सिद्धान्त का जोरों से खण्डन किया। वे बोले--“मैं ऐसा समझता हूँ कि यह गिलास वाला 
सिद्धान्त, जिसके अनुसार प्यास लगने, पर किसी भी गिलास से पानी पिया जा सकता है, विलकुल समाज-विरोधी है। 
यौन जीवन में केवल एक ही बात नही देखनी है कि आपकी तबीयत क्या कहती है; इसमें यह भी देखना है कि सॉंस्क्रतिक 
विशेषताएं तथा आवश्यकताएं क्या हैं । एंगेल्स ने परिवार की उत्पत्ति” नामक पुस्तक में यह दिखलाया है कि सामूहिक 
यौन-जीवनचर्या से किस प्रकार वेयक्तिक यौन-जीवनचर्या उन्नत अवस्था है। इसके अलावा केवल वात इतनी ही नहीं है 
कि यह केवल दो व्यक्तियों का सम्बन्ध है । इसमें और भी बहुत-सी बातें आ जाती हैं। इन सारे सम्बन्धों को अच्छी 
तरह समभना पड़ेगा, और उन्हें समाज की आ्राथिक नींव से मिलाते हुए देखना पड़ेगा। अवश्य ही प्यास बुकाई जानी 
चाहिए; पर क्या कोई सही दिमाग वाला आदमी भुक कर नाली से पानी पियेगा ? या ऐसे गिलास से पानी पियेगा, 
जिसका ऊपर वाला हिस्सा बहुत लोगों के व्यवहार में आने के कारण गन्दा हो चुका है। सामाजिक पहलू सबसे भ्रधिक 
महत्त्वपूर्ण है। पानी पीना तो एक व्यक्ति का निजी काय॑ है, पर प्रेम में दो व्यक्तियों का सम्बन्ध आ जाता है और एक 
नये व्यक्ति का जन्म होता है। इस प्रकार यह एक वेय्क्तिक बात न रह कर सामाजिक बात हो जाती है ।” 

लेनिन ने इस सम्बन्ध में बोलते हुए कहा--“यह जो प्रेम की बन्धन-मुक्ति की बात कही जाती है, यह न तो कोई 
नई बात है और न साम्यवादियों का इससे कोई सम्बन्ध है। तुम्हें याद होगा कि गत शताब्दी के मध्य भाग के करीब 
“हुदय की मुक्ति वाम से यह आन्दोलन रोमांटिक साहित्य में चल निकला था । पर पूँजीवादियों के हाथों में पड़ कर यह 
आन्दोलन कामुकता की मुक्ति! बत कर रह गया। उन दिनों इसका जिस प्रकार प्रचार-कार्य होता था, वह कुछ प्रतिभा- 
पूर्ण था। रहा व्यवहार, सो मैं उसकी तुलना करने में असमर्थ हूँ । मैं यह नहीं कहता कि लोग लंगोट लगा कर संन्‍्यासी वन 
जायें। कभी नहीं। समाजवाद यतिव्राद में विद्वास नहीं करता, पर जीवन का आनन्द, जीवन की शक्ति तथा पूर्ण 
सन्तुष्ट जीवन समाजवाद का ध्येय है । मेरा यह्‌ विचार है कि इस समय प्रचलित यौन-उच्छु खलता से जीवन को आनन्द 
तथा शक्ति प्राप्त न होकर, उससे वे छिन जाते हैं । क्रान्ति के युग में यह बुरा, बहुत ही बुरा है । 

उन्होंने कहा कि न तो वे संन्‍्यासी ही चाहते हैं न डानजुआन चाहते हैं और न इनके वीच के जन पिलि- 
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स्टिनों को ही चाहते हैं । इस प्रकार गो्की और लनिन प्रगतिवाद या क्रान्तिवाद के दो महान्‌ प्रतिषादकों का क्या कहना 
है, यह सामने आ गया । रहा यह कि सभी युगों में लोग धोखा खाते रहे हैं, यह भी स्पप्ट हो गया। इसलिए इसमें आइचर्य 
की वात नहीं है कि प्रगतिवादी साहित्य क्या है, इस सम्बन्ध में भी बड़ी गलतफहमियाँ उत्पन्न हुई हैं। सभी विद्रोह प्रगति 
नहीं हैं। हम वरतमान युग के सबसे बड़े अश्लील लेखक पाल सात्र की वात लेंगे। कुछ लोग उनके साहित्य को क्रान्तिकारी 
समभते हैं, पर असल में उसमें क्रान्ति का कहीं नाम भी नहीं है । वह तो बुर्जुआ-सम्यता की पतनशील अधस्था का प्रति- 
फलक एक कलाकार है । फिर कहीं गलत न समझा जाऊं, इसलिए यह स्पप्ट कर दूँ कि सभी क्षेत्रों में जिसे अश्लीलता 
कहा जाता है, वह वर्जनीय न तो है और न हो सकता है । जहाँ विषय को स्पष्ट करने के लिए लेखक थोड़े ब्यौरे में जाता 
है, वहाँ तो थोड़ी अह्लीलता क्षम्य कही जा सकती है; पर जिस साहित्य का उपजीव्य ही अश्लीलता हो, जिसका स्वयं 
ध्येय ही अइलीलता हो, वह साहित्य किसी भी हालत में प्रगतिशील नहीं कहला सकता । 

इस सम्बन्ध में छोटा-सा उदाहरण प्रस्तुत है। कुप्रिन का गाड़ीवानों का कटरा' नामक पुस्तक आदि से अन्त 
तक वेश्यालय के सम्बन्ध में होते हुए भी तथा उसमें बराबर अश्लील प्रसंग आने पर भी वह एक प्रगतिवादी रचना कही 
जा सकती है। वात यह है कि उसका उद्देश्य वेश्यावृत्ति की जघन्यत्ता का उद्घाटन करना है। इसके विपरीत सात्र बिना 
कारण सर्वत्र अइलील-प्रसंग लाया है। सात्रे को आधुनिक युग का लंडन-रहस्य लेखक रेनल्डस माना जा सकता है; पर 
उसमें प्रगतिवाद या क्रान्तिवाद कहीं नहीं है । ग्रवश्य उसके तथा रेनल्ड के साहित्य को भी सामाजिक कसौटी पर कसा जा 
सकता है; और वे, जैसा कि पहले ही इंगित कर चुका हूँ, रेनल्डस के क्षेत्र में सामन्‍्तवादी वर्ग तथा सात्र के क्षेत्र में पूँजी- 
वादी वर्ग के क्वास तथा पतन की खबर हमें देते हैं। इस हृद तक यह मानना पड़ेगा कि वे प्रगतिशील हैं, पर जहाँ तक कि 
इस क्लास तथा पतनशीलता को एक गौरवमय रूप देने की चेप्टा करते हैं तथा भ्रम उत्पन्न करते हैं कि यही अवस्था 
गाग्वत तथा स्वाभाविक है, वे निश्चित रूप से प्रतिक्रियावादी हैं । 

जैसे जीवन में यौन वृत्तियों को कुछ भी महत्त्व देने से इन्कार करना गलत है, उसी प्रकार से यह आशा करना 
भी कि साहित्य में यौन आचारों पर श्रधिक जोर न देना या उन्हें कोई महत्त्व न देना गलत है । प्रगतिवाद जैसे सभी क्षेत्रों 
में एक उन्‍नत विचारधारा को लेकर चनता है, बसे ही वह यौन झाचार के क्षेत्र में भी नये यौन-आरचार का प्रतिपादक 
होकर साहित्य में झ्रायेगा । पर वह किसी भी हालत में पानी के गिलास वाले सर्वेवन्धन-मुक्ति का नारा लेकर पूंजीवादी 
ढंग से स्वतन्त्र प्रेम का प्रचार नहीं करेगा । जैसा कि इंगित किया जा चुका है, प्रगतिवादी के दृष्टिकोण से स्वतन्त्र प्रेम 
केवल वही है जो आथिक शोषण तथा दबावों से मुक्त हो । पर प्रेम भी एक सामाजिक गुण है, इसलिए स्वतन्त्रता के नाम 
पर उसे इतना अधिकार नहीं दिया जा सकता कि वह समाज की दूसरी उदात्त भावनाओं को चोट पहुँचा कर उसके संग- 
ठन को नप्ट-अ्रप्ट कर दे ।” 

योन आचार के सम्बन्ध में हमने जो विश्लेषण किया, वही सब तरह के सामूहिक जीवन तथा वैयक्तिक जीवन 
पर लागू होता है। वास्तविक सदाचार में एक उपादान बहुत जबरदस्त होगा, बल्कि उसके बिना कोई भी आचार दरा- 
चार ही कहलायेगा। वह उपादान यह है कि मनुष्य के द्वारा मनुप्य का शोषण किसी भी तरह नहीं होना चाहिए । इस उपा- 
दान को प्राप्त कर लेने के बाद वाकी बातें उठती हैं। सदाचार में धनी द्वारा मजदूर का, ब्राह्मण द्वारा झुद्र का, सेयद हारा 
शेख का, पुरुष द्वारा स्त्री का शोषण बिलकुल वर्जित होगा; दूसरे शब्दों में, समाजवादी समाज में ही, उसको आप चाहे 
किसी अन्य नाम से ही पुकार सदाचार का राज्य हो सकता है। 


राष्ट्रीय प्रगति और नेतिकता 


प्रो० हरिवंश कोच्छड़ 


भ्रध्यक्ष-- हिन्दी विभाग, राजकीय महाविद्यालय, ननोताल 
भौतिक प्रगित 


स्व॒राज्य-प्राप्ति के वाद से भारतवर्ष उन्‍नति के पथ पर ग्रग्रसर हो रहा है। देश में ताना प्रकार की श्रौद्योगिक 
प्रगति हो रही है। स्थान-स्थान पर कारखाने खड़े हो गए हैं। समुचित स्थानों पर नदियों पर बाँध वना कर कृषि के लिए 
सिंचाई का प्रवन्ध किया जा चुका है और भूमि अपेक्षाकृत अधिकाधिक उपजाऊ बनाई जा रही है। विविध उद्योगों द्वारा 
अन्न, वस्त्रादि की पैदावार बढ़ाने का प्रयत्न किया जा रहा है, देशवासियों की दरिद्रता को दूर करने का प्रयत्न हो रहा है। 
प्रत्येक व्यक्ति की ग्राय में भी, कहते हैं कि वृद्धि हो गई है। सारांश यह कि देश को आर्थिक एवं भौतिक दृष्टि से समुन्तत 
करने का हर पहलू से प्रयत्न किया जा रहा है। यद्यपि यह विचारणीय है कि इन साधनों से देशवासियों को भोजन 
और वस्त्रादि की शुविधा अधिक हो सकी है या नहीं । 


वेक्षणिक प्रगति 


शिक्षा के विस्तार के लिए भी स्थान-स्थान पर नये-नये विद्यालय खोल दिये गए हैं। विद्यालय स्तर तक 
शिक्षा सर्व-जन सुलभ हो सके, इसके लिए नये-तये कदम उठाये जा रहे हैं। तकनीकी और इंजिनीयरिंग की शिक्षा 
को बढ़ावा देने के लिए अनेक नवीन महाविद्यालय स्थापित कियेजा रहे हैं। विज्ञान की गिक्षा को प्रोत्साहन दिया 
जा रहा है, छात्रवृत्तियाँ देकर दक्षता प्राप्ति के लिए बाहर विदेशों में भेजा जा रहा है। दूसरी ओर यह भी सुनने में मरा 
रहा है कि शिक्षा का. स्तर गिरता जा रहा है। विद्यार्थियों में अनुशासन की भावना घटती जा रही है। अनेक शिक्षा 
संस्थाओं में हड़ताल होने के और विद्यार्थियों द्वारा अपने अध्यापकों के प्रति दुव्यंबहार के उदाहरण भी सुनाई दे जाते हैं । 
सारांश यह है कि देश में मानव के शारीरिक सुख और भौतिक विकास के विविध प्रयत्न किये जा रहे हैं। इन प्रयत्नों का 
फल यदि अभी नहीं तो निकट भविष्य में उपलब्ध हो सकेगा; ऐसी झ्राशा की जा सकती है । 

किन्तु मानव केवल शरीर मात्र ही नहीं। शरीर बिना भरीरधारी आत्मा के व्यर्थ और वेकार ही समभा जाता 
है । आजकल हम अपने शरीर की सुख-सुविधा की ओर तो दत्तचित्त हैं, आत्मा की उन्‍नति की ओर से पूर्ण निरपेश्ष हैं । 
मेरा अ्भिप्राय यह नहीं कि हम शरीर की उपेक्षा करें। शरीरसादं खलु घ्म-साधनस्‌ शरीर ही समग्र सिद्धियों का प्रथम 
साधन है। किन्तु शरीर को ही सब कुछ समभ बैठना, आत्म-तत्त्व की अपेक्षा उसे प्रधानता देना, उचित नहीं । 


धर्म: संस्कृति का मूल मंत्र 


हमारी संस्कृति का मूल मन्त्र धर्म रहा है; किन्तु यहाँ धर्म शब्द को संकीर्ण अर्थ में न लेकर व्यापक अर्थ में 
लिया गया है। धर्म शब्द अनेक श्रथों में व्यवहृत होता है। धर्म का आधुनिक अर्थ वही है जिस अर्थ में अंग्रेजी का 
'रिलिजन' शब्द प्रयुक्त होता है, जैसे हिन्दू धर्म, ईसाई धर्म इत्यादि। प्राचीन समय में इस अर्थ को अ्भिव्यक्त करने के 
लिए मत या मतवाद शब्द का प्रयोग होता था। कभी-कभी धर्म शब्द धामिक क्रियाओं अ्रथवा नाना संस्कारों के अर्थ में 
भी प्रयुक्त होता है, किन्तु इस भाव के लिए प्राचीन शब्द आचार है। कहीं-कहीं धर्म भब्द कानून अर्थात्‌ मानव शिष्ठा- 


श्द ] श्राचार्यश्री तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ [ तृतीय 


चार सम्बन्धी नियमों के लिए प्रयुक्त होता है, जैसे मानव धर्म शास्त्र । धर्म शब्द कभी-कभी व्यक्ति के कर्तव्य के अर्थ में 
भी प्रयुक्त होता है,उदाहरणार्थ--विद्यार्थी का धर्म है गुरुका आदर करना,राजा का धर्म है प्रजा की रक्षा करना इत्यादि। 
इस शब्द का सर्वाधिक प्रचलित अर्थ है--सत्य और न्याय-सम्बन्धी ऐसे सावंकालिक तथा सा्वभौम नियम जिनका 
पालन करना सभी को अभीष्ट है । 
इस प्रकार जब कहा जाता है कि भारतीय संस्कृति का मूलमन्‍्त्र धर्म है तो वहाँ धर्म गब्द का प्रयोग इसी व्यापक 

अर्थ में किया जाता है। वस्तुतः धर्म ही मनुष्य और पशु का भेदक है-- 

झ्राहार निद्रा भय मंथुनं च सामान्यमेतत्‌ पशुभिनंराणाम्‌। 

धर्मो हि तेषघामधिको विशेषों धर्मेण होना: पशुभिः समाना:॥ 

ही कारण है कि हमारे जीवनद्रप्टा मनीषियों ने पुरुषार्यत्रय में धर्म को ही प्रथम स्थान दिया था। 


विभिन्‍न ग्रर्थों में धर्म शब्द का प्रयोग 


धर्म शब्द संस्कृत की 'धू-धारणात्‌' धातु से व्युत्पन्न हुआ है। धर्म प्रजा को, जनता को एक सूत्र में धारण करता 
है। घारणाद्धमंमित्याहु: धर्मो घारयति प्रजा: । धामिक भावता भारतीय साहित्य में पूर्ण रूप से दृष्टिगत होती है। 
व्याकरण, दर्शन, गणित, आयुर्वेद किसी भी विषय का ग्रन्थ हो, सबका झारम्भ मंगलाचरण से होगा। नाटकों की समाप्ति 
केंसी भरत-वाक्य से होगी, जिसमें सभी की मंगलकामना की जाती है। 
राजनीति में भी धर्म का स्थान है। धर्म को वहाँ से बहिष्कृत नहीं किया गया । यदि रामचन्द्र ने सीता का परि- 
त्याग किया तो लोकधर्म भावना के लिए स्वार्थ-भावना का बलिदान किया । युद्ध में निःशस्त्र को शस्त्र से जीतना अधर्म 
समभा जाता था। राजा को इस बात का गवं नहीं होता था कि उसके राज्य में बड़े-बड़े आलीशान मकान हैं, अत्यधिक 
समुन्तत व्यापार है, नाना समृद्ध उद्योग हैं। कैकय अश्वपति को इस बात का अभिमान था कि-- 
न से स्तेनो जनपदे न चौयों न कदर्यों न मद्यप:। 
नानाहिताग्नि नविद्वान्‌ न स्वेरी स्वेरिणी कुतः ॥ 
धर्म को जिस व्यापक अर्थ में लिया गया है, उसमें धर्म के अन्तर्गत जीवन की पवित्रता, नैतिकता और सदाचार 
का भी समावेश हो जाता है। इस दृष्टि से हम कह सकते हैं कि भारतीय शिक्षा क्षेत्र में भी धर्म का स्थान था। प्राचीन 
समय में गुरुकुलों में विद्यार्थी विद्याध्ययन के लिए जाते थे। वहाँ आचाय॑ उन्हें उपनीत करता था। आचार्य शब्द की 
व्युत्पत्ति की गई है--आचारं ग्राहयति, श्राचिनोति बुद्धि, श्राचिनोत्यर्थान्‌ वा अर्थात्‌ आचार्य उसे कहते थे जो विद्यार्थी 
को वस्तु-ज्ञान कराता था, उसकी बुद्धि का विकास करता था और उसमें सदाचार की प्रतिष्ठा कराता था। शिष्य को 
प्राचीन समय में अन्तेवासी कहा जाता था। वह गुरु के समीप---उसके हृदय में बसता था। अपने लक्ष्य की प्राप्ति के लिए 
अन्तेवासी या ब्रह्मचारी को, आचार्य इन्द्रिय-निग्रह और तपस्या का आदेश देता था । 


श्रभ्यृदय और निःश्लेयस का समन्वय 


महर्षि कणाद ने वैशेषिक सूत्र में धर्म का लक्षण किया है कि यतोडभ्युदय निःश्रेयस सिद्धि: स धर्म: श्र्थात्‌ 
जिससे इहलोक और परलोक दोनों लोकों का कल्याण हो, उसे धर्म कहते हैं । दोनों लोकों का घनिष्ठ सम्बन्ध है । इहलोक 
की ही साधना में लीन रहना और परलोक की उपेक्षा करना अनुचित है। इसी प्रकार परलोक की ही चिन्ता करना और 
इहलोक का तिरस्कार करना भी अनुचित है। दोनों का समन्वय होना चाहिए और दोनों के समन्वय का साधक धर्म है। 

धर्म के इस लक्षण से भारतीय और पाइचात्य विचार धाराओं का भेद स्पष्ट हो जाता है। भारतीय विचारधारा 
इहलोक और परलोक दोनों का कल्याण चाहती है श्र्थात्‌ भौतिक और श्राध्यात्मिक दोनों प्रकार की उननत्ति चाहती है। 
किल्तु पाइ्चात्य विचारधारा केवल भौतिक उन्नति की ओर ही दृष्टिपात करती है। इस दृष्टिकोण से पाइचात्य मानव ने 
मानव की शारीरिक सुख-सुविधा के लिए नाना प्रयत्न किये। विज्ञान की सहायता से उसने मानव के शारीरिक सुखोप- 
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भोग के समग्र साधन जुटाने का प्रयत्न किया । भारतीय विचारक भी इस शारीरिक सुख को उपेक्षा नही करना चाहता, 
किन्तु इसके साथ ही वह परलोक के कल्याण की भी कामना करता है। सारांश भारतीय विचारक भौतिक विकास की 
झवहेलना नहीं करता । भौतिक समृद्धि के अभाव में राष्ट्र की पूर्ण उन्‍्तति नहीं हो सकती। अतः भौतिक विकास के 
साथ-साथ वह आध्यात्मिक विकास भी चाहता है--दोनों का समन्वय चाहता है। 


पदशु-सुधार बनाम मानव-सुधार 


हमारे वर्तमान शासन में धर्म का कोई महत्त्व नहीं । शिक्षा में भी आचार और नैतिक आदर्शों की शिक्षा का 
कोई प्रयत्न नहीं किया जा रहा है । नयी-नयी योजनाएं बन रही हैं। मानव-बरीर के सुखोपयोग के नये-नये साधन जुटाये 
जा रहे हैं, किन्तु जिस मानव के लिए ये योजनाएं हैं, उस मानव के निर्माण के लिए कोई योजना नहीं। किसी भी योजना 
के लिए दो तत्त्वों की आवश्यकता हुआ करती है--श्रर्थ तत्व (घन) और ज्न तत्त्व । इन दोनों के सदुपयोग से ही कोई 
योजना सफल हो सकती है। किसी भी योजना में केवल धन के व्यय के ऊपर ही ध्यान न देकर उसके सदुपयोग पर भी 
विचार करना चाहिए। इसी प्रकार जनसंख्या पर ही विचार न कर जन-विकास पर भी ध्यान देना चाहिए । हमारी 
विविध योजनाओं में मानव के विकास का कोई स्थान नहीं | यदि ये सब योजनाएं जिस मानव के लिए हैं, उस मानव को 
हम सच्चा मानव न बना सकें तो सब व्यर्थ हैं। चूहों मरौर खरगोशों पर परीक्षण हो रहे हैं। घोडों, बलों की तस्ल सुधारने 
के प्रयत्न हो रहे हैं। किन्तु मानव को सुधारने का कोई प्रयत्न नहीं दिखाई देता । 

कल्पना कीजिये कि भारत ने विज्ञान की सहायता से अपनी आथिक समस्या को सुलका लिया। जैसे श्रमे रिका 
और इंगलैंड-जैमे देश भौतिक उन्नति के चरम शिखर पर पहुँचे हुए हैं। उनका अ्न्धानुकरण कर भारत भी भौतिक दृष्टि 
से समुद्ध हो जाता है। किन्तु इससे क्या हम सूखी हो सकेंगे ? क्या वे देश सुखी हैं ? सच्तुष्ट हैं ? आथिक समस्या मनुष्य 
की भ्रन्तिम समस्या नहीं । आर्थिक समस्या के साथ-साथ यदि मनुष्य की आवश्यकताएं भी बढ़ती जायेंगी तो समस्या केसे 
सुलभेगी ? हमें यह कौन बतायेगा कि सच्चा सुख तो आवश्यकताओं को कम करने में है। जब तक मन में सन्तोष पंदा 
नहीं होता, हम निरन्तर लालसाओ्रों की ओर दौड़ते रहते हैं, तव तक सुख सम्भव नहीं । इधर नित्यप्रति भोग्य-सामग्री 
बढ़ रही है, उधर धोखे से झूठी भोग्य-सामग्री तैय्यार करने वाले भी बढ़ते जा रहे हैं । नैतिक स्तर गिरता जा रहा है। 
क्या इसी से भारत सुखी हो सकेगा ? 

हमें हर्ष है कि सब धर्मों में प्रतिपादित आ्राचार मार्ग ढ्वारा आज भी हमारे बीच आचार्यश्री तुलसी उसी प्राचीन 
विचारधारा की प्रकाशमयी मशाल लेकर हमें मार्ग-प्रदर्शन कर रहे हैं। वे भारत की वर्तमान अवस्था को देखकर उसके 
राष्ट्रीय चरित्र के पुनरुत्थान का प्रयत्न कर रहे हैं। उन्होंने अपने अणुव्रत-आन्दोलन द्वारा 'तेतिक जागरण पर बल दिया 
है। वे हमारा ध्यान हमारे प्राचीन भारतीय मनीषियों की विचारधारा की शोर आराक्ृप्ट कर रहे हैं, जिन्होंने घोषणा की 
थी कि आथिक समस्या के हल हो जाने पर भी मानव की वास्तविक समस्या हल नहीं होगी | शरीर को ही सव कुछ न 
समभो । शरीर के पीछे आत्मा है। शारीरिक भूख से ऊंची भी कोई अन्य वस्तु है। भौतिक उन्नति को मानव के विकास- 
मार्ग का साधनमात्र समझो, साध्य नहीं । जिस आचारय॑प्रवर ने हमारा ध्यात उसी प्राचीन पवित्र मार्ग की ओर आकृप्ट 
किया है, हम उनके चरणों में सादर भ्रपनी विनीत श्रद्धाञ्जलि अपित करते हैं । 


मारतीय स्वाधीनता और संत-परम्परा 


मुनिश्री कान्तिसागरजी 
शान्ति का स्रोत 


स्वाधीनता-प्राप्ति के वाद भारतीय नागरिकों का उत्त रदायित्व बहुत बढ़ गया है। आज देश के समक्ष प्रादेशि- 
कता साम्प्रदाथिकता और भाषा ग्रादि कई विषम समस्याएं हैं। पर सवसे बड़ा प्रहन है राष्ट्‌ की नैतिक और चारित्रिक 
दृष्टि से रक्षा का। चरित्र, नैतिकता और व्यवहार-शुद्धि राप्ट्‌ की अमूल्य निधि हैं । नागरिकों का सामूहिक विकास 
इसी आदशोन्मुखी उत्कर्ष पर निर्भर है । सुरक्षा का आधार ही राष्ट्र का सर्वोच्च चरित्र है, जिसका निर्माण नीतिमत्ता- 
पूर्ण दैनिक जीवन और आचरण पर अवलम्बित है। सैनिकों द्वारा रक्षा की अपेक्षा आत्मिक स्वावलम्बन मूलक संरक्षण 
अधिक स्थायी व प्रेरणाप्रद होता है। भौतिक रक्षा की अपेक्षा आज्यात्मिक परम्परा की रक्षा का सार्वकालिक महत्त्व है। 
आधिक दृष्टि से अत्यन्त समुन्नत राष्ट्र या व्यक्ति वास्तविक सुख-शान्ति का अनुभव नहीं कर पा रहे हैं। भ्र्थमूलक 
उन्नति भले ही वेयक्तिक जीवन को भौतिक दृष्टि से समाज में उच्च स्थान पर प्रतिष्ठित कर सके; पर जब तक स्वार्थ- 
मूलक संघर्यों की परम्परा समाप्त नहीं होती, ज्ोषकवृत्ति जीवन से सदा के लिए समाप्त नहीं होती और प्रतिहिसा व 
प्रतिशोध की भावना का निर्मुलन नहीं हो जाता, तब तक जन-जीवन सामूहिक शान्ति का सुखानुभव नहीं कर सकता । 
समत्व ही शान्ति का स्रोत है। ! 

भारत में मानवता का शाइवत मूल्य सदा से रहा है। समाजमूलक आध्यात्मिक परम्परा के तत्त्वदर्शी और 
प्रवुद्ध चिन्तकों ने दीकाल-व्यापी साधना-जनित अनुभूति को वेराग्यमूलक त्याग्पूर्ण जीवन व्यतीत करने की महती 
प्ररणा दी है ताकि मानवता की लता, विश्वमण्डप पर फैले और राष्ट्रीय चरित्र का सह-अस्तित्व के आधार पर दढ़ संग- 
ठन हो तथा प्राणि-मात्र के प्रति व्यक्ति-स्वातन्त्यमूलक समत्व की भावना जीवन में साकार हो। व्यक्ति का प्रेरणाशील 
व्यक्तित्व व आदशे-पोषक भाव एवं सहिष्णुता, राष्ट्रीय चरित्र के पहलू हैं। ऐसे ही गुणों द्वारा नैतिकता-सम्पन्न उत्क्रान्ति 
पूर्ण विचारों को जन्म मिलता है। संघर्षों को समन्वय की दृष्टि मिलती है और अनुभव की अभिव्यक्ति स्वावलम्बन की 
ओर उत्प्रेस्ति करती है। तात्पय कि राजनंतिक श्रम द्वारा अजित स्वाधीनता की रक्षा नीति, संस्कृति और आत्मलक्षी 
संस्कारों को जीवन में मूत्तंहूप देने से हो सकती है। हमें केवल नव निर्माण के नाम पर विशाल बाँध, सरोवर, राजमार्ग और 
बृहत्तर व सर्वसुविधा-सम्पन्न भवनों का ही निर्माण नहीं करता है और न ही यंत्रवाद को प्रोत्साहित कर भ्रकिचनों की उदर- 
पूर्ति का मार्गावरोध करना है; अपितु हमें तो साम्राज्यवाद-पोषक संस्कृति को समाप्त कर जनतन्त्रमूलक श्रमण--संत+- 
संस्कृति को जनजीवन में सम, शम और श्रम द्वारा प्रतिष्ठापित करना है ताकि वैयक्तिक स्वार्थ और संघर्ष समाप्त होकर 
मानव मानवके रूप में, सम्मानपूर्वक जीवित रह सके । यद्यपि अपेक्षित भौतिक विकास की आवश्यकतानुसार उपयोगिता 
को ध्यान में रख कर जीवन में संयम की स्थापना करनी है और वह॒ तभी सम्भव है जब कि भारतीय राजनीत्ति्ञों की 
अपेक्षा श्रमण परम्परा से प्रेरणा ले। वासना-नाशक तत्त्वों की राष्ट्रीय अभिवृद्धि से भ्रन्य विकासों में बाधा की सम्भावना 
नहीं रहती । 


त्याग-वे राग्य बनाम पलायनवाद 


यह संकेत इसलिए करना पष्ठ रहा है कि हमारे भाग्यविधाता यह सोचते हैं कि देश के नव निर्माण के समय यदि 
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युवकों को त्याग-वैराग्य की ओर मोड़ेंगे तो देश की नव सृष्टि कैसे सम्पन्न होगी ? इससे तो उनमें कर्मठता के स्थान पर 
पलायनवादी भावलना प्रोत्साहित होगी। पर यह तो स्त्रीकार करना ही होगा कि आज हमें निस्पृह और अनाकांक्षी 
व्यक्तियों की आवश्यकता है, जो सत्ता और संपत्ति के समान वितरण में आस्था रखते हों । आध्यात्मिक प्रेरणा-सम्पन्न 
व्यक्तित यदि जनोननयन के लिए अपना जीवन अपित करता है, तो वह सत्तालिप्सु नेताओं की अपेक्षा अधिक सफल 
होगा। हमें अपनी संस्क्ृति का सुदृढ़ संबल ले आगे बढ़ना है। हमारी राजनीति की प्रष्ठ-भूमि भी संस्क्रति-निष्ठ होनी 
चाहिए, ताकि ऐसी मानवता का नव-निर्माण हो सके, जिसमें जातिगत उच्चत्व, नीचत्व, साम्प्रदायिकता और भाषा 
आदि के क्षुद्र भावों को पनपने का अवसर ही न झाये । जिन विगत कुप्रवृतियों से पराधीनता के बन्धन पोषित हुए हैं, जिन 
- स्खलनाओं से हमारी नैतिक परम्परा धूमिल हुई थी, उनके प्रति आज प्रचुर सावधानी की अपेक्षा है । 


अध्यात्म और राजनीति 


: राजनीति अवचिरस्थायी तत्त्व होते हुए भी ग्रद्यतन-युग में धर्म, संस्कृति और समाज-व्यवस्था में इसका अ्रत्यधिक 
प्रभाव है। कहता अनुचित न होगा कि आध्यात्मिक विकास की पृष्ठभूमि भी राजनीति बनती जा रही है। सामाजिक 
और राष्ट्रीय व्यवस्था का जहाँ तक प्रश्न है, वहाँ भ्रंशत: राजनेतिक सिद्धान्त उपेक्षित नहीं रखे जा सकते; पर जीवन के 
अन्य आदरशोन्मुखी उत्कर्ष के लिए तो प्रेरणा का स्रोत संस्क्ृति को ही मानना होगा। संस्कृति, धर्म और नैतिकता यदि 
राजनीति के सहचरी होने लगे, तो केवल स्वार्थमूलक द्प॑वृत्ति को ही प्रोत्साहन मिलेगा, जबकि मानव का काम्य है-- 
प्राणीमात्र का सर्वोदिय, जो अहिसा, संयम और तपोमय जीवन की त्रिवेणी पर आश्रित है। इस संगम का जिसके जीवन 
में सामंजस्य है, वही उदारचेता व्यक्ति राष्ट्रीय चरित्र का सुदृढ़ निर्माण कर, स्वाधीनता की जड़ों का सिचन कर, सुदीर्घ 
काल तक चरित्र द्वारा राष्ट्र-ज्योति को प्रज्ज्वलित कर देश की आध्यात्मिक प्रभा से विश्व को प्रभावित कर सकता है! 
स्वार्थ-रहित जीवन ही राष्ट्र को प्राणवरान व संस्क्रारशील वना सकता है। वही राष्ट्र से कम-से-कम लेकर, उसे अधिक-से- 
अधिक दे सकता है। 

अतीत का इतिहास व तात्कालिक राजनैतिक परिस्थितियाँ इस वात की ओर ध्यान आकृप्ट करती हैं कि बहु- 
मुखी राष्ट्रीय विकास के लिए किस प्रकार के व्यक्ति अपेक्षित हैं। यद्यपि जनतन्त्र में हाथ गिने जाते हैं, पर देखा यह जाना 
चाहिए कि व्यक्तित्व में ऐसी कौन सी चरित्रमुलक सौरभ और साधना का सौन्दर्य परिव्याप्त है, जो सचमुच नैतिकता के 
उच्च धरातल पर राष्ट्र को प्रतिष्ठित कर सके । क्योंकि विकास का कार्य अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। बिना आत्मिक प्रकाश 
के और बिना स्व-विकास के राष्ट्र-विकास संभव ही नहीं है; और यह तो सवे-विदित ही है कि त्रुटिपूर्ण व्यक्तित्व सर्वत्र 
हानिकर होता है । 

आज चारों तरफ से विकास की ध्वनि कर्ण-गोचर होती है । हर समभदार व्यक्ति विकास के प्रति उद्यत है । वह 
सीमित समय में बहुत-कुछ करना चाहता है; पर बहुत कम व्यक्ति सोच पाते हैं कि राष्ट्र के चरित्र का भी ऐसा विकास 
हो कि एक ही व्यक्ति के सदाचरण से सम्पूर्ण राष्ट्र की अभिव्यक्ति का अनुभव हो सके । किन्तु प्रश्न यह है कि विकास 
ओर चरित्र-निर्माण हो कैसे ? अतीत की ज्योति से स्पष्ट है कि राष्ट्रीय विकास के लिए, स्वस्थ, निर्दोष और बलिप्ठ 
समाज-निर्माण के लिए सर्वप्रथम व्यक्ति का ही सर्वागीण विकास अपेक्षित है, और वह ऐसा होना चाहिए कि आध्यात्मिक 
विकास के साथ जीवन के प्रत्येक पहलुओं के भौतिक विकास में भी अनुस्यूत रह सके। भौतिक विकास जीवन का 
अन्तिम साध्य न होते हुए भी जहाँ तक जानतिक सुख-समृद्धि का प्रइन है, उसे उपेक्षित नहीं रखा जा सकता, क्योंकि भार- 
तीय आध्यात्मवाद व्यक्तिमुलक न होकर समाजमूलक रहा है। मनुष्य स्वयं सामाजिक प्राणी है, अतः समाज और राष्ट्र 
के प्रति उसके जो भी प्रनिवार्य कतंव्य हैं, बिना उनका निर्वाह किये दैनिक जीवन सर्वथा निरापद नहीं रह सकता। 


परिस्थिति और सफलता 


साधना प्राणि-मात्र के विकास का सोपान है। लक्ष्य के प्रति दृष्टि-विन्दु केन्द्रित कर लिये जाने वाले कार्यो की 
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सफलता असंदिग्ध है । एक व्यक्ति की साधना राष्ट्र में सुव-शान्ति का अनुभव कराती है, तो ठीक इसके विपरीत एक 
ही प्रभाव-सम्पन्न व्यक्ति का दुराचरण सुख-शान्ति के लिए संकटापन्न स्थिति खड़ी कर देता है। यह सत्य है कि प्रत्येक 
युग की अपनी भिन्‍न-भिन्‍न समस्याएं होती हैं। यह सब कुछ इसलिए लिखना पड़ रहा है कि साधक या कार्यकर्ता की 
सफलता, विफलता तात्कालिक झनुकूल या प्रतिकूल परिस्थितियों पर निर्भर है। जिस क्षेत्र की ओर हमारा संकेत 
है, उस क्षेत्र की सकलता का आवार परिस्थितियाँ होती हैं। आध्यात्मिक क्षेत्र की बात यहाँ नहीं की जा रही है। 
राष्ट्र में चेतना फूकने और स्वाधीनता दिलाने में महात्मा गांधी की निजी साधना और आत्मिक बल के साथ परिस्थि- 
तियों का भी बहुत बड़ा हाथ रहा है। जानतिक अनुकूल वातावरण से उन्होंने देश की प्रतिष्ठा की अभिवृद्धि की । साथ 
ही ऐसी विचार-प रम्परा वे छोड़ गए कि हिसावादी राष्ट्र भी आज उस पर चलकर गये अनुभव करते हैं। इसके विपरीत 
ईसा और मोहम्मद साहब का उदाहरण है कि दोनों क्रान्तिकारी नर रत्नों ने अपने-अपने प्रदेशों में कुसंस्कारों से मृहस्थ 
मानवों को सत्य-मार्ग पर लाने के लिए बहुत प्रयत्न किया, पर प्रतिकूल परिस्थितियों के कारण वे सफल न हो सके। संसार 
में बहुत कम ऐसे व्यक्तित मिलते हैं, जिन्हें जीवित अवस्था में सम्मान के साथ प्रेरणा का स्रोत भी माना गया हो | मानव 
की अपेक्षा अवसर मनुष्य कन्नों पर पुष्प चढ़ाता है। 

परिस्थितियाँ विकास में सहयोग देती हैं, यह अत्यन्त सुस्पष्ट है। भ्रद्यतन युगीन वातावरण हमारे अनुकल है । 
जब राजनैतिक साधना में परिस्थिति जन्य साफल्य सम्भव है, तो यदि अहिसा, संयम और तपमूलक परम्परा का मूतंरूप 
जन-जीवन में साकार कर दिया जाये तो राष्ट्र की कई ज्वलन्त समस्याएं स्वतः शान्त हो जायेंगी । 

साथ ही अनुकूल परिस्थितियों का स्वतः निर्माण हो जायेगा । कभी-कभी यह भी देखने में आता है कि प्रचण्ड 
व्यक्तित्व-सम्पन्न मानव अयनी आत्मनिष्ठ साधना द्वारा वातावरण को अपने इतना अनुकूल बना लेता है कि न केवल 
बहाँ वेपरीत्य ही समाप्त हो जाता है, बल्कि ऐसी अनुक्ल स्थिति का शाइवत सृजन हो जाता है, जिसकी परम्परा और 
प्रकाश से शताब्दियों तक मानवता अनुप्राणित होती है। भगवान्‌ महावीर आदि लोक-संस्क्ृति व आध्यात्मिक चेतना के 
अग्रदूतों का जीवन इसकी सार्थकता का प्रमाण है। 


प्रशासन का सानदण्ड 


जब सामान्‍य शासकीय सेवा के लिए नियुक्त किये जाने वाले व्यक्ति की योग्यता जाँची जाती है एवं उसका 
निदिवत मापदण्ड भी निर्धारित है, तो ऐसी स्थिति में भाग्य-विधाता समभे जाने वाले व्यक्तियों के लिए भी इस 
प्रकार की व्यवस्था नितान्‍्त वांछनीय है। क्योंकि उसे जनोननयन, शासन-सूत्र-संचालन और अन्य महत्त्वपूर्ण कर्तव्य 
निभाने पड़ते हैं । कम-सै-कम बौद्धिक प्रखरता, पाण्डित्य, क्रिपाशीलता, अनाकांक्षा आदि के साथ उनका वैयक्तिक चरित्र 
निर्दोष व बलिष्ठ होता चाहिए, तभी जनता के हृदय पर अपना प्रभाव स्थापित कर वह जन-विश्वास सम्पादित कर 
सकता है । पर आज यह स्थिति दृष्टिगोवर होती है कि प्रथम पंकित के निरक्षर भट्ाचार्य भी विशिष्ट दल के प्रति अति- 
निष्ठावान होने के कारण सभी क्षेत्रों में उपयुक्त स्थान पाने के अधिकारी समझे जाते हैं। भ्रशिक्षित सेना जिस प्रकार 
रण-कौशल-प्र दर्शन में असफल प्रमाणित होती है, उसी प्रकार अपेक्षित ज्ञान की अपूर्णता के कारण तथाकथित भाग्य- 
विधाता को भी सफलता प्राप्त नहीं होती है। ऐसे लोग व्यर्थ ही योग्य व्यक्ति का स्थान रोक कर देश के विकास व उचित 
कार्य-संचालन में बाधक बनते हैं । 


अाचरण मलक ज्ञान 


सच्चरित्रता के साथ उचित शिक्षा भी अनिवायं है। चरित्रहीन व अयोग्य व्यक्तियों को प्रोत्साहन देने में भले 
ही दलगत स्वार्थ सिद्ध हाते हों या सत्तालिप्सुओं का सिंहासन सुरक्षित रहता हो; पर जन-कल्याण की दृष्टि से तो देश 
का अ्मंगल ही होता है। ऐसे व्यक्तियों से सत्य, सदावार और समत्वमूलक प्रेरणा की आजा ही व्यर्थ है। स्वार्थ-प्रेरित 
जीवन और कर्म जन-पोषक न होकर जन-शोषक का ही स्थान लेगा। दल में कतिफ्य चरित्र-सम्पन्न व्यक्तियों का समावेश 
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ही उसकी उच्चता का आधार नहीं होता । उच्चतम विचार भले ही बौद्धिक जगत्‌ में उत्क्रान्ति कर सके, पर आचरण- 
विहीन विचार की उपयोगिता संदिग्ध है। भारतीय ज्ञान-परम्परा आचार मूलक रही है। व्यक्ति के जीवन में रहा 
हुआ श्रेष्ठ गुण ही उसकी समाज में प्रतिप्ठा करता है । उच्च गुगों का केवल धामिक क्षेत्र में ही महत्त्व है, ऐसी बात 
नहीं हैं । सार्वजनिक व व्यावहारिक क्षेत्र में कार्य करने वाले प्रत्येक व्यक्ति में भी इन सब गुणों का इसलिए रहना अनि- 
वाये है कि उसे जनजीवन को भौतिक प्रगति के साथ उच्चतम आध्यात्मिक मार्ग की ओर भी मोड़ना है। यह कार्य विश्व- 
विद्यालयों व अन्य शैक्षणिक संस्थाग्रों द्वारा संभव है । बालकों के मस्तिष्क पर नीति और धर्म की सुकुमार रेखाएं खींचने 
से कच्चे घड़े पर अंकित रेखा के समान अ्रमिट हो जायेंगी । वस्तुतः नवोदित युवकों के लिए जो राष्ट के भावी निर्माता 
होने वाले हैं, संस्कार शीलता व चरित्र की मह॒ती ग्रावरयकता है। 


बेयक्तिक जीवन व सच्चरित्र 


भारतीय संत-परम्परा का भुकाव सदा से गुणों के प्रति ही रहा है। व्यक्ति की बाह्य प्रतिष्ठा का कोई मूल्य 
नहीं, क्योंकि वह सामाजिक वैषम्य का प्रतीक बत जाती है। उनकी प्रतिष्ठा साधना-गर्भित विश्व कल्याणकामी जीवन 
प्रणाली पर अवलम्बित है । 

आज का राजनैतिक जीवन-यापन करने वाला मानव सच्वरित्रता जैसी राष्ट्र-यश-संवर्धक शक्ति को उपेक्षित 
रख कर दौबेल्य को, “यह तो हमारे व्यक्तिगत जीवन की वस्तु है”, “यह तो हमारे निजी जीवन का प्रश्न है, '---कहकर 
टालना चाहता है। वह कहता है--राष्ट्र-उत्कर्ष के लिए जो कुछ वह कर रहा है, वही उसके चरित्र का मापदण्ड होना 
चाहिए। पाइचात्य देगों में तो यह चल सकता है; पर भारत में कथनी और करनी का वैषम्य असह्य होता है। श्राचार 
और विचार का साम्य ही बाह्य जगत्‌ को उद्दीप्त कर प्रशस्त पथ का प्रदर्शन कर सकता है। कार्यकर्ता का जीवन जितना 
शुद्ध और निर्दोष होगा, उतने ही वह अ्रधिक उत्साह के साथ जनता को प्रेरणा दे सकता है। आत्मिक बल की शक्ति से 
प्रेरित प्रत्येक कार्य स्थायी व प्रेरणाशील होता है । वाणी,विचार और कर्म के साम्य के कारण जनता की दष्टि में नेता या 
कार्यकर्ता श्रद्धा का पात्र बन जाता है। जो नेता या धर्मगुरु मानवमात्र को आत्मणुद्धि, उच्च संस्कार और नैतिकता की 
ओर प्रवृत्त नहीं कर सकता, वह अभीष्ट प्राप्ति में क्ृत-कार्य नहीं हो सकेगा । 


स्वतंत्रता-प्राप्ति के पूर्व व पश्चात्‌ 


विकास और सुरक्षा किस प्रकार संभव है ?--यह एक प्रश्न है। वस्तु-प्राप्ति के सामूहिक प्रयत्न में और प्राप्त 
को संजो कर रखने व विकास की ओर गतिमान करने में अन्तर है। स्वाधीनता-प्राप्ति के पूर्व राष्ट के सभी दलों की वल- 
वती आकांक्षा थी कि विदेशी शासन से कैसे मुक्ति प्राप्त की जाये ? उन दिनों मत भेद सीमित थे; पर अब वैषम्य बहुत 
बढ़ा हुआ है। साम्प्रदायिकता, भाषा और प्रादेशिकता के नाम पर जो नग्न ताण्डव हो रहा है, वह राष्ट्‌ के लिए बहुत 
ही घातक है। इससे राष्ट्‌ की सुरक्षा और विकास में बड़ी बाधाएं खड़ी होती हैं। इनको प्रोत्साहित करने वाले व्यक्तियों 
की राष्ट्र-भक्ति संदिग्ध है । इन तीनों के कारण भूतकाल में भी मानव समाज की जो क्षति हुई है, उसे श्रव नहीं दोहराना 
है। राष्ट्र की अ्रखडण्ता के लिए संत्रों की साधना इसका समाधान सरलता के साथ कर सकती है, बच्नर्ते कि वह शासना- 
श्रितनहो। 


राष्ट्र-कल्याण श्र सनन्‍्त-परम्परा 


राष्ट्र-कल्याण की उत्कृष्ट भावना से प्रेरित साधक सर्वप्रथम उच्च विचार को अपनी जीवन रूपी प्रयोगशाला में 
परीक्षण करने के बाद ही अनुभव के बल पर अपनी वाणी द्वारा समाज के समक्ष रखता है। वाणी विहीन साधना का काल 
भी आदर्श का प्रतीक बन जाता है। वाणी का मौन कर्म द्वारा अधिक प्रभावोत्पादक व प्रेरणाशील होता है। इसी से सदढ़ 
व्यक्तित्व का विकास होता है, जिससे राष्ट्रीय विकास का मार्ग सरल हो जाता है। आज विकास का संगीत प्रचलित 
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किल्तु जब तक उच्च विचारों की जीवन में प्रतिप्ठा न हो तथा सहिप्णुतामूलक वृत्ति का जागरण न हो, तब तक केवल 
उच्च वक्‍तव्य या विचार प्रदरशित क रने से कार्य में सकलता नहीं मिलती। विक्रास की परम शर्त यह है कि जीवन को 
सरल और आइम्व रहीन वनाया जाए और ऐसी कोई क्रिया न होनी चाहिए,जिससे किसी को भी मानसिक आघात का अनु- 
भव हो। यद्यपि जीवन-निर्वाह के लिए एकान्त रूप से इसका परिपालत सम्भव नहीं, किन्तु दूसरों को पीड़ा पहुँचाने की 
विवेकमूलक अप्रमत्त परम्परा यदि जीवन में प्रतिक्षण साकार हो, तो निःसन्देह अनुचित रूप से अन्य को असावधानतावश 
जो यन्त्रगाएं दी जाती हैं, उनसे तो अपने-श्रापको बचाया ही जा सकता है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि संयम की साधना 
का कार्य सरल नहीं है, जब कि सम्पूर्ण राप्ट्रमें विपरीत परिस्थिति का झ्ाधिपत्य हो; क्‍योंकि स्वैच्छिक नियन्त्रण तभी 
सम्भव है, जब व्यक्ति आत्म-निष्ठ भावना और संस्कार-भी तल प्रेरणाग्ं के प्रति पूर्णतया निष्ठावान्‌ हो। समत्व की भावना 
प्रागीमात्र के प्रति निःस्वार्थ ममत्व प्रस्थापित करने में सहायक होगी | ऐसी स्थिति में हमारा प्रत्थेक कार्य कर्तज्य के रूप 
में होगा, न कि उपकारार्थ। व्यतित स्वानर्द से अभिभुत होकर सेवा-भावना के मुल मन्त्र को ध्यान में रख कर ही अना- 
काक्षित रूप में स्वकर्वव्य के प्रति उत्मेरित होगा । भारतीय सत्त-परम्परा ने हमें यही सिखाया है । राप्ट्र का वास्तविक 
विकास और संरक्षण संत-परम्परा से प्रभावित व्यक्तित्व हा रा ही सम्भव है। जिसका जहाँ अपना निजी स्वार्थ होता है, 
वहाँ एकान्त रूप से तिप्कपटला के दर्शन असम्भव होने से जनता का उन्‍्तयन आकाशझ-ऊुसुम के समान है । 


शासन-व्यवस्था में ऋषि-मुनियों का प्रभाव 


भारत संस्कृतिनिप्ठ और अध्यात्ममूलक परम्परा में विदवास रखने वाला राष्ट्र रहा है। समस्त भारतीय जीवन 
ऋषि-मनियों की विचारोतेजक आवारमूलक परम्परा से प्रभावित रहा है। सामाजिक और धाभिक व्यवस्था से लगाकर 
राष्ट्र-मंचालन जैसे कार्यो में भी ऋषि-मुनियों का योग झ्रावश्यक्र समझा जाता रहा है; बल्कि उच्चतर शासकों और 
सम्राटों पर उनका झ्राधिपत्य भी था। विधान का निर्माण ऋषि-मुनियों द्वारा होता था और शासक-यर्ग उसे क्रियान्वित 
करता था। तपोवन में पनपने वाली संस्कृति के उपासक थे ऋषि आत्म-साथना में लीन रहने के बावजूद भी राजकीय 
महत्त्वपूर्ण कार्यों से अपरिचित नहीं थे , प्रत्युत आवधच्यकता पड़ने पर जटिल-से-जटिल राजनैतिक उलभनों को सलभाने 
की भी क्षमता रखते थे। उनका निर्णप अन्तिम था । वे समाज, धर्म और राजलैतिक क्षेत्र में समन्वय के समर्थक थे । 

भारतीय ऋषि-मुनियों की उज्ज्वल ऐतिहासिक परम्परा पर दृष्टि केन्द्रित करने से स्पष्ट अवगत होता है कि 
उसने राष्ट्रीय जनोननयन के विकास में जो महत्त्वपूर्ण योग दिया है वह न केवल उल्लेखनीय ही है, भ्रपितु श्रनुकरणीय 
भी । भले ही उतका कार्य भ्रतीत की सीमा में झआवद्ध हो; किन्तु उसके पीछे रहने वाली कल्याण-कामी निर्छल वृत्तियाँ 
त्रिकालाबाधित हैं । 

सत्त-परम्परा-समथित सिद्धान्तों से जो लाभ उन दिनों की प्रतिकूल परिस्थिति में हुआ, वह आज प्रनुकूल परि- 
स्थितिमें क्यों नहीं मिल रहा है; यह विचारणीय प्रश्न है। यों तो ऋषि-मुनि, संत या साधक परिस्थितियों से प्रभावित होने 
की अयेक्षा स्त्रयं परिस्थिति का निर्माण कर अनुकूलता को अपने आत्मिक बल के आधार पर उत्पन्न कर लेते हैं। उनकी 
वागी विचारों का अनुगमत नहीं करती बल्कि विचार वाणी का अनुगमन करते हैं। साधना जनित वाणी का व्यवहार 
जनता को अद्भुत बल प्रदान करता है। वाणी और कर्म का साम्य किसी भी व्यक्ति को श्रद्धा का पात्र बना देता है। 
आज सन्त-परम्परा में भी जो वैषम्य है, उसका एकमात्र कारण उपर्युक्त वैषम्य ही है। 


प्रवाह में एक अवरोध 


सामनन्‍्तवादी युग में सन्त-परम्परा ने जतता के नैतिक स्तर को उच्च धरातल पर स्थापित करने के लिए जो 
महत्वपूर्ण कार्य किये और तात्कालिक समस्याप्रों का जो समाधान किया, उसके मूल्यांकन का यह स्थान नहीं है। फर 
इस उल्लेख के लिए लोभ भी संवरण नहीं किया जा सकता क्रि उन्होंने राजनैतिक और स्थितिपालक परम्परा के वैपरीत्य 
के कारण जो सफलता प्राप्त की, वह अभूतपूर्व थी । वे सच्चे भ्र्थों में सतु के प्रतीक थे । उनकी अपनी निजी समस्या कुछ 
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भी नहीं थी। वे शासकों को प्रसन्‍न कर अपने मत में दी क्षित करने को उत्साहित नहीं थे । वे तो आत्मिक साधना के बाद 
जो शेष समय वचता था, जन-सेवा में लगाते थे । अपने उन्‍नत विचारों द्वारा जनता को सत्य मार्ग पर लाने में योग देते 
थे। उच्च सिद्धान्त और विचार सन्त-जीवन में श्रोत-प्रोत रहने के कारण ही उन्होंने सम्पूर्ण एशिया को संस्क्रति के एक 
सूत्र में वाँध रखा था। पर उन दिनों सबसे बड़ी बाधा इनके सामने थी--जातिवाद की । वह राष्ट्र पर इस प्रकार छाया 
हुआ था कि गूणमूलक परम्परा के स्थान पर व्यक्तिमू नक परम्परा का आदर होता था। ग्यारहवीं शती के बाद का इतिहास 
इस बात का साक्षी है कि इतखूर्व यवन, शक, हण, आमीर आदि अनेक विदेशी जातियाँ शासक के रूप में आई, लेकिन वे 
भारतीय बन गई। इसका एकमात्र कारण यही था कि उन दिनों श्रमण या सन्त-परस्परा का व्यापक प्रभाव जन-जीवन 
पर था। बाद में भारतीय समाज के वहुसंख्यक वर्ग में वह पाचन शक्ति ते रही या दूसरे गब्दों में कहा जाये तो श्रमण- 
परम्परा भी सीमित वर्ग की सम्पत्ति हो गई थी, एवं जातिवाद इतना प्रव॒ल हो गया कि सर्वगुण सम्पस्न व्यक्तित 
भी उपेक्षा की दृष्टि से इसलिए देखे जाने लगे कि निर्धारित उच्च कुल में उत्सन्त नहीं हुए थे। इसी संकीर्ण मनोवृत्ति के 
कारण मुसलमान भारतीय संस्कृति में त खप सक्रे । उनके प्रति स्वार्थान्य व्यक्तियों ने इतना भवंकर घुणा का भाव फैलाया 
कि भारतीय विद्या के ग्रनन्‍्य उपासक अलवेझती जैसे विद्यासाधक को भी उपेक्षित रखा गया । यहाँ तक कि संस्क्रत भाषा 
के ज्ञान-संपादनाथ जब वह विद्याशाला में जाते थ तो उन्हें द्वार पर बेंठाया जाता था और चले जाने पर उस स्थान पर 
गोबर-मिश्रित जल छिठक दिया जाता था। 

सन्‍्तों ने जाति की अपेक्षा सदा से गुणों को महत्त्व देकर श्रम ण-परम्परा-मान्य पद्धति को अपनाकर उदार और 
विशाल हृदय का परिचय देते हुए, उदार चरितानान्तु वसुघंव कुठुम्बकन्‌ के आदर्श को जीवन में मूर्त रूप दिया। सत्ता- 
धीछ्ों ने, जो स्वार्थी पुरोहितों के प्रवंचमय प्रभाव से प्रभावित थे, उनके मानवतावादी आत्मलक्षी विचार-प्रवाह को 
उत्तना सफल नहीं होने दिया, जितनी अपेक्षा थी। राजनैतिक दृष्टि से सापेक्षटः साफल्य न मिलने के वावजूद भी साथकों 
की साधना एकान्त विफल न हुई । उन दिनों जन-हृदय पर सन्‍्तों ने अपने नैतिक गुणों रा चरित्र का ऐसा प्रभाव डाला 
कि उसे निष्क्रिय नहीं होने दिया, बल्कि स्वावलम्बन की ओर प्रेरित किया । यही कारण था कि देश उन दिनों पराधीन 
होने पर भी सांस्क्रतिक दृष्टि से मानसिक दासत्व का श्रनुभव न कर सका था । 


नया मोड़ 


विधान दरीर पर शासन करता है न कि हृदय पर । सन्‍्तों का अधिकार जनता के हृदय पर था। क्या कारण 
है कि इतनी महान्‌, बलिष्ठ एवं निर्दोष विरासत को पाकर भी स्वाधीनता मिलने के बाद भी जनता सुख और सन्तोष 
का अनुभव नहीं कर पा रही है ? ठीक इसके विपरीत राष्ट्रीय चरित्र व नैतिकता का धरातल प्रतिदिन गिरता जा रहा 
है, इसे सुधारने के लिए राज्य के कर्मठ नेता विधान द्वारा प्रयत्नशील हैं। किन्तु परिणाम अनुकूल नहीं निकल पा रहा 
है। ज्यों-ज्यों वैधानिक नैतिकता बढ़ती जा रही है, त्यों-त्यों अनेतिकता वैधानिक रूप धारण करतो जा रही है। नित 
नई समस्याएं खड़ी होती जा रही हैं। भ्रप्ठाचार-निवारण के लिए वक्तव्य देने वाले भी जीवन में सदाचार को व्याव- 
हारिक रूप से प्रतिष्ठित नहीं कर पा रहे हैं, जो इसके उन्मूलन का सरल मार्ग है। सच्चे अर्थों में राष्ट्रीयता की भावना 
का जीवन में सामंजस्य नहीं हो पा रहा है। यदि यही परम्परा चलती रही, तो अहिसा और सत्य से प्राप्त स्वाधीनता 
की रक्षा व राष्ट्र का नैतिक दृष्टि से विकास केसे हो सकेगा ? एवदर्थ तो त्यागपूर्ण जीवन-यापन करने वाले व्यक्ति ही 
प्रेरणा के खोत बन सकते हैं और उन्हीं के द्वारा सूचित कार्य सफलतापूर्वक सम्पादित किया जा सकता है। 

सांसारिक जीवन में उलभा हुआ व्यवित कितना भी त्यागी व कर्मठ क्यों न हो, पर उसकी शक्ति, मर्यादा और 
प्रभाव सीमित ही रहते हैं। विशेषकर सत्ता के सिहासन पर आरूढ़ व्यकित कितना भी तटस्थ व समस्वय-व॒न्ति का क्यों 
न हो, पर परिस्थितिव्श उसे अबने दल का समर्थन करना ही पड़ता है । कभी-कभी सत्य और नैतिकता तक को ताक 
में रख देना पड़ता है। स्वार्थ सिद्धि के लिए आदर्श व्यावहारिकता खो बैठता है। ऐसी स्थिति में सन्त ही सफल हो सकते 
हैं। व्याग, तपदयर्या, संयमशील वृत्ति और विद्व-कल्याण की भावनाओं से परिपूर्ण उनका हृदय दूसरों के हृदय को परि- 
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वर्तित करने में समर्थ हो सकता है। 

आज के प्रचारात्मक युग में कभी-कभी बड़े-बड़े सन्देश भी विफल हो जाते हैं, किन्तु जिन दिनों प्रचार के किसी 
प्रकार के साधन नही थे, उन दिनों श्रमणों--सन्‍्तों ने सम्पूर्ण एशिया को अपने सांस्कृतिक प्रभाव से न केवल प्रभावित 
ही किया था, अपितु वहाँ के जन-जीवन पर जो प्रेरणा की छाप छोड़ी थी, वह आज भी शोधकों को वहाँ की लोक-संस्क्ृति 
और स्थापत्यावशेषों में परिलक्षित होती है। प्रचार वही सफल व स्थायी होता है जिसके पीछे साधना का बल और ओज 
हो। भारतीय सन्त-परम्परा के राजन॑तिक सन्त महात्मा गांधी का जीवन इस बात की ओर संकेत करता है। जनता 
की सेवा या राष्ट्रीय विकास के पूर्व व्यक्त को अपने-आप को मांजना चाहिए या अपनी दूषित वृत्तियों को जीवन से पृथक्‌ 
कर देना चाहिए। सशक्त व्यक्तित्व ही साधना द्वारा सेवा के क्षेत्र में सफलतापूर्वक अग्रसर हो सकता है! विधान द्वारा 
यगासित मानव की सफलता संदिग्ध हो सकती है, पर आच्तरिक प्रेरणा व नीतिमत्तापूर्ण जीवन बिताने वाला किसी भी क्षेत्र 
में अपनी परम्पराञ्रों का बीजवपन कर सकता है। 


साधु-समाज और शासन 


भारत में साधु नामधारी व्यक्तियों की संख्या बहुत बड़ी है। वे भी अपने को संत-परम्परा के वाहक ही मानते 
हैं। किन्तु अपने कर्म का दायित्व इनमें से कितने समभते हैं--यह एक प्रश्न है ? सख-शान्ति और वैभव के साथ वैयक्तिक 
जीवन को समुद्ध बना लेना कोई बड़ी बात नहीं है। अपने विज्येष सम्प्रदाय के अनुयायियों को समभा-बुझाकर अपने प्रति 
आदर का भाव बनाय रखना भी कठिन नहीं है; पर त्याग, तपर्चर्या और शुद्ध व्यवहार द्वारा मानव मात्र को समत्व की 
श्रणी में गिन कर उनको चारित्रिक विकास व सदाचारमय जीवन की ओर प्रोत्साहित करना दूसरी बात है। साधु-समाज 
का सामूहिक रूप से इस बात की ओर जो प्रयास है, वह नगण्य है। कहने के लिए साधु-समाज की बिखरी हुईं शक्ति को 
भारत साधु-समाज नामक संगठन द्वारा एकत्र कर देश-कल्याण के काम में प्रयुक्त किया जाता है; संयम और सदाचार 
मूलक सेमिनार भी होते रहते हैं; पर क्या ये प्रयत्न जिस सीमा में हो रहे हैं, इनसे राष्ट्रीय विकास और चरित्र के साथ 
सदाचार की शोर मानव को प्रवृत्त होने की प्रेरणा मिलेगी ? 

शासन के अधीन रहकर साधु-समाज या कोई भी संत विकासपूर्ण कार्यों में गतिशील हो ही कैसे सकता है ? 
शासन के द्वारा सभी प्रकार की सहूलियतें तथाकथित व्यक्तियों को भले ही संप्राप्त हो जायें, पर उन्हें सत्ता के सम्मुख 
विरकक्‍त होते हुए भी नतमस्तक होना ही पड़ता है। शासक दल के स्वार्थों का समर्थन भी करना पड़ता है। वहाँ औचित्य 
का कोई प्रइन नहीं है। एक समय था जबकि भारत में विधान का निर्माग ऋषि-मुनियों द्वारा सम्पन्न होता था और 
शासकों द्वारा इसे क्रियान्वित किया जाता था। इस विधान-निर्माण में न दलगत स्वार्थ निहित था और न शासकों के 
प्रति पक्षपात ही । तात्परय संत-परम्परा का प्रभाव राजनीति पर इतना था कि शासक भी सन्‍्तों से भयभीत रहते थे । इस 
विधान में आवश्यकता पड़ने पर तथा यदि कोई शासक सत्य से पराइमुख होकर कंसा भी अपराध करता, तो वह दण्ड 
का पात्र बनता था । पर आज शासक ही विधान का निर्माता है और वही इसे अमल में लाने वाला भी। ग्रत: यदि 
आज शासक भयंकर अपराध भी कर बैठे तो उसे कोई दण्ड देने वाली शक्ति नहीं है। यही कारण है कि आज के विधान 
में, शासक दल द्वारा निमित होने के कारण जहाँ कहीं भी प्रातिक्ल्य दृष्टिगोचर हुआ, वहाँ तत्काल उसमें परिवर्तन 
या परिवद्धंन कर दिया जाता है। ऋषि-मुनियों को न संसार से लगाव था, न उनका कोई निजी स्वार्थ ही था। वासना- 
रहित कृत्य ही स्थायी कोटि में आता है । 


चरित्र श्लोर जीवन का तादात्म्य 


यदि भौतिकवाद के प्रभाव से प्रभावित राष्ट्र को चरित्र और संयम की उच्च भूमि पर प्रतिष्ठित करना है तो 
शासक व सार्वजनिक कार्यकर्ताओं पर संत-परम्परा का अंकुश नितानत वांछनीय है। उनका भी चारित्रिक मापदण्ड 
निर्धारित किया जाना ही चाहिए । जब तक उनमें त्याग और सहिष्णुता की भावना जागृत न होगी, तव तक वे राष्ट्रीयता 
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को नहीं निभा सकंगे। स्वयं कोई वैभवपूर्ण जीवन-यापन करे और जनता को त्याग-वैराग्य का संगीत सुनाए तो इसका 
क्या प्रभाव पड़ सकता है ? यह कार्य तो उन संतों का है, जो सादा जीवन बिताते हुए, वासना पर विजय प्राप्त कर, 
जनता को अहिसा द्वारा संयम की ओर उत्जेरित कर सकते हैं। आज की राजनीति यदि संत-परम्परा से प्रेरित हो, तो 
जो संघर्ष सत्तात्मक गुटों में हैं, वे समाप्त हो सकते हैं । देश की सुरक्षा चरित्र के वास्तविक विकास पर ही अवलम्बित 
है। चरित्र की केवल आध्यात्मिक जीवन में ही झ्ावश्यकता है--ऐसा कभी-कभी सुनाई पड़ता है। पर वस्तुतः चरित्र 
और जीवन का ऐसा तादात्म्य है कि उसे किसी भी क्षेत्र से अलग नहीं किया जा सकता । 


श्रणत्रत-प्रान्दोलन 


भारतीय संत-परम्परा की अभिव्यक्ति स्पष्टतः अणुद्नत-आन्दोलन में परिलक्षित होती है। जनतन्त्रमुलक 
युग के लिए अ्रणुत्रत एक ऐसी आचार-पद्धति है, जिसके परिपालन द्वारा गृहस्थ स्वयं सदाचारमय आ्रात्मलक्षी जीवन-यापन 
करते हुए भी महत्त्वपूर्ण राष्ट्रीय विकास-कार्यों में भी न केवल सक्रिय योग ही दे सकता है, अपितु दर्शन के प्रकाश में ज्ञान 
द्वारा चरित्र की सुदृढ़ परम्परा भी स्थापित कर सकता है। यद्यपि इसे कतिपय व्यक्तियों द्वारा साम्प्रदायिक आन्दोलन 
घोषित करते हुए यह कहा गया कि यह तो केवल जैन गृहस्थों की ही एक विशिष्ट आचार-पद्धति रही है, पर सत्य तो 
यह है कि जो प्राणि-मात्र के सर्वोदिय में विश्वास उत्पन्न करने में अपना जीवन समर्पित करता है और जिससे विश्व मानव 
को महती प्रेरणा मिलती है, जिससे भय और आशंका समाप्त होती है और जो नागरिक जीवन की समृद्धि की ओर सकेल 
करता है--ऐसा भ्रध्यात्ममूलक व्यावहारिक झ्रान्दोलन साम्प्रदायिक सीमा में आ ही कैसे सकता है ? यह तो एक ऐसा 
संस्कृति-निष्ठ तत्त्व है जो मानव को नैतिकता की ओर प्रवृत्त करता है । व्यक्ति-स्वातन्त्र्य के युग में यही एक ऐसी श्राचार- 
शैली है जो अपनी निःस्वार्थ और कतंव्य-भावना से प्रेरित वृत्ति से राष्ट्र में मनुपम बल और ओज का संचार करती है। 
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धर्म और नेतिकता 


श्री ज्ञोभालाल गुप्त 
सहसम्पादक--हिन्दुस्तान 


धर्म और नैतिकता अन्योन्याश्ित हैं; उनको एक-दूसरे से पृुथक्‌ नहीं किया जा सकता। नैतिकता का जन्म 
धर्म से होता है; बल्कि यों कहना चाहिए कि धर्म में ही नैतिकता का समावेद होता है। कुछ लोग ऐसा समभते हैं कि 
नैतिकता के प्रसार के लिए धर्म के सहारे की आवश्यकता नहीं है। वे लौकिक नैतिकता में विश्वास करते हैं। मनुष्य 
को समाज में रहना पड़ता है और इसलिए समाज के हित में ही व्यक्ति का हित समाया हुआ है। समाज के हित में 
व्यक्ति को अपने स्वार्थ का बलिदान करने के लिए पस्तुत रहना चाहिए । किन्तु जब मनुप्य को यह पता है कि उसका 
जीवन क्षगं-भंगुर है और उसका प्रत्यक्ष हिंत उसके अपने और परिवार के उत्कर्ष में निहित है, तो वह समाज के हित के 
लिए काम करने को क्यों प्रेरित होगा ? अवध्य ही समाज अपनी रक्षा के लिए नियम वनाता है और व्यक्ति को उन 
नियमों का पालन करने के लिए बाध्य करता है; किन्तु यह ऊपर से लादी हुई वैतिकता स्थायी नहीं हों सकती । अवसर 
मिलते ही वह इन सामाजिक नियमों की अवहेलना करने को उद्यत हो जाता है। समाज के नियमों का भंग बड़े परिमाण 
में होता हुआ हम देख सकते हैं । कानून और दण्ड-भय भी सामाजिक नियमों की अवहेलना को रोकने में असमर्थ सिद्ध हो 
रहा है। 

नंतिकता के परिपालन के लिए, दूसरों के कल्याण के लिए, अपने व्यक्तिगत स्वार्थों का बलिदान करने के लिए 
एक मजबूत आधार की आवश्यकता होती है और वह आधार धर्म का ही हो सकता है। धर्म जीवन में मनुष्य का मार्ग- 
दर्शन करता है। उसे बताता है कि उसे क्या करना चाहिए और क्या नहीं करना चाहिए; क्या काम पहले करना चाहिए 
श्रौर क्या बाद में करना चाहिए। मनुष्य को सोचने और समभने की गक्ति मिली है। जब वह इस शक्ति से काम लेने 
लगता हैं तो उसके सामने सबसे पहला प्रइन यही उपस्थित होता है कि उसके जीवन का लक्ष्य क्या है। इस प्रइन का 
उतर सुलभ करने के लिए ही विभिन्‍न धर्मो का जन्म हुआ है। धर्मो के सम्बन्ध में मनुप्यों की अलग-अलग कल्पनाएं रही 
हैं । और उनके अनुसार ही नैतिकता का स्वरूप निर्धारित हुआ है । 

एक मनुप्य है और उसके सामने फैला हुआ एक विस्तृत जगत है। मनुष्य का उस विस्तृत जगत्‌ के साथ क्या 
सम्बन्ध है और उसके साथ उसे कैसा व्यवहार करना चाहिए, यह बताना धर्म का काम है। विभिन्‍न धर्मों के कर्मकाण्ड 
और विधि-विधान अलग-अलग हो सकते हैं; उनका स्वर्ग-नरक, देवी-देवताओ्ों आदि की कल्पनाएं भिन्‍न हो सकती हैं, 
किन्तु एक बात सभी धर्मों में समान दिखाई देती है और वह यह है कि सारे जगत्‌ में एक सर्वोच्च शक्ति व्याप्त हैं। वह 
चतन शक्ित है, ज्ञान-पुंज है और उसे परमात्मा, ईश्वर, आत्मा आदि नामों से सम्बोधित क्रिया जाता है । मनुप्य उसी 
शक्ति का एक अंग है। धर्म यह बताता हे कि उस शक्ति के साथ मनुष्य वंग क्या सम्बन्ध है । वह यह सिखाता है कि एक 
ही शक्ति के अंग होने के कारण जगत्‌ के सव प्राणियों के वीच आत्मीय सम्वन्ध है और इसलिए दूसरों की भलाई के लिए 
प्रयत्त करता उसका धर्म हो जाता है। दूसरों से प्रेम करके, उनकी सेवा करके मनुप्य अपने भीतर सद्‌गुणों का विकास 
कर सकता है और अपने जीवन के लक्ष्य को प्राप्त कर सकता है । जब हम यह मानकर चलते हैं कि हम सव एक ईइवर 
की सन्‍्तान हैं तो हमारे मध्य एक समानता का नाता स्थापित हो जाता है । हम आपस में भाई-भाई हो जाते हैं। फिर 
भाइयों में कोन छोटा और कौन वड़ा, कौत ऊंचा और कौन नीचा तथा कौन निर्मत और सगपन्‍्न होगा ? मनुप्यों में जो 
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विषमता दिखाई देती है, वह धर्म-सम्मत नहीं है। उसे मिटाने का प्रत्येक धर्मशील व्यक्ति को प्रयत्व करना चाहिए। 

जीवन के लक्ष्य के सम्बन्ध में जैसी कल्पना होती है, उसके अनुसार ही मनुप्य का आ्रचरण होता है। अ्रगर किसी 
का यह लक्ष्य है कि उसे जीवन में एकमात्र अपना ही व्यक्तिगत हित सिद्ध करना है तो उसे जो भी साधन उपलब्ध होंगे, 
उनका वह अधिक-से-अधिक अपने हित के लिए उपयोग करना एसन्द करेगा। उसे दूसरों के स्वत्वों का अपहरण करने 
में कोई मिभक नहीं होगी। वह उनके परिश्रम का बेखटके शोषण कर लेगा । इसके अलावा अगर उसने अपने जीवन 
का यह लक्ष्य निर्धारित किया है कि उसे अपने परिवार का, अपनी जाति का अथवा अपने राप्ट्‌ का हित सिद्ध करना है 
तो वह अपने परिवार, जाति अथवा राष्ट्‌ की भलाई के लिए अपने व्यक्तिगत सुख दुःख की परवाह नहीं करेगा । किन्तु 
एक लक्ष्य इससे भी बड़ा हो सकता है कि मनप्य परिवार, जाति और राष्ट्र की सीमाशों को लाँध जाए और मानव-मात्र 
की सेवा के लिए अपने को समपित कर दे | मानव मानव के बीच ग्रभेद की कल्पना सर्वश्रेष्ठ धर्म और सर्वेश्वप्ठ नैतिकता 
है । यही मनुष्य का सर्वोपरि लक्ष्य हो सकता है । 

इस जगत्‌ में जहाँ प्रेम और सहयोग की भावना है, वहाँ संघर्ष और प्रतिस्पर्धा की भावना भी दिखाई देती है। 
उसी को लक्ष्य में रख कर कुछ दाशनिकों ने संघर्ष को विकास का नियम बताया है । वे कहते हैं कि इस संघर्ष में जो शक्ति- 
गाली होते हैं, वे ही जीवित रहते हैं और जो निबंल होते हैं, वे नष्ट हो जाते हैं; इसलिए इस जगन्‌ में यदि किसी व्यवित 
ग्रथवा समाज को जीवित रहना है तो उसे शक्ति-संचय करना चाहिए। किन्तु यदि हम इस नियम को मान कर चले तो 
नंतिकता के लिए कोई अवकाश नहीं हो सकता । शक्ति-संचय करने की प्रतियोगिता में ही दनिया के राप्टु दो गुटों में विभक्त 
हो गए हैं और युद्ध की तैयारियों में बुरी तरह व्यस्त हैं। उन्होंने अरणुबम और उद्जनवम जैसे स्व-संहारकारी अस्च्रों का 
निर्माण कर लिया है; जिनका प्रयोग यदि हुआ तो सब-कुछ नप्ट-अ्रप्ट हो जायेगा। श्रतः यह संघर्ष का नियम अधिक 
काम नहीं दे सकता । मनुष्य को सर्वेनाद् से बचने के लिए नैतिकता की ही शरण लेनी होगी। राप्टरों की सीमाओं को 
लाँघ कर एक विश्व-संघ की स्थापना करनी होगी । वर्तमान संयुक्त राष्टर-संघ' उसी विश्व-संघ की पूर्व-भूमिका है । वह 
राष्ट्रों के मतभेद श्ञान्तिपूर्वक निपटाने का प्रयत्न कर रहा है। किन्तु जब तक राष्ट्रों का पृथक्‌ अ्रस्तित्व है और मनुप्य 
की निष्ठा अपने राष्ट्‌ तक सीमित है, विश्व-संकट हल नहीं हो सकता । मानव की निष्ठा मानव-मात्र के प्रति होगी और 
जगत्‌ के कल्याण की भावना से प्रेरित होकर मनुष्य काम करेगा, तभी सर्वनाश का जो भय सिर पर मँडरा रहा है, वह 
टल सकेगा। 

हमारे अभिमतानुसार नैतिकता का पहला सूत्र यह होना चाहिए कि मनुष्य दूसरों के साथ वैसा ही व्यवहार 
करे, जैसे व्यवहार की वह दूसरों से अपने लिए अपेक्षा करता है । भारतीय नीतिकार ने ठीक ही कहा है आत्मनः प्रतिक्‌- 
लानि परेषाम्‌ न समाचरेत । यदि कोई स्वयं हानि उठाना नहीं चाहता तो उसे दूसरों को भी हानि नहीं पहुँचानी चाहिए। 
यदि कोई चाहता है कि दूसरा उसके स्वत्व का अपहरण न करे तो उसे भी दूसरों के स्त्रत्व का आदर करना चाहिए। 
ईर्प्या, द्वेष, वेर-वेमनस्य, मत्सर, पर-निन्दा आदि जितने दर्गुण हैं, उन सबका त्याग करने के बाद ही मनुप्य दूसरों के वैर- 
वेमनस्थ और निन्‍दा से बचने की अपेक्षा रख सकता है। वर का बैर से और क्रोध का कोध से शमन नहीं हो सकता । बेर 
और क्रोध पर प्रेम और शान्ति से विजय प्राप्त की जा सकती है। दुनिया में बहुधा ऐसा भी देखने को मिलता है कि कोई 
किसी का अपकार नहीं भी करता, बल्कि भला ही करता है, फिर भी उसे बदले में अ्रपकार ही मिलता है । जब भी ऐसा 
अ्रवसर उपस्थित हो तो मनुष्य को निराद्य नहीं होना चाहिए; हिम्नत नहीं हारनी चाहिए; वल्कि अपकार का बदला 
उपकार से ही देने का प्रयत्त करना चाहिए। मनुप्य केवल इसी प्रकार अपने आत्म-गुणों का विकास कर सकता है और 
वास्तविक सुख को उपलब्धि कर सकता है । 

अनैतिक साधनों का उपयोग करके मनुष्य भौतिक सुख-सामग्री जुटा सकता है। इसके लिए उसे दूसरों के परिश्रम 
का लाभ उठाना होगा और उनके न्यायोचित स्वत्वों का अपहरण करना होगा । मनृप्य अपने लिए भव्य भवन का निर्माण 
कर सकता है, आरामदेह पलंग, गद्टों और विजली के पंखों का प्रवन्ध कर सकता है, मोटर अथवा घोड़ा-गाड़ी रख सकता 
हैं; किल्‍तु यह सब साधन-सामग्री सुलभ होने के वाद भी वह मानसिक झजात्ति का शिकार हो सकता है। सच्चा सुख 
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और शान्ति भोग में नहीं, त्याग में है। दूसरों के लिए थोड़ा-सा भी त्याग करने वाले को अनुभव होगा कि उसे इससे 
कितनी आन्तरिक शान्ति और सन्‍्तोष प्राप्त होता है । किन्तु दूसरों के लिए त्याग करते समय भी एक बात की सावधानी 
रखनी होगी । उसे अपने त्याग का प्रदर्शन करने से बचना होगा; कारण त्याग का प्रदर्शन अहंकार और दम्भ को जन्म 
देता है जो मनुष्य को पतन की ओर ले जाता है । 

व्यक्ति और समाज दोनों का कल्याण इसी में है कि व्यक्ति जगत के साथ एकात्मीयता अनुभव करे और अपनी 
सुख-सुविधा की चिन्ता बाद में और दूसरों की सुख-सुविधा की चिन्ता पहले करे । हिसा और असत्य से हमेशा दूर रहे । 
संयम और सादगी को जीवन में स्थान दे । अपनी आवश्यकताओं से अधिक संग्रह न करे; क्योंकि जो ऐसा करता है, वह 
नैतिकता को भंग करता है। नैतिकता जगत के रक्षण, पोषण और विकास के लिए जरूरी है। हमारे वर्तमान अधिकांश 
संकटों का कारण यह है कि हमने नैतिक नियमों का परित्याग कर दिया है। धर्म के मुलभूत सिद्धान्तों के प्रति हमारी 
आस्था जितनी गहरी होगी, उतना ही हमारा नैतिकता का मापदण्ड ऊँचा होगा, हमारी नैतिकता जगत्‌-स्पर्शी होनी चाहिए। 
संकुचित स्वार्यों की परिधि से;बाहुर निकल कर ही हम नैतिक जीवन बिता सकते हैं। नैतिक जीवन का ही दूसरा नाम 
सदाचारी जीवन है। 





अणुव्रत-आन्दोलन : कुछ विचारणीय पहलू 


श्री हरिदत्त शर्मा 
पार्षद--दिल्‍ली नगर निगम, समाचार सम्पादक--नवभारत टाइम्स, दिल्‍ली 


आज के युग की समस्या, विशेषककर भारत के सन्दर्भ में, गरीबी है, जिसके कारण भारत के करोड़ों नागरिक 
नारकीय जीवन बिता रहे हैं। देश का नेतृ-वर्ग और स्वयं ये दलित जन ग़रीबी के विरुद्ध संघर्ष कर रहे हैं। इस संघर्ष 
के साथ एक अच्छी बात यह भी है कि देश में यह विश्वास बनता जा रहा है कि ग़रीबी मि टकर रहेगी । इससे जनता का 
मनोबल बढ़ रहा है। 


आत्मानृशासन 


यह मनोबल जनता को सीधे-सौधे चलने कौ प्रेरणा दे रहा है, पर ऐसी भी बहुत-सी चीज़ें हैं, जो जनता के 
विश्वास और मनोबल को सीधे रास्ते से हटा कर विकट मार्ग की ओर भी अग्रसर होने के लिए विवश कर रही हैं । इन 
चीजों में अनाचार, भ्रष्टाचार और प्रशासकीय अ्रक्षमताश्रों एवं नयी उभरती संस्कृति, पश्चिमी संस्कृति की अनेक 
अनर्गल प्रवृत्तियों का विस्तार भी है। इसी स्थल पर ऐसे प्रयत्नों की आवश्यकता महसूस होती है जो जनता के इस 
विश्वास और मनोबल को कायम रख सकें । इसके लिए देश में तरह-तरह के आन्दोलन चल रहे हैं । इनमें से कुछ आन्दो- 
लन राजनीतिक दलों द्वारा संचालित हैं, कुछ सामाजिक संस्थाओं द्वारा और कुछ धामिक संस्थाओं द्वारा । इस क्षेत्र में 
साधु-संत और मुनि भी आये हैं। इन संतों और मृनियों में संत विनोबा और आचार्यश्री तुलसी भी हैं। विनोबा ने 
युग की समस्या को गम्भीर दृष्टि से देखते हुए रास्ट्रीय चरित्रोत्थान के अपने आन्दोलन के साथ भूदान, ग्रामदान और 
सम्पत्तिदान आदि यज्ञों की प्रतिष्ठा की है। आचार्यश्री तुलसी ने मानव-गुण विकास का क्षेत्र लिया है और इस क्षेत्र में 
वे पिछले एक दशक से जुटे हुए हैं। उनके इस आन्दोलन को उनके शिप्यों और अनुवर्तियों ने देश के कोने-कोने में 
फेलाया है। इस आन्दोलन का सद्प्रभाव पड़ा है, जगह-जगह व्यापारियों, अधिकारियों, सरकारी कर्मचारियों, अ्रध्या- 
पकों, युवकों एवं छात्रों ने अपने जीवन को अधिक पवित्र बनाने की प्रतिज्ञा ली है। कह सकते हैं कि अणुब्रत-आन्‍्दोलन 
के माध्यम से आत्मानुशासन का कार्य बढ़ा है, जिसका कि जनततन्त्र में महत्त्व है। ग्रात्मानुशासन से मनोवल और संघर्ष- 
शक्ति बढ़ती है। इस तरह अणुव्नत-आन्दोलन का एक अपना महत्त्वपूर्ण स्थान है । 


छोटे और बड़ों का संघ 


अणुव्रत-आन्दोलन और इस तरह के अन्य प्रयत्नों के सामने श्रामतौर पर एक प्रइन खड़ा होता है। ग़रीबी के 
विरुद्ध संघर्ष में बहुधा टक्कर बड़ों और छोटों में हो जाती है । जब छोटी जनता अपनी उन्नति के लिए आगे बढ़ती है तो 
उसके लिए बड़े लोगों को रास्ता देना अ्रनिवार्य हो जाता है; पर इस अनिवार्य धर्म को वे निभा नहीं पाते, इसलिए संघर्ष 
की स्थिति आ जाती है। इस प्रकार के संघर्ष के श्रवसर पर अणुन्रत-आन्दोलन के होता क्‍या करें; किसका साथ दें ? 
यदि वे मौन अ्रथवा अकर्मण्य हो जायें तो संघंशील जनता की हानि होती है; और यदि बे बड़े लोगों का साथ दें तो उनके 
सुधार-प्रयत्नों की हानि होती है; क्योंकि इन सुधार-प्रयत्नों का आञय तो आञात्म-उन्नति के लिए सचेष्ट जनता को लाभ 
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पहुँचाना ही है | वहुधा सुधा रवादी आन्दोलन झपने को ऐसे अवसरों पर सीमित और तटस्थ कर लेते हैं और इस तटस्थता 
के कारण वे ओज-विहीन हो जाते हैं। अणुत्रत-श्रान्दोलत के सूत्रधार आचार्यश्री तुलसी का ऐसे अवसरों के लिए, जो 
कि संघर्षो में प्रायः आते रहते हैं, स्पष्ट दिना-निर्देश वांछनीप है। 


युग-सत्य को कामना 


आचाय॑ंश्री तुलसी जँसे संत नताग्रों का मार्ग प्रेम का सहज मार्ग होता है; इसे ईश्वरीय मार्ग भी कह सकते 
है । गांधीजी भी इसी राह के राही थे; पर जनता के सक्रिय संघर्षों से सम्बद्ध होने के नाते उन्होंने इसके साथ सत्याग्रह 
भी जोड़ दिया था। जहां प्रेम ग्रवव्रा सत्य के मारग में रोड़ होते थे, वे उसके लिए सत्याग्रह करते और कराते। इससे 
जनता का झाशातीत मनोवल बढ़ा और भारत की दमित जनता सिंह के समान उठ खड़ी हुई । गांबीजी के परवर्ती संतों 
की निगाहों से यह तथ्य जैसे ओ कल हो गया है। इसी से उनके कर्मों में वह लेजस्विता नहीं आ पा रही है । भारतीय 
परम्परात्रों के आधार पर जो झ्रानदो लत चन रहे हैं, इस तथ्य की ओर विशेष रूप से ध्यान दिया जाना ज़रूरी है; अन्यथा 
युग-सत्य के अनुकूल वे नहीं हो पायेंगे । आचार्यश्री तुलली जनता के अनेक वर्गों में प्रावीन मुनियों की तरह झादरणीय 
हैं, प्राचीन सस्कृतिक भाव-भूमि पर उनके कर्म विवरण करते हैं; पर युग-सत्य उनके कर्मो को अपने से संश्लिप्ट होने की 
कामना करते हैं। अधिकांग जनता आज झ्ाथिक, सामाजिक और सांस्कृतिक उन्नति के पथ पर अग्रसर होना चाहती है; 
पर कुछ थोड़े से श्रीमन्त अयनी पुरी शक्ति से उसके मार्ग को रोके खड़े हैं। अगुव्रत-आानन्‍्दोलत या अन्य ऐसे ही आन्दोलन 
जनता की वंछाग्रों के फली भूत होने में क्या सहयोग देगे ? 

सांस्कृतिक तथा सामाजिक आन्दोलनों और समाज के सम्बन्धों पर निगाह डालते समय एक बाल और सामने 
ग्राती है और बह यह कि समाज का मध्यवर्ग, जिसमें उच्च तथा निम्त मध्यवर्ग दोनों शामिल हैं, अन्य नियेधात्मक दृष्टि- 
कोण से ग्रस्त है। उसकी श्रद्धा-भावना तिरोहित हो गई है। उपका विश्वास जैसे कहीं खो गया है । पुरातनता उसे भाती 
नहीं और नत्रीनता के प्रति वह पूरी तरह सजग नहीं। त्रिशंक्रु जेसी स्थिति में वह आ गया है। श्री नेहरू का इस मनः- 
स्थिति को ठीक करने के लिए सुझाव है कि नवीनता को पुरानी श्रेष्ठ सांस्कृतिक परम्पराओं से सम्बद्ध किया जाये । यह 
सुझाव उचित मालूम पड़ता है; पर यहाँ प्रदन यह झाता है कि क्या अणुब्रत-आन्दोलन के कार्यकर्ता इस महन्‌ कर्म को 
अपने कन्ध्रों पर लेगे ? क्‍या वे इतने सक्षम होंगे ? इस दिज्ा में निश्चित ही आचार्य श्री तुलसी का मार्ग-दर्शन मूल्यवान्‌ 
होगा । 


युगानुकूल भ्राधार भूमि 


इसी स्थल पर एक वात और मस्तिष्क में ग्राती है और वह यह कि आमतौर पर धामिक नताओं द्वारा संचा- 
लित आन्दोलनों में रूढ़िवादी और मताग्रही व्यक्ति एकतित हो जाते हैं और परिणामत: आन्दोलन की परिधि सीमित 
हो जाती है। इससे हानियाँ होती हैं। ऐसे आन्दोलनों को व्यापक झ्राधार देने के लिए धर्म की व्यापक व्याख्या हृदयंगम 
करा दी जानी चाहिए। ऐसे झ्रान्दोलनों के द्वितीय श्लेणी के धामिक नेताओं को भी ऊँच-नीच का भेद छोड़ कर अपने 
व्यवहार में परिवर्तेत करना जरूरी है। कई ऐसे गृहस्थ व्यक्ति हो सकते हैं, जो धामिक नेताओं को मात्र 'मुनित्व' या 
साधुत्व' के आधार पर सम्मान नहीं देना चाहते; वे मुनियों अथवा साधुओं के साथ ईमानदारी के साथ काम करना 
चाहते हैं, पर साधु अथवा मुनि अपने मुनित्व की गरिमा में उसका तिरस्कार कर देते हैं । ऐसी भावना युग के अनुकूल न 
होने से आन्दोलन के लिए हानिप्रद हो जाती है। संत-नेताओ्रों के लिए अपने आन्दोलन के गठन का: समय-समय पर विश्ले- 
पण कर उसका सुधार करते रहना चाहिए। इस बात के लिखते समग्र मेरा आशय कटाक्ष करने का नहीं और न ही 
संगठन-सम्बन्धी उपदेश का है। मैं सदा सत्यता और ईमानदारी से यह महयूस करता हूँ कि इत सामाजिक और सांस्क्र- 
तिक आन्दोलनों की आवारभूमि युगानुकूल होनी चाहिए; अन्यथा वे जन-मानस में जिस सौन्दर्य-विस्तार की भावना से 
संचालित हैं, उसके लुप्त हो जाने की सम्भावना है। इस वाल की प्रसतता है कि अणृक्रत आन्दोलन में इसके लिए काफी 
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सजगता रखी जा रहो है। 

इसी के साथ एक वात और उल्लेसनीय है। धामिक संतों की संस्थाओं में अनेक वार मतमतात्तर का चक्‍कर 
फैल जाता है। यदि संस्था सनातनी साधुझों की हुई तो उसमें सनातन धर्मी विचारधारा के व्यक्ति ही आगे झाते हैं और 
मताग्रह फेलाने हैं, यदि आये समाजी साधुओं की संस्था हुई तो उसमें आप॑ समाजी विचारधारा के व्यकित आते हैं और 
मतवाद के चक्कर को वढ़ाते हैं; यही वात अन्य धर्मावलस्त्रियों के बारे में है! यद्यपि अणुब्नत-ग्रादोलन इन गअव्य 
संस्थाओं से इस दिज्या में अधिक प्रगतिण्चील है, फिर भी इस सम्बन्ध में उसे कुछ और यत्न करने होंगे । 


अणव्रत-आन्दोलन और नई पीढ़ी 


अन्तिम बात आन्दोलन वताम नयी पीढ़ी के सम्बन्ध में है। कोई भी सामाजिक थान्दोतन नवयुवकों और नव- 
युवतियों के सहयोग के बिना ठीक ढंग से नहीं चल सकता । अगृत्रत-झान्दो लन के संचालकों ने इन तथ्य को अच्छी तरह 
समभ लिया है और वे विद्यार्थियों एवं युत्रकों में चरित्र-विकास के भाव भरते हैं; किन्तु इतना ही पर्याप्त नहीं है। युत्रकों 
में ग्राथुनिक विचारों के प्रति भी दिलचस्पी पैदा करनी चाहिए। मैं समझता हूँ कि चरित्र-सौत्दर्य से मण्डित नवयुवा वर्ग 
आधुनिक बैजानिक विचारधारा से प्रेरित होकर जन-सेवा का कार्य उन नवयुवकों एवं नव्युवतियों से अच्छा कर सकता 
है, जो मात्र वेज्ञानिक विचारधारा से प्रेरित होकर चलते हैं । श्री नेहरू ने कहा है कि नत्रयुवा वर्ग को प्राचीन संस्कृति के 
आ्राधार पर पल्‍्लवित चरित्र और आशुतिक वंज्ञानिक विचारधारा मे युक्त करना ही इष्ट होगा। अणब्रत-प्रान्दोलन 
आ्राचार्य श्री तुलसी के नेतृत्व में इस कार्य को ले और अन्य सामाजिक, धाभिक संस्याओं को भी इस दिशा में प्रेरित करे । 

हमारा विचार है कि जैसे अन्य सामाजिक संस्थाएं अनेक बार किन्हीं विशेय प्रश्नों को लेकर संयुक्त प्रयत्न 
करती हैं, इसी प्रकार धामिक नेताओं द्वारा संवालिय सामाजिक संस्थाओं को भी परस्पर ताल-मेल रखना चाहिए। इससे 
उन्हें शक्ति प्राप्त होगी और इस शक्ति से सवाज लाभान्वित होगा। इससे घामिक सौहाद का-सा वातावरण फंलेगा, जो 
राष्ट्रीय एकता के लिए बड़ा पृण्यप्रद रहेगा । यह राह भी आचायंश्री तुजसी के पदक्षेप की आकांक्षिगी है । 





आददा समाज में बुद्धि और हृदय 


श्री कन्हैयालाल दार्मा, एम० ए० 


समाज मनुष्य द्वारा आत्म-रूप को प्रकाशित करने की संज्ञा है। एकाकी जन्म लेकर आया मनुष्य अपने आस- 
पास के सुख-दुःख में सहानुभूति प्रदर्शित करता हुआ परिवार के संकुचित क्षेत्र से निकल कर विश्व-बन्धुत्व की सीमा तक 
का स्पर्श इसी आत्मरूप के प्रकाशन के फलस्वरूप करता है। इसके विपरीत वह स्वकेन्द्रित होकर समाज-विरोधी बन 
जाता है और अपनी अ्रसामाजिक प्रवृत्तियों से स्वयं को समाज के झुत्र रूप में प्रकट करता है। जिस व्यक्ति की झात्म- 
पारांध में जितनी विशाल मानव-समष्टि को अन्तर्भूत करके चलने की क्षमता होती है, वह मनृष्य उतना ही महान्‌ 
कहलाता है और विपरीतावस्था में वह अपनी तुच्छता भ्रथवा संकी्णता का प्रदर्शन करता है। 

समस्त समाज-व्यवस्था के आधार, मनुष्य के बुद्धि और हृदय रहे हैं। उसके क्रिया-व्यापारों का परिचालन 
इन्हीं के द्वारा होता है। परिष्कृत और नियन्त्रित भाव-विचार के प्रकाशन से समाज में ग्रादर्श व्यवस्था स्थापित होती है । 
जिस समाज के सामाजिक अपने भाव-विचार समाजोपयोगी नहीं बना पाते, उस समाज का क्रमश: ह्वास होता रहता है 
और अन्त में वह विनाश को प्राप्त होता है। इस प्रकार झ्रादर्श समाज की स्थापना में दोनों का ही समान महत्त्व है। 

भाव और विचार एक ही मन के दो पहलू हैं, भरत: वे सर्वथा पृथक्‌ और स्वतंत्र नहीं हैं, अपितु परस्पर सहयोगी 
हैं। उच्च विचारों का प्रतिफलन श्रेष्ठ समाजोपयोगी भावों के प्रकाशन में होता है श्लौर भाव समाजोपयोगी बन कर उच्च 
विचारों को प्रेरणा देते हैं। कभी-कभी दोनों स्वतन्त्र रूप से बहुत दूर तक चलते भी दिखाई देते हैं । 

ग्रसामाजिक कार्यों का नियन्त्रण भाव-पद्धति पर भी होता झ्राया है और विचारों के आधार पर भी । साहित्य- 
कारों ने व्यक्ति को सामाजिक कार्यों की ओर भाव-पद्धति के द्वारा फुसलाया है और उपदेशकों तथा शासन-व्यवस्थापकों 
ने विचारों को जागृत करके भ्रन्ततः उन्हें भय या प्रलोभन का संकेत दिया है। विचार-पद्धति में भय और प्रलोभन जहाँ 
तक बहुत स्पष्ट रहते हैं, वहाँ तक तो व्यक्ति अपने क्रिया-ब्यापारों पर नियंत्रण स्थापित करता चलता है; पर जहाँ ये 
प्रच्छन्त या परोक्ष हो जाते हैं, वहाँ इस पद्धति में व्यक्ति के शील को सँभाल कर चलने की शक्ति का तिरोभाव-सा होता 
दिखाई देता है । 

कानून की व्यवस्था होती तो भय के झ्राधार पर है; पर भय की स्थापना का मार्ग सीधा व सरल न होने से 
व्यक्ति की दृष्टि से वह ओभल-सा रहता है। जहाँ कुछ ग्वस्थाओं में वह प्रत्यक्ष भी है, वहाँ भी वकील के बुद्धि-कौशल, 
कानून की पुस्तकों की लचीली शब्दावली, गवाहों की जोड़-तोड़, न्यायाधीश के व्यक्तित्व श्रादि की आड़ में परोक्ष बन 
जाता है। भ्रतः भय या दण्ड की भ्रनिश्चितता से केवल विचार-पद्धति की भी सूक्ष्मताओं पर ठहरा क़ानून व्यक्ति को 
अपराध न करने की प्रेरणा प्राय: नहीं देता । है 

कानून स्थूल घटनाओं की चीर-फाड़ करके न्याय तक पहुँचता है। इस प्रक्रिया में वह श्रपराधी के संकल्प 
(॥7/07007॥) को भी ध्यान में रखता है। स्थूल घटनाओ्रों के मूल में निहित सूक्ष्म संकल्प को परखने के सीधे-टेढ़े मार्गों 
के अनुसन्धान में न्याय प्राय: अ्रसमर्थ ही सिद्ध होता है। अ्रतः अ्रनेक बार सत्पक्ष पराजित और गअसत्पक्ष विजयी होता है, 
जिससे वर्तमान न्याय-व्यवस्था के प्रति अ्रनास्था उत्पन्न होती है । 

अतः कानून द्वारा सदैव सत्पक्ष को समर्थन न मिलने से समाज में सन्‍्मार्ग के प्रति भ्रनास्था तो उत्पन्न होती ही 
है, साथ ही न्याय व कानून की मान्यता के प्रति सामाजिक के मन में विद्रोह-भावना जागृत होती है। इन प्रतिक्रियाओं का 


भ्रध्याथ | ग्रादर्श समाज में बुद्धि श्रौर हृदय [ ७५ 


प्रतिफलन समाज के वर्तमान विकासोन्मुख अपराधों में देखा जा सकता है। वर्तमान वौद्धिक युग ने व्यक्ति को धर्म के 
प्रति अनास्था प्रदान की है और इसके मूल स्वरूप असत्कायों से उसे रोकने की शक्ति का जो अभाव धर्म में मिलता है, 
उसका स्थान क़ानून भी लेने में श्रसमर्थ सिद्ध हो रहा है । 

सामाजिकों की प्रकृति में सदसत्‌ के विविध पारिभाषिक मिश्रणों से इसके श्रगणित रूप दिखाई देते हैं। इनमें 
से जिनमें सत्पक्ष का आग्रह अधिक मिलता है, उनके लिए परिस्थिति का एक भटका ही सन्मार्ग-प्रदर्शन के लिए पर्याप्त 
है; पर जो असत्पक्ष की दिशा में बहुत दूर जा चुके हैं, उनको सन्मार्ग पर लाने के लिए असाधारण व्यवस्था की आवश्यकता 
है। किसी महात्मा के चमत्कार से ऐसे व्यक्तियों का भले ही कल्याण हु्ना हो, पर क़ानून के द्वारा दण्डित होकर तो जेल 
की काली कोठरियों में उनके हृदयों की कालिमा वड़ती है। जिन व्यक्तियों में सदसत्‌ का अधिक असन्तुलन नहीं है, उनको 
क़ानून-व्यवस्था भय दिखला कर कुमार्ग की ओर बढ़ने से रोकती रहती है और अनम्यास से ऐसे व्यक्ति कभी-कभी साधु- 
स्वभाव के बनते देखे गए हैं । 

भ्राज का क़ानून अपने सही रूप में केवल कुछ गिने-चुने व्यक्तियों को, वकीलों व न्य।|याधीशों को ही वोधगम्य 
है । साधारण जनता की पहुँच उसकी बारीकियों तक होना असम्भव है। धारा ४२० की पहुँच लोक-जिह्ना तक हो जाने 
से सामान्य जनता की क़ानून के प्रति अ्रभिरुचि न प्रकट होकर, ऐसे कार्यों की वृद्धि की दिश्वा का संकेत मिलता है जो इस 
धारा के क्षेत्र में आते हैं। कानून की किसी अन्य धारा से आज के सामाजिकों का कोई परिचय नहीं है। उनका किसी 
धारा-विशेष से तब परिचय होता है, जब वह तत्सम्बन्धी श्रपराध कर चुका होता है । 

प्रतिद्वन्द्रियों में, कानूनी बुद्धि के अविकास में, न्यायालयों में उनकी स्थिति किसी अनुचारी पशु से अच्छी नहीं 
होती । इस प्रतिद्वन्द्गिता के ग्रावेश में धन का वल उनका सहायक बनता है। इस धन-बल के अभाव में सत्पक्ष विजयश्री 
को अपनी समभता हुआ भी अनेक अवस्थाओं में मार्ग में ही घुटने टेक देता है, वह प्रतिइन्द्विता का अन्त करने के लिए 
उतारू हो जाता है। तब उसके हृदय में प्रतिद्वन्द्दी के प्रति आत्मीयता का विकास होता हो, ऐसी कल्पना निराधार है। 
वह तो तब वर्तमान न्याय-व्यवस्था की श्लोर गोली-खाये हिख्न पशु के समान देखता है और अपने प्रतिद्वन्द्री से जब कुछ 
खोकर वह मित्रता के लिए हाथ बढ़ाता है, तव उसके प्रति विद्वेष की जड़ें और भी गहरी चली जाती हैं । 

क़ानून बुद्धि की उपज होने के नाते व्यक्ति के मन में अपने प्रति पृज्यता की भावना उत्पन्न नहीं कर सका है। 
अतः उसको समभने-समभाने की प्रक्रिया का आधार निरा बौद्धिक होता है। पूज्य भावना के अभाव में क़ानून भी स्थल 
पकड़ से बच कर निकलने के अनेक स्थूल-सूक्ष्म मार्ग बुद्धिजीवी व्यक्ति खोज निकालते हैं। श्रतः एक कानून का निर्माण 
अपने साथ अनेक गुप्त छिद्रों को लेकर आता है जिनमें से अपराधी सहज ही बच निकल सकता है। इस प्रकार संरक्षित 
व्यक्ति अपने बुद्धि-बल के गवे में कूम कर उस मानसिक स्थिति को प्राप्त कर लेता है जो पशु-वल-युक्त डाकुओं में पाई 
जाती है। ग्रतः वह मानव-सुलभ सद-वृत्तियों के प्रति अनास्थावान्‌ वन कर जीवन-यापन ग्रारम्भ कर देता है । 

जो व्यक्ति चतुर तथा व्यावहारिक बुद्धि के होते हैं, वे मानवता को तिलांजलि देकर कानून का लाभ उठाने के 
लिए सर्देव तत्पर रहते हैं। मुझे ऐसे अनेक धन-लोलुप धनिकों के उदाहरण स्मरण हैं जो किरायेदार एक्ट का संरक्षण 
पाकर विधवाओं और धन-हीनों की विशाल सम्पत्ति पर बीस वर्ष पूर्व के किराये पर अधिकार जमाये बैठे हैं और वे 
समय-समय पर अपने मकान-मालिकों को दुत्कारते रहते हैं। ऐसी अवस्था में क़ानून एक अन्धे मदान्ध व्यक्ति के हाथ में 
दी गई तलवार के समान भीषण दिखाई देने लगता है और अपने विकट रूप से सामाजिकों को संत्रस्त करता रहता है । 
जहाँ उससे दीन, धनहीन आदि को संरक्षण मिलना चाहिए, वहाँ वह अपनी मादकता का ही परिचय दे रहा है। 

क़ानून की पहुँच हृदय-मन्दिर तक नहीं है। वह अछूत है। हृदय के कोमल तारों को भंकृत करके मानव-जीवन 
को नई दिशा देने में वह असमर्थ है । बुद्धि के श्राधार पर निर्मित उसका भव्य प्रासाद देखने में तो चमत्कृत करने वाला है. 
पर भातर स वह जर्जर है। प्रेम, करुणा आदि द्वारा व्यक्ति परायों को जिस कुशलता के द्वारा अपना बना लेता है, वह 
क़ानून द्वारा स्वप्न में भी सम्भव नहीं है। उसने तो मानव की निविकार आकृति को विक्रेत किया है। वह प्राय: अपने 
अस्तित्व की घोषणा अपराध के उपरान्त करता है, श्रतः वह मूलतः मनुष्य के असत्पक्ष पर दृष्टि डालता हुआ चलता है। 


अणुब्रत और नेतिक पुनरुत्थान आन्दोलन 


श्री रामकृष्ण 'भारती', एम० ए०, शास्त्री, विद्यावाचस्पति 


गत बारह वर्षों में अरणब्रत-आ्रान्दोलन भारत में ही नहीं, भ्रन्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ में भी एक नैतिक आन्दोलन के रूप 

में प्रसिद्धि प्राप्तकर चुका है। ग्ाचायश्री तुलसी के नेतृत्व में तथा उनके साधु-साध्वियों के संरक्षण में यह आन्दोलन 
सारे देश में प्रगति कर रहा है। देश के स्वतन्त्र होने के पश्चात्‌ जहाँ हमारे राजनीतिक नेताओं को देश के पुनर्निर्माण के 
लिए पंचजर्षीय योजनाएं बनाने में प्रवृत्त होता पड़ा, वहाँ आचार्यश्री तुलसी का ध्यान देश के नैतिक पुनरुत्थान की 
ओर गया और उन्होंने भारतीय संस्क्ृति और दर्शन के अहिसा, सत्य आदि सार्वभौम आधारों पर नैतिक व्रत की एक 
सर्वमात्य आचार-सं हिता प्रस्तुत की। वेद के चरेवेति-चरेवेति सन्देश की ओर मानव-समाज का ध्यान झ्राकपित करते 
हुए उन्होंने हमें अपने कर्तव्यों के प्रति जागरूक किया। अपने श्रावक-समाज की समाजिक कुरीतियों की ओर तो उन्होंने 
ध्यान दिया ही, साथ-ही-साथ सरकारी कर्मचारियों में बढ़ते हुए भ्रष्टाचार तथा विद्यार्थियों में बढ़ती हुई अ्नुशासन- 
हीनता आदि की ओर भी उनका ध्यान गया तथा इस सम्बन्ध में योजनाबद्ध कार्य हुए। 

नैतिक पुनरुत्थान (!४. २. ४.) आन्दोलन के प्रवर्तक डॉ० फ्रेक बुकमन हैं। उनका देहान्त ७ अगस्त, १६६१ 
सोमवार के दिन ८रे वर्ष की झ्ायु में हृदय की गति बन्द हो जाने के कारण हो गया । उनका जीवन संघर्षमय था और वे 
अपने-आप में एक संस्था थे। इसमें सन्देह नहीं कि निरन्तर साधना एवं परिश्रम से उन्होंने 'नैतिक पुनरुत्थान' के महान्‌ 
ग्रान्दोलत को संसार के एक कोने से दूसरे कोने तक पहुँचाया और इस संस्था को एक ऐसी धामिक, राजनीतिक अथवा 
सांस्कृतिक संस्था का रूप दिया, “जिसकी विजयिनी पताका की छत्र-छाया में,” साप्ताहिक हिन्दुस्तान के सम्पादक 
श्री बॉकेविहारी भटनागर के शब्दों में--/विश्व के इतने देशों के व्यक्ति अपने रूप, ढंग और पद के समस्त भेदभावों को 
भूल कर इस प्रकार शान्ति, श्रद्धा और लगन के साथ विश्व-कल्याण के चिन्तन में रत रहते हों ।* 

श्री भटनागर ने अपने अग्रलेख में डॉ० बुकमेन की ८०वीं वर्ष-गांठ के अवसर पर आयोजित, जिस विश्वव्यापी 
सम्मेलन का उल्लेख उक्त अंक में किया है, वह तीन वर्ष पूर्व मैकनिक द्वीप में हुआ था, जिसमें यूरोप, अफ्रीका, एशिया 
और अ्मेरिका--अनेक महाद्वीपों के निवासी अपनी रंग-बिरंगी वेश-भूषा में, अपनी विचित्र, विविध बोलियाँ बोलते हुए 
सैकड़ों और हजारों रुपये खर्च कर वहाँ केवल एक निमित्त के लिए एकत्र हुए थे और वह था--भौतिक चमक-दमक से 
चौंधियाई श्राँखों को नैतिक पुनरुत्थान की शान्त, शीतल प्रकाश-किरणों में ले जाने वाले अपने सम्माननीय और प्यारे 
फ्रेंक की ८०वीं वर्ष-गाँठ मनाना । श्री भटनागर के ही शब्दों में, “विश्वास मानिये. इस समारोह में ८०-८०, ६०-६० 
वर्ष के वृद्ध पुरुष और स्त्रियाँ सहस्रों मीलों की दूरी पार कर समुद्र और आकाश की छाती को चीर वहाँ ललकते हुए 
आये थे। वाणी उनकी काँपती थी, पैर उनके लड़खड़ाते थे, किन्तु दूसरों का सहारा ले वे अपने फ्रक के निकट जाते थे 
और प्रेम से विद्लल होकर उनका चुम्बन कर लेते थे |” पर यह सब क्‍यों ? यह दृश्य बतलाता है कि श्राज के इस वैज्ञा- 
निक युग में भी नैतिकता अभी जीवित है। उसकी मशाल विद्व के कोने-कोने में प्रज्वलित है। लोगों में प्यास है, जिज्ञासा 
है, श्रद्धा है और निर्माण की दिल्ञा में निरन्तर कार्य हो रहा है। नैतिकता का यह वातावरण भी संसार के लिए उतना 
ही आवश्यक है, जितना कि किसी देश का योजना-बद्ध भौतिक निर्माण | 


१ साप्ताहिक हिन्दुस्तान प्ग्रेख से, २७ भगस्त, १६६१ 


श्रध्याय | अणव्रत और नेतिक पुनरुत्थान प्रान्दो लन [ ७७ 


फ्रेक बुकमत रिवट्ज़ रलेंड के एक ख्यातिप्राप्त वंच में उत्पन्न हुए और सन्‌ १६४७ में उनका परिवार अमेरिका 
में आकर वस गया | उनके पूर्वजों में से एक ने कुरान का जन भाषा में अनुवाद किया । उनके बहुत से पूर्वजों ने महत्त्व- 
पूर्ण दैनिक ग्रभियानों में भाग लेकर प्रसिद्धि प्राप्त की । उन्होंने अपने जीवन-काल में अनेक देझों की यात्रा कर उन देझ्षों 
के सम्बन्ध में व्यक्तिगत जानकारी प्राप्त की। शिक्षाज्क्षेत्र में महत्त्वपूर्ण पदों पर कार्य करते हुए भी उनका कार्यक्षेत्र 
ग्रत्यन्त विस्तृत था। वे प्रायः कहा करते थे, “आप कागज पर एक नये संसार की योजना बना सकते हैं, पर आपको इसका 
निर्माण व्यक्तियों में से उनके सहयोग से, करना चाहिए । 

उन्होंने १६२६ की अयनी दक्षिगी-अक्रीका-यात्रा में जातिगत तथा वर्गगत भेदभाव को दूर करने का महान्‌ 
प्रयत्व किया । काले और योरे, इव तथा ब्रिटिश झादि के भेदभाव को दूर करने में उतकी सेवाएं सदेव के लिए संस्मरणीय 
हैं ।जीघ्र ही उनके कार्यों से उनकी प्रसिद्धि विद्व-व्यारी हो गई। राष्ट्र-संत्र के एक भूतपूर्व अध्यक्ष के शब्दों में : 
“जहाँ हम राजनीति को बदलने में ग्रसफल हुए, वहाँ श्राप ( श्री बुकमन ) ने जीवनों को परिवर्तित करने में सफलता 
प्राप्त की है तथा पुरुषों और स्त्रियों को जीवन का नया मार्ग दिया है।' सन्‌ १६३८ में उन्होंने नैतिक पुनरुत्थान के झास्दो 
लत का श्रीगणेश एक कार्यक्रम के रूप में किया | उस कार्यक्रम में नैतिक झक्ति की झ्ावच्यकता पर बल दिया गया था, 
जिसमे युद्ध में विजय प्राप्त की जाये तथा एक न्याययूर्ण शान्ति का निर्माण किया जा सके । “भगवान्‌ ने मुझे यह विचार 
दिया--नैतिक तथा आध्यात्मिक पुनः झस्त्रीकरण का एक प्रबल आन्दोलन होगा, जो संसार के वोने-कोने तक पहुँचेगा । 
नये व्यक्ति होंगे, नई जातियाँ होंगी और होगा एक नया संसार ।” सन्‌ १६४५ में उन्होंने एक मौलिक सत्य की और 
संसार का ध्यान आकथित किया-- झ्राज हम तीन विचारधारागों को अधिकार-प्राप्लि के लिए संघर्ष करते हुए पाते 
हैं--१. तानाशाही, २. साम्पवाद तथा ३. नैतिक पुनरुत्थान । द्वितीय महायुद्ध के वर्षो में उन्होंने अपने नैतिक पुनम्त्थान 
के सन्देश को दूर-दूर तक पहुँचाने का महान्‌ प्रयत्न किया। नाजी जर्मनी भी इस प्रभाव से वचा न रह सका । ह्ितीय महा- 
यद्ध के पूर्व ही नाजियों ने नैतिक पुनरुत्थान आन्दोलन पर रोक लगा दी थी। नाश सेनाओं को ऐसे निर्देश दिये गए थे 
क्रि वे जहाँ जायें, इस आन्दोलत को दवाएं तथा कुचलें । इस प्रकार यह आन्दोलन निरन्तर प्रगति करता रहा तथा आज 
स्थिति यह है कि यह अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति को प्राप्त कर चुका है। समय-समय पर इस संस्था के अधिवेशन होते हैं और 
विभिन्‍न देशों से सहम्नों की संख्या में प्रतिनिधि इनमें सम्मिलित होते हैं । इसी प्रकार की एक राष्ट्रीय सभा सन्‌ १६५१ 
के जनवरी मास में वाशिंगटन में हुई, जिसमें पच्चीस देशों के लगभग पन्द्रह सौ प्रतिनिधियों ने भाग लिया | 

इस आन्दोलन के महत्त्वपूर्ण साधनों में एक साधन है--इसका नाटकीय-अभिनय' या “रंगमंच-अभिनय । हमें 
डूस प्रकार के अभिनय देखते का नई दिल्‍ली में सन्‌ १६५४५ में अवसर प्राप्त हो चुका है, जवकि इस आन्दोलन के अनुया- 
गिय्रों का एक प्रतिनिधि-मण्डल तव राजवानी में आया हुआ था । 

नैतिक युनरुत्थान आन्दोलन के अनुयायी ईब्यर में तथा उसके दँवी संरक्षण में भाई-चारे से कार्य करने में 
विव्वास रखते हैं। आन्दोलन के संस्थापक के घद्दों में, “प्रत्येक मनुष्य की आवश्यकता को पूर्ण करने के लिए पर्याप्त 
सामग्री है, परत्तु लोगों के लोम को सन्तुष्ट नहीं किया जा सकता ।” इस ग्रानदोलन ने केवल दान्तिकाल में ही नहीं, 
अपितु युद्ध-काल में भी अपना कार्य जारी रखा। हितीय महायुद्ध के दिनों में भी अमरिका, हालेण्ड, कनाडा तथा प्रास्ट्रे- 
लिया आदि देशों में आन्दोलन के प्रशिक्षण-केन्द्रों में सैनिकों को नैतिक एनरूत्थान आन्दोलन के विचारों से परिचित किया 
गया। उन्हें अस्त्रों के युद्ध के साथ विवारों की दृष्टि से भी अशिक्षित किया गया । इस आन्दोलन ने अनुशासन, बलिदान 
तथा देश प्रेस की भावता को महत्त्वयूर्ण स्थान प्रदान किया | इस आन्दोलन के कुछ नेताओं को नाडी-अत्याचारों का 
शिकार भी बनना पड़ा । कुछ मारे गए तथा कुछ कारागार में डाल दिये गए । इस आन्दोलन के महत्त्व को इस समय प्रायः 
प्रत्येक देश तथा उसके बड़े-बड़े नेता एक स्वर से स्वीकार कर रहे हैं । 

इस प्रकार अपने ६०वें जन्म-दिवस के उपलक्ष में डा० वकमेन ने जन, १६३८ में आन्दोलन का श्रीगरणेश किया 
और संसार का ध्यान नैतिक पुनरुत्यान की ओर आक्ृष्ट किया। गत तेईस वर्षों में यह आन्दोलन विद्व-व्यापी वन चुका है। 

अणब्रत-आन्दोलन भी इसी प्रकार का एक नैतिक आन्दोलन है। सुनिश्वी नगराजजी के शब्दों में, “यह आन्दो- 
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लत नैतिक मूल्यों के पुनरुत्यान का आन्दोलन है। इसका झाधार हमा री प्रावीन भारतीय आरय-परस्परा में है, जिसकी नीव 
यम और नियमों पर आधारित है। अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य तथा अपरिग्रह--ये पाँच यम हमारे यहाँ योगदर्शन" के 
ग्रनुसार माने गए हैं। इन्हीं के ग्राधार पर आ्राचार्यश्री तुलसी ने जैनागमों के अ्रणुक़्तों को सर्व-साधारण श्लावकों तथा 
अन्य साधकों के लिए प्रचारित तथा प्रसारित किया। एक-एक ब्रत को लेकर उन्होंने सर्वसाधारण के लाभ के लिए मध्यम- 
मार्ग का आश्रय लेकर उन्हें नैतिकता की ओर आकर्षित किया । गत बारह वर्षों में यह आन्दोलन देश-विदेश में प्रसिद्धि 
प्राप्त कर चुका है। आज स्वतन्त्र होने के पश्चात्‌ देश की सबसे बड़ी आवश्यकता नैतिक पुनरुत्थान की भावना है। डा० 
बुकमन के नंतिक पुनरुत्थान आन्दोलन तथा आचार्य विनोबा भावे की सर्वोदय विचारधारा के समान आाचार्यश्री तुलसी 
ने भी यथासम्भव स्वयं अपने साधु-साध्वियों तथा अन्य सार्वजनिक कार्यकर्ताओं के सहयोग से इस आन्दोलन को पर्याप्त 
प्रगतिणील बनाया है। 
उक्त दोनों आन्दोलनों में अहिसा को महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है। इसी प्रकार सत्य, चोरी न करना, ब्रह्मचर्य 
तथा अपरिग्रह ( लोभ-हीनता ) की भावनाओं को भी बल दिया गया है। निःशस्त्रीकरण की समस्या आज विश्व की 
हत्ववूर्ण समस्या है। इस ओर भी दोनों आन्दोलनों के संस्थापकों का ध्यान गया और दोनों की हार्दिक इच्छा यही रही 
है कि झम्त्रों की होड़ से जैसे भी सम्भव हो, विश्व को बचा लिया जाये । 
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१ तत्राहिसासत्यास्तैय ब्रह्मचर्यापरिप्रहा. यमा: । 
“गोगसूत्र साधन पाद सू ० ३० 


नेतिकता और महिलाएं 


श्रीमती उ्भिला वाष्णंय, एम० ए० 


संसार के प्रत्येक भाग में नारी एक समस्या के रूप में खड़ी है। इतनी जिक्षा-दीज्षा, इतने विद्यालय, महा विद्या- 
लय, विश्वविद्यालय और इतनी भौतिक उन्नति होने पर भी गब और तब में कितना भेद है । नारी को लेकर समाज में, 
साहित्य में महामारी-सी फैली हुई है। 


विभिन्‍न युगों में नारी का स्थान 


रामायण-कान में स्त्रियों को पूर्ण स्वतन्त्रता थी। वे अपने पति के साथ रण में भी जाती थीं । कैकेयी दशरथ के 
साथ युद्ध में गई थी । पति-निर्वाचन के लिए स्वयंतर का आयोजन किया जाता था। पर्दे की प्रथा न थी। लज्जा और 
संकोच नारी-जाति के आभूषण थे। स्त्रियों का उपहास करने वालों को दण्ड दिया जाता था। अनुसूया, सीता, कौसल्या, 
कैकेयी, तारा और मंदोदरी उस समय में नारीत्व के पूर्ण विकास का प्रतिनिधित्व करती है। 

महाभारत के अनुसार स्त्री-पुरुष की अर्धांगियी है; उसकी सबसे बड़ी मित्र है। धर्म, श्र्थ, काम की मूल है । 
जो उसका अपमान करता है, उसका काल नाझ कर देता है। महाभारत के युद्ध के मूल में नारी-भ्रपमान ही था । द्रौपदी, 
उत्त रा, कुन्ती, सावित्री का व्यक्तित्व आज भी अजर-अमर है। 

बौद्ध काल में भी स्त्रियों की ओर से उदासीनता नहीं बरती गई है। जम्बूनद के विवाह-भोज पर महात्मा बुद्ध 
ने स्पष्ट कहा, “बौद्ध धर्म में स्त्री पुरुष, वालक-वालिका, सवल-निर्बल, ऊंच-नीच सब के लिए समान स्थान है ।” 

अम्बापाली का प्रेम इसका उदाहरण है। स्त्रियाँ भी धर्म-त्रत पालन करने के उठ्देष्य से घर से बाहर आ-जा 
सकती हैं । उन्हें भिक्षणी श्रमण कहते थे । 

जैन धर्म में भी श्वेताम्बर सम्प्रदाय वाले स्त्री और शूद्र को मोक्ष का भागी मानते हैं । 

शैव धर्म में अर्ध-नारीश्वर की कल्पना शिव और पार्वती को लेकर ही की गई है । नारी के बिना राम के रूप 
की कोई सार्थकता नहीं है । वेष्णवों में राधा और कृष्ण की पूजा का विधान है। यही नहीं, मप्टि के विकास के लिए जहाँ 
ब्रह्म ने अपने ग्रनेक अंशों के साथ अवतार लिया, वहाँ प्रकृति भा सावित्री, लक्ष्मी, दुर्गा, पार्वती के रूप में ग्रवतरित हुई। 
उनके अंश---कला क्रमश: गंगा, तुलसी, मानसा, देवसेना, काली देवियों के रूप में प्रगट हुए । 

इतने पर भी आज नारी यह महसूस कर रही है कि उसका अ्रपमान हो रहा है। उसे अधिकार चाहिए बरा- 
बरी का । मुस्लिम साम्राज्य में नारी की स्थिति पुरुष की केवल वासना-तृप्ति का साधन बन कर रह गई थी। उसे मूक 
और बधिर गाय के समान माना जाता था। पर्दे की आड़ में कभी भी उसकी ररसी किसी भी खंटे से बाँधी जा सकती थी। 
मुर्दे के नाम पर भी उसे सारा जीवन काटने को मजबूर किया जा सकता था। वहाँ झ्राज समाज की हलचल के साथ नारी 
अपने अधिकारों के लिए क्रान्ति कर रही है । 


आझादश और यथार्थ 


नारी-आन्‍्दोलन के दो रूप स्पष्ट हैं---एक भारतीय, दूसरा पाव्वात्य । भारतीय नारी अपने सांस्कृतिक आदर्ण 
को झ्राज उतना प्रबल नहीं मानती, जितना यथार्थ को । प्राचीन ग्रादर्शों की नींव उसके सामने खोखली और दकोसला- 
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मात्र है। यद्यपि नर और नारी दोनों पति-पत्नी हैं घर में, पर उन दोनों के द घ्टिकोण और व्यक्तित्व समाज में गलग-अलग 
है । पाइचात्य प्रभाव से पति ही नहीं, पत्नी के भी विचारों को स्व्रतन्त्रता इतनी अधिक बढ़ जाती है कि वह दाम्पत्य जीवन 
के कोमल तंतु को, जो कभी जन्म-जन्मान्तरों में भी अटूट मान कर जोड़ा जाता था, एक झटके में तोड़ देतो है। पुरुष की 
कमाई की वह मोहताज न रहे, इसलिए वह आविक मामने में अपने पैरों पर खड़ा होते के लिए नौकरी करती है। पति 
के सामने उसका स्वाभिमान च्र-चर न हो, भ्रनः वह अपने घमण्ड में अन्धी होकर घर से वाहर स्वतन्त्रता के नाम १र 
मित्र बनाती है। मित्रता का आधार नेतिकता तो है नहीं, बरावरी गें हँसना, बोलता, बेठना और पता नहीं, क्या-क्या 
चलता है। तब नारी केवल एक के नहीं अनेक मित्रों के मत्ो रंजन का साधन क्लवों, होटलों में एक कॉफी के प्याले पर बन 
जाती है। नये फैशन की पूति के लिए उसे धन चाहिए । पति तथा अवनी आय में पूरा नहीं पड़ता तो उस अर्थ-संग्रह के 
लिए वह जानते हुए भी अनजान बत कर अच्छे और बरे, सही और गजत, सभी ढंगों को अपना वी है। आज यदि सलवार 
ढीली-डाली और कमीज ढीली का फैशन है तो चार दिन वाद सलवार की सुद्दरी चड़ीदार पजाने से होड़ लेने लगती है। 
कमीज के फिटिंग का यह हाल है कि बहिनजी पानी इसलिए नहीं पीतीं कि पेट फल जायेगा और कम्तीज की फिटिंग के 
साथ-साथ वॉडी की फोर्मेशन न विगड़ जाये। अपनी तड़क-भद्टक के शानदार प्रदर््षत के लिए वे झगने नैतिक स्तर को 
| का भी नहीं रखती । विचारों की स्वतन्त्रता के साथ-साथ व्यक्ति को स्वतन्त्रता भी मित्र जाती है। १९ जहाँ तक 
प्रेम और स॒ह्दानुभूति का प्रश्न है, न पुरुष को स्त्री का सच्वा प्रेम मिलता है और न स्त्री को एडप का। 
यों तो भगवान्‌ महावीर और गौतम बद्ध के काल में भी मल्लवियों और लच्छवियों के अठारह गणराज्य थे । 
वहाँ निर्वाचन-पद्धति से ही सारा कार्य होता था। बाम्रपाली राज्य की सर्वेश्रेष्ठ सन्दरी थी । हर क्षत्रिय-कृमार उससे 
विवाह करने का प्रयत्न कर रहा था। जो भी सर्वश्रेष्ठ वस्तु है, वह राज्य की है, इस विधान के अनुसार ग्राम्रपाली को 
नगर-बधू बतना पड़ा । उस समय यह कानून नहीं, नैतिक विधान भी था । 


प्रतिदृन्द्रिता 


ग्राज नैतिकता के अभाव में नारी है । माँ, बहिन और पत्नी का रूप उससे दर होता जा रहा है। यद्यपि 
वह माँ बतती है, पर सिर्फ वालक को जलन देते के लिए ही | उसके दिल से पूछा जाये, क्या उसे वात्सल्य में मातृत्व नसीब 
होता है ? लौकिक स्वतन्त्रता के भागे, सौन्दर्य और शारीरिक भद्दे प्रदर्शन के सामने उसे पति का प्यार और बालक की 
ममता हेय लगती है। तब गृहस्थी का सुख कहाँ है, जब तारो पुरुष की सहचरी न होकर प्रतिद्वन्द्रिनी बन जाती है । 

शिवाजी के अनुचर जब कल्याण के नवाव की बेगम को बन्दिती करके लाये तो शिवाजी उसके रूप को देखकर 
बोते, “मेरी माँ जीजावाई झापकी तरह सुन्दर होतीं तो मैं भी इतना ही खूबसूरत होता ।” 

पर आज का पुरुष सड़क पर चलती महिलाओं के पीछे 'खदके तेरी चाल के' कहने में नहों हिचकिवाता । रेलत्रे 
प्लेटफार्म हो या वस का स्टंड, गहर के मुख्य वाजार का चौराहा हो या सामाजिक समारोह; जहाँ रंगीन चार तित- 
लियाँ नजर झाती है तो वहाँ सोलह भँवरे मेंडराते दिखाई दंगे। झ्ाज के पुरुष को चाहिए, वह नारी के विकास और 
उन्नति में योगदान दे, त कि नैतिक पतन का अयने-झ्रापको साथ्य बनाये। नारी की आत्मा प्रेम में रहती है। पुरुष का 
प्रेम एक घटना-मात्र है। पर नारी का प्रेम उसके जीवन का इतिहास वन जाता है। 


नारी की पुजा क्‍यों ? 


कवीर्द्र-रवीन्द्र के जद्दों में, “नेक स्त्री परमात्मा का सर्वोत्तम प्रकाश है जिससे संसार की शोभा बढ़ती है।” 
शिक्षित नारी में आस्तरिक विजिप्टता का विकास, आचार-संयमन का विधान प्रमुख होना चाहिए । कोरा 
आदण् जहाँ विनाभ का कारण बन सकता है, वहाँ नंगा यथार्थ उससे अधिक कटु है, इसे न भूल जाना चाहिए। नारी की 
स्वतन्त्रता, कोमलता, सौन्दर्य, प्रेम का उपयोग पुरुष को अपने घर, समाज और राष्ट्र की उन्नति के लिए करना है, 
अवनति के लिए नहीं । भारतीय और पाशस्चात्य दोनों ही दृष्टिकोण यदि आपस में समझौता करके चलें तो ऐसा सम्भव 
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हो सकता है। नारो को भी पुरुष की वासना का साधन, उसकी आँखों का प्रेम वन कर जीवित नहीं रहना है । महपि 
दयानन्द ने एक बार कहा था, “भारत का धर्म उसके पत्रों ;से नहीं, पृत्रियों के प्रताप से स्थिर है ।” लौवेल ने तो यहाँ 
तक कहा, “विधाता ने स्त्रियों को सुन्दर बनाया है, इसी से हम उत्तको महत्त्व नहीं देते | वे प्रेम के लिए बनाई गई है 
इसीलिए हम उनसे प्रेम नही करते । हम उन्हें पूजते हैं तो केवल इसलिए कि मनुष्य का मनुप्यत्व एकमात्र उन्हीं के 
कारण है । 

माना, हर नई पीढ़ी अपनी पुरानी पीढ़ी से अधिक चतुर होती है। वह तेजी से अागे बढ़ती है, पर आँखे वन्द 


रे 


करके बढ़ना तो बुद्धिमानी नहीं है । 


रु 





व्यापार और नेतिकता 


श्री लललनप्रसाद व्यास 
सम्पादक--तरुण भारत, लखनऊ 


आ्राज प्राय: लागों में यह अ्रान्‍्त धारणा पायी जाती है कि भारत की संस्कृति तो धर्म एवं श्राष्यात्मिकता- 
प्रधान रही है, अ्रतएव इसमें अर्थ ग्रथवा अ्रथोंपाजन को कोई विशेष महत्त्व नहीं । परन्तु वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है। हमारे 
यहाँ तो चार पुरुषार्य माने गए हैं, जिनमें धर्म और मोक्ष के साथ अर्थ तथा काम भी हैं। भारतीय थ्र्थ-शास्त्र के प्रमुख 
प्रणेता आचाये चाणक्य ने तो सुश्स्य मूल घर्स:, धर्मस्य मूलमर्य: कह कर धर्म और अर्थ का समवायी रूप सामने रख 
दिया है । 

सवसे बड़ी बात तो यह है कि धर्म की कल्पना वेराग्यमुलक होते हुए भी उसमें सांसारिक पक्ष की उपेक्षा नहीं 
की गई है; वल्कि वहाँ तो आध्यात्मिक एवं भौतिक पक्ष--दोनों को युगपत्‌ गति दी गई है। उसकी व्याख्या इसी प्रकार 
की गई है, यतोन्युश्यतिःश्नेयससिद्धिः स धर्म: अर्थात्‌ जिससे लौकिक और पारलौकिक जीवन बने, वही धर्म है। स्पप्ट 
है कि भारतीय धर्म में लौदिक और पारलौकिक या भौतिक और आध्यात्मिक पक्ष को अलग-भ्रलग नहीं, वल्कि दोनों को 
एक-दूसरे का पूरक और अन्योन्याश्रित माना गया है। 


त्यागसय भोग 


भारतीय जीवन का आधार अथवा उसकी राँकी ईशोपनिषद्‌ के इस सवंविदित इलोक से स्पप्ट हो जाती है : 
ईशावास्पमिदं सर्व यर्तकिच जगत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्तेन भुंजीथा मा गृधः कस्यस्विद्‌ धनम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ इस विशाल जगत्‌ में हम जो कुछ देखते हैं, वह सब ईइवर से व्याप्त है। इसलिए उसके द्वारा जो त्यक्त 
है, उसका भोग करो और दूसरे के धन का लोभ न करो । 
इस इलोक में निहित भावना ही समाज के प्रति व्यक्ति के कर्तव्य को इंगित करती है। यह बताते हुए कि 
सम्पूर्ण जगत्‌ (समाज) में ईश्वर की व्याप्ति है और यह सब उसी की माया है, उससे परे कुछ नहीं; झतएब दूसरे के 
घन की ओर दृष्टिपात उचित नहीं । 
साथ ही भारतीय जीवन-दर्शन के सार-तत्त्व उपनिषद्‌ के इस मूलमन्त्र का यह भी अर्थ निकलता है कि जब 
जगत्‌ की समस्त वस्तुओं में ईश्वर की व्याप्ति है, तो मनुष्य,जो उसका एक अंग-मात्र है,।का उन पर क्‍या अधिकार है? हाँ, 
सृष्टि का एकमात्र ज्ञानवान्‌ प्राणी होने के कारण वह अन्य प्राणियों की अपेक्षा अधिक सुविधाजनक किन्तु उत्तरदायित्व 
पूर्ण स्थिति में अवश्य है। वह जगनत्‌ (समाज) की वस्तुओं (सम्पत्ति ) का अधिकारी नहीं, वरन संरक्षक (ट्रस्टी) है । 
वस्तुतः वह तो निमित्त-मात्र है । 


समाज के लिए संरक्षकता 


समाज में समता, समृद्धि और सदभावना उत्पन्न करने के लिए उपनिषद्‌ के उसी मूल मन्त्र को समय-समय पर 
विभिन्‍न महापुरुषों ने विभिन्‍न रूप या नाम से प्रस्तुत किया । वर्तमान युग में महात्मा गांधी का ट्स्टीशिप (संरक्षकता) 
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का सिद्धान्त इसी उदात्त भावना का प्रतिपादन करता है। वे कहते हैं-- 

“वास्तव में समान वितरण के इस सिद्धान्त की जड़ में ट्स्टी शिप या संरक्षकता का सिद्धान्त होना चाहिए। 
यानी अमी रो को अपने झ्तिरिक्त धन का टुस्टी या संरक्षक बनना स्वीकार करना चाहिए। समान वितरण का सिद्धान्त 
कहता, है कि अमीरों को भी अपने पड़ौसियों से एक भी रुपया अधिक नहीं रखना चाहिए । यह सब कैसे किया जाये ? 
घनवान्‌ आदमी के पास उसका धन रहने दिया जायेगा, परन्तु उसका उतना ही भाग वह अपने काम में लेगा, जितना 
उसे अपनी जरूरत के लिए उचित रूप में चाहिए; बाकी को वह समाज के उपयोग के लिए धरोहर-रूप समभेगा । 


व्यापार में श्रनेतिकता 


इसी भावना के ग्रभाव में आज समाज के विभिनन क्षेत्रों में अ्रनेतिकता और भ्रष्टाचार व्याप्त हो चला है। यह 
अनुचित अवस्था व्यापार के क्षेत्र में अपनी चरम सीमा पर विद्यमान है, जहाँ अधिकांश व्यापारी-वर्ग ने येनकेन-प्रकारेग 
ग्रधिकाधिक लाभ कमाना ही अपना परम उद्देश्य समझ लिया है। उन्हें न तो समाज की चिन्ता है और न ही उसके प्रति 
अपने कर्तव्यों का भान । बल्कि व्यापार के क्षेत्र में अनेतिकता ने अपना ऐसा प्रभाव जमा लिया हि राजनीति की तरह 
इसमें भी प्रायः लोग यह समभने लगे है कि व्यापार और नैतिकता से कोई सम्बन्ध नहीं और व्यापार में सफलता के लिए 
नेंतिकता और ईमानदारी का त्याग आवद्यक-सा है। निश्चय ही यह स्थिति हमारे समाज के एक बच्चे वर्ग के नैतिक 
अध:पतन की द्योतक है जिसका कारण है नैतिक एवं आध्यात्मिक मूल्यों का ह्वाम तथा हमारे जीवन पर अर्थ का अत्यधिक 
प्रभाव । अर्थ का यह प्रभाव होने से जीवन के सभी गुण धन की तुला पर ही तौने जाते हैं--सर्वे गुणा: कांचतसा- 
श्रयन्ते । 


ग्रनेतिकता के प्रकार 


आज व्यापार में अनेतिकता के जितने प्रकार हैं, उन सबका कारण अधिकाधिक लाभ कमाने की वृत्ति ता है ही ; 
साथ ही यह वृत्ति इतनी प्रबल हो गई है कि कई बार व्यापारियों द्वारा सनाज की हित-चिन्ता तो दूर रही, वे उल्दे समाज 
और देश के हितों को हानि पहुँचा कर भी अपने उद्देश्य की पूर्ति करते हैं। निर्धारित मूल्य से ग्रधिक लेने, कम और घटिया 
माल देने, अभाव के समय मनमाने दाम लेकर जन-जीवन के साथ खिलवाड़ करने तथा अन्य प्रकार से अनुचित लाभ 
कमाने की घटनाएं तो प्राय: देखी जाती हैं ; किन्तु कभी-कभी ऐसी घटनाएं भी देखी गई हैं, जब अधिक लाभ कमाने के 
लोभवद्ग राष्ट्‌ की प्रतिप्ठा तक को हानि पहुँचाई गई तथा देश का गम्भीर अहित किया गया। रूस द्वारा भेजे गए जूतों 
के आर्डर की सप्लाई में घटिया माल भेजने की घटना पुरानी न पड़ी थी कि अ्रभी हाल में कुछ समाचार-पत्रों में प्रकाशित 
समाचार के अनुसार कुछ भारतीय व्यापारियों ने उत्तरी सीमा पर चीनी झ्ाक्रमणकारियों के हाथ ऊचे दार्मो पर सीमेट 
और जी० सी० शीटे बेचीं, जिनसे हवाई अड्डों का निर्माण किया गया । 


निराकरण केसे ? 


प्रश्न है कि यह अनैतिकता दूर कैसे हो जो हमारे सम्पूर्ण राष्ट्रीय जीवन को विषाक्त बना रही है ? इस समस्या 
का हल हमें समस्या का मूल समझ कर ही निकालना होगा; अर्थात्‌ हमें समाज के प्रति व्यक्ति का कर्तव्य-भाव जागृत 
करना होगा और समाज में व्याप्त भ्र्थ के अत्यधिक प्रभाव को समाप्त करना होगा। तभी समाज में नैतिक मूल्यों को 
पुन:स्थापना हो सकती है। 

बैसे जहाँ तक इसके व्यावहारिक पश्ष का सम्बन्ध है, समस्या का निराकरण तीन प्रकार से हो सकता है---सरकारी 
स्तर पर, सामाजिक स्तर पर और स्वयं केद्वारा। प्रथम उगाव के बनतर्गत सरकार कानून बना कर अनैतनिकता और 
अप्टाचार को रोकती है। जैसे पाकिस्तान में वर्तमान सरबागर ने चोर-वाजारी करने बालों, खाद्य वरतुझं में मिलावट 
करने वालों आदि को कड़ी-से-कड़ी सजाएं दीं। कुछ देझों में लाभ कमाने की अधिकतम सीमा भी निश्चित कर दी गई 
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है। इन अनिवार्य उपायों के द्वारा व्यापारियों में भय और आतंक उत्पन्त कर कुछ समय के लिए उन्हें अ्नेतिक कार्यो से 
रोका जा सकता है, परन्तु उनम॑ स्थायी रूप से समाजोपयोगी भाव जागृत नहीं किये जा सकते | इस प्रकार सरकारी 
कानून और दण्ड-व्यवस्था अन॑ैतिदता या अ्रप्टाचार पर कुछ नियन्त्रण स्थापित करने में सह्दायक तो जरूर हो सकती है, 
किन्तु वह समस्या का स्थायी हल नहीं है । इसके लिए अन्य उपायों का भी सहारा लेना आवश्यक हैं। 

दूसरा उपाय हैं सामाजिक स्तर का, जिसके अन्तर्गत व्यक्ति की झनैेतिकता पर समाज अंबु-झ् लगाता है । आज 
प्रायः प्रत्यक व्यापारी किसी-न-किसी यूनियन अथवा अन्य संगठन से सम्बन्धित है। इन संगठनों का यह करतंब्य होना 
चाहिए के ये न केवल उनकी उचित-अनुचित माँगों को ही संगठित-रूप से रखा करें, बल्कि यह भी देखें कि संगठन का 
प्रत्येक सदस्य अपने व्यापार में ईमानदारी और नैतिकता का पालन करते हुए समाज और राष्ट्र के हितों की रक्षा कर 
रहा है या नहीं । यदि वे संगठन अपने इस सहज अपेक्षित कतंब्य का पालन नहीं करते तो उनकी कोई सामाजिक आव- 
इयकता नहीं। 

इसे कार्य के लिए उन संगठनों को पहले यह निश्चित करना होगा कि व्यापारियों अथवा व्यापारिक संस्थानों 
के कौन-कौन से कार्य नैतिकता और ईमानदारी के विरुद्ध हैं, जिनके करने पर उनका संगठन से बहिप्कार किया जा सकता 
है । साथ ही यह भी व्यवस्था होनी चाहिए कि बहिप्क्ृत व्यापारी या व्यापारिक संस्थान समस्त व्यापारिक सुविधाओं से 
भी वंचित किया जाये ताकि अन्य व्यापारीजन वँसे अनुचित कार्यो की श्रोर प्रवृत्त न हों । यहाँ यह उल्लेखनीय है कि 
जो समाज चारित्रिक एवं अन्य गुणों की दृष्टि से बहुत उन्‍्तत नहीं है, उसमें नैतिकता और ईमानदारी को सर्वव्यापक 
बनाने के लिए कुछ-त-कुछ नियमों की झनिव्रार्यता एवं अंकुण की आवश्यकता पड़ती है । 

तीसरा उपाय, जो व्यक्त के स्वयं के प्रयासों से सम्बन्ध रखता है, वही सर्वोपरि महत्त्व का है। बिना किसी 
जोर-दबाव या अंकुश-नियन्त्रण के नैतिकता और ईमानदारी का जो पालन किया जाता है, उससे एक प्रकार की आत्मिक 
प्रसन्‍्तता और सन्‍्तोष की प्राप्ति होती है । सम्भव है कि नंतिकतावादी व्यापारी को अपेक्षाकृत कम लाभांझ प्राप्त हो; 
परन्तु उससे जो उसे आत्मिक सन्‍्तोष प्राप्त होगा, उसका माप धन से नहीं किया जा सकता। साथ ही एक ईमानदार 
व्यापारी न केवल अपना कर्तव्य पालन ही करता है, बल्कि अपने आचरण से अन्य को प्रभावित और प्रेरित भी करता 
है । इस प्रकार वह न॑तिकता के प्रसार में भी सहायक बनता है। 

यह कितने हर्ष की बात है कि आचार्यश्री तुलसी ने व्यापार में अ्रनेतिकता की समस्या के निराकरणार्थ इस 
तीसरे उपाय की ओर ध्यान दिया है। उनका अणुब्रत-आ्रन्दोलन विद्यार्थी, मजदूर, राजकर्मचारी आदि वर्गों के लिए 
जिस प्रकार एक आचार-संहिता प्रस्तुत करता है, उसी प्रकार व्यापारी-वर्ग के लिए भी। स्वयं आचार्यश्री तुलसी व 
उनके साधुजन देश के कोने-कोने में अ्लख जगाते हुए व्यक्ति-माध्यम से नैतिक प्रसार का भागीरथ प्रयत्न कर रहे हैं। 
उनके अणुव्रत-आन्दोलन में सम्मिलित होने वालों में व्यापारी बड़ी संख्या में हैं। आन्दोलन की प्रेरणा से व्यापारियों 
ने, जिस समय देश में चोरवाजारी अ्रपनी सीमा पर पहुँच गई थी, चोरवाजारी न करने, मिलावट न करने, तोल-माप में 
न्यूनाधिकता न करने आदि की प्रतिज्ञा ली थी । सचमुच ही यह प्रयत्न व्यापार में छाई हुई अनेतिकताओं के निराकरण 
में अपना अनूठा स्थान रखता है। आन्दोलन के प्रयास से सैकड़ों व्यापारियों ने आते हुए अपने अर्थ-लाभ का संवरण किया 
है और समाज के समक्ष एक अनुकरणीय उदाहरण उपस्थित किया है। 

अणुव्रत-आनन्‍्दोलन के द्वारा प्रारम्भ किया गया यह उपक्रम व्यक्ति-माध्यम के अ्रनन्तर सामाजिक स्तर पर भी 
चला है। दिल्‍ली, कलकत्ता, पटना, लखनऊ, कानपुर जैसे उद्योग-प्रधान व व्यवसाय-प्रधान नगरों में वहाँ के बड़े-बड़े 
व्यापारिक संगठनों में भी मुनियों के भाषणों से यह आ्रावाज गूंजी है। उन संगठनों के समक्ष इस प्रकार के प्रस्ताव उप- 
स्थित हुए हैं और उनके परिणाम भी सुन्दर आए हैं । 

कुछ एक प्रसिद्ध मण्डियों में दुकान-दुकान पर जाकर मुनिजनों ने व्यापारियों को प्रेरणा दी है और सारे बाजार 
से मिलावट, भूठे तौल-माय आदि को दूर किया है। अणुव्रत-आन्दोलन के द्वारा वैयक्तिक व सामाजिक--दोनों स्तर पर 
व्यापारियों का जन-मानस वदला जा रहा है। 
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सेतिकता और ईमानदारी का भौतिक लाभ भी प्राप्त होता है, पर उसमें कुछ समय लगता है। ईमानदार व्यापारी 
ही धीरे-धीरे एक साख या प्रतिप्टा बनती है जो अन्ततः उसे लाभ प्रदान करती है। इस प्रकार व्यापार में नैतिकता न 
केवल सामाजिक, वल्कि निजी हित का सम्पादन भी करती है। 
यदि किसी अ्रवस्था में नेतिकता ने व्यक्ति का कोई भौतिक लाभ न भी होताहो, तो भी वह समाज की 
सृव्यवस्था तथा राष्ट की प्रतिष्ठा के लिए अनिवार्य आवश्यकता है। किसी समाज या राष्ट्‌ की वास्तविक उन्नति और 
उस्कृप्टता का अनुमान इसी से लगाया जाता है कि उसमें नैतिक परम्पराओं का कहाँ तक पालन और नैतिक मानदण्डों का 
कहाँ तक आदर किया जाता है । 

अब हमारा देश स्वतन्त्र है और हमें केवल भोतिक उन्नति से ही सन्‍्तोष न कर लेना होगा; बल्कि यह भी 

विचार करना होगा कि हमारा नंतिक स्तर भी ऊँचा उठ रहा है या नहीं । यदि नहीं तो उस पर विचार करना होगा 
और राष्ट्र की भौतिक उन्नति के साथ-साथ नैतिक उन्नति के कार्य को भी प्राथमिकता देनी होगी। 
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विद्यार्थी वर्ग और नतिकता 


श्री चन्द्रगुप्त विद्यालंकार 
सम्पयादक--श्राजकल 


विद्यार्थों जीवन पांच या छ: वर्ष की प्रायु से प्रारम्भ होकर इक्कौस या बाईस वर्ष की आय तक जारी रहता 
है । औसतन सत्रह या अठारह वर्ष कीआयु में विद्यार्थी विश्वविद्यालयों में प्रविष्ट होते हैं, क्योंकि स्कूलों का पाद्य- 
ऋपष ग्यारह वर्ष कर दिया गया है । प्रस्तुत लेख में विश्व विद्यालयों के विद्यार्थी-जीवन को ही विवेचन का मुख्य कैन्द्र रखा 
गया है। 

सत्रह वर्ष की आयु जीवन के नाजुक वर्षों में इसलिए गिनी जाती है कि तब व्यक्ति न बालकों में गिना जा 
सकता है और न बड़ों में। अधिकांशत: सत्रह वर्ष का किशोर अपने को परिपक्व युवक समभने लगता है, पर उसके 
बड़े भाई, माता-पिता और शिक्षक उसे अ्रभी तक मुख्यतः बालक मान रहे होते हैं। वह स्थिति स्वतन्त्र व्यक्तित्व के 
विकास में चाहे कित्तनी ही अधिक सहायक क्‍यों न हो, इस आय को नाजुक जरूर बना देती है । परिणाम यह होता है 
कि किशोर में चिड़चिड़ापन और खिज बड़ जाते हैं, जो मानसिक अनिश्चय और दुविधा को जन्म देते हैं । 

इस आयु के भी शक्तिशाली और कमजोर दोनों ही पहलू हैं। भौतिक दृष्टि से सत्रह-अ्रठा रह वर्ष की आयु में 
व्यक्ति का विकास नव यौवन के निकट पहुँच रहा होता है | लड़कियाँ तो प्राय: इस श्रायु में काफी समझदार नवयुवरतियाँ 
दिखाई देने लगती हैं, वश्षपि उनका मानसिक विकास अपनी आयु के लड़कों से कुछ ही अधिक होता है। व्यक्ति में 
आात्म-विद्वास बढ़ जाता है, तो माँवाप और गृरुजनों के प्रति अवज्ञा की भावना उत्पन्न होने लगती है। श्राज का 
सामाजिक वातावरण इस भावना को और भी अधिक उकसाता है। स्फूति, भ्रदम्य कार्यशक्ति, खतरा उठाने का साहस, 
नई बातें जानने की उत्सुकता---ये सब इस आयु के सुनहले पहलू हैं। यही सब बातें खतरे की बातें भी सिद्ध हो सकती 
हैं। उदाहरण के लिए नई बातें जानने की उत्सुकता को ही लीजिए। यदि इस आयु का व्यवित लेग्रिक जावकारी में 
इतना लिप्त हो जाए कि वह वासना-पूर्ति के सभी स्वाभाविक या अस्वाभाविक साधनों को आजमाने लगे, तो वह 
व्यक्तित्व के ढवास का कारण सिद्ध हो सकता है और इसमे पराइमुख रह कर यदि किसी सत्‌ लक्ष्य की ओर अग्नसर हो 
जाता है तो जीवन को काफी प्रगति की ओर बढ़ा सकता है । 

सुप्रसिद्ध विचारक एच० जी० वैल्स की अन्तिम पुस्तक का नाम है ट्रैजेडी ऑफ़ होमोसेपिअन्स । इस 
पुस्तक में उन्होंने कहा है कि मानव-जाति की सबसे बड़ी ट्रेजेडी---दुःखान्तता यह है कि मनुष्य का पूर्ण शारीरिक विकास 
तो ग्रठारह से तेईस वर्षो की आयु में हो जाता है, पर उसका बौद्धिक और मानसिक विकास अड़तालीस से पचपन वर्ष की 
आयु के वाद हो पाता है, जब उसकी शारीरिक शवित क्षीण होने लगती है। दूसरे शब्दों में शारीरिक शक्ति मुख्यतः उन 
मानवों के पास है, जिनका पूर्ण बौद्धिक और मानसिक विकास नहीं हो पाया और मानव समाज के जिस भाग का मान- 
सिक विकास हो चुका है, वह मुख्यतः न सिर्फ़ शारीरिक दृष्टि से कमजोर है, अपितु उसकी शारीरिक कमजोरी शी घ्ता 
से बढ़ती जा रही होती है । 

स्पप्ट्त: कालेजों का विद्यार्थीसमाज उस श्रेणी में है, जिनका शारीरिक विकास पूर्णता के निकट पहुँच रहा है 
पर जिनका मानसिक विकास अभी निचली सीढ़ियों पर ही पहुँच पाया है। यदि पचास वर्ष के व्यक्ति का मानसिक 
विकास पूर्ण माना जाये तो बीस वर्ष के व्यक्ति का मानसिक विकास पचास में से बीस ही सीढ़ियों पर पहुँच पाया है। 
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यह ठीक है कि विद्यार्थों अवस्था में पुस्तकों तथा गुरुजनों के द्वारा ज्ञान-प्राप्ति की मनः:स्थिति बनाए रखी जा सकता 
है, पर व्यवहार में ऐसा कहाँ तक हो पाता है, यह चिन्तनीय है। 

भारतीय शास्त्रों के अनुसार विद्यार्थी जीवन को ब्रह्मचर्यावस्‍्था' कहा गया है। ब्रह्मचर्य' के सम्बन्ध में बहुत- 
सी अ्रान्त धारणाए व्याप्त हैं । प्राय: ब्रह्म च्य का अर्य लेगिक संयम ही से लिया जाता है । वास्तव में यह अर्थ एकदम अपूर्ण 
और भ्रामक है। ब्रह्मचय का ग्रर्थ है: ब्रह्मणि चरति इति ब्रह्मचारी जो व्यक्ति ग़ह्य श्रर्थात्‌ ज्ञान में विचरण करता 
है, वह बह्मचारी है। सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म । दूसरे शब्दों में ज्ञानाजंन ब्रह्मचर्यावस्‍्था का मुख्य लक्षण है। जो व्यक्ति 
ब्रह्म अर्थात्‌ ज्ञान में विवरण करेगा, वह अश्रसंयमी और अरनंतिक हो ही नहीं सकता । अर्थात्‌ लंगिक संयम ब्रह्मचयय का 
परिणाम भले ही हो, यह उसकी व्याख्या नहीं है। 

यदि विश्वविद्यालयों का वातावरण पूरी तरह ज्ञानमय बनाया जा सके, तो वहाँ नैतिकता की शिक्षा देने का 
प्रदन ही उत्पन्न नहीं होगा । ज्ञान में कला भी सम्मिलित है । वे सब बातें जो मनुष्य का बौद्धिक और मानसिक विकास 
करने में सहायक होती हैं, ज्ञान का अ्रपरिहार्य अंग हैं। इस तरह पहली और सबसे महत्त्वपूर्ण भ्रावश्यकता तो विश्व- 
विद्यालयों को वास्तविक ज्ञान का केन्द्र बनाने की है। 

यदि विश्वविद्यालयों में जीवन की विविध सम्पन्नता विद्यार्थियों को प्राप्त हो सके, तो वह बिना किसी विशेष 
श्रम के उन्हें नैतिकता के मार्ग पर ले जा सकेगी। उस आयु में विद्यार्थी साहस के काम करना चाहता है। उसे यह 
अवसर होना चाहिए कि वह श्रेय-कार्यो के लिए खतरे उठाए। मेरी शिक्षा-दीक्षा गुरुकुल में हुई है। उन दिनों गुरुकुल 
कांगड़ी गंगा के दूसरे पार एक घने जंगल में था, जहाँ शेर, चीते, रीछ, हाथी आ्रादि वन्य पश्ु बहुतायत से थे। वहाँ वाता- 
वरण कुछ ऐसा था कि उस ज़माने में हम यह जानते ही न थे कि भय क्या चीज है। कालेज के छात्रावास से कुछ विद्यार्थी 
भारतीय सर्वे-विभाग द्वारा प्रकाशित उस क्षेत्र के जंगलों के नक्शे लेकर अपरिचित जंगलों में जाते थे और शिवालक की 
पहाड़ियों पर बिना गाइड के चढ़ा करते थे। हम लोगों के व्यक्तित्व के निर्माण में प्रकृति का बहुत महत्त्वपूर्ण हाथ है। 
प्रकृति में साहसपूर्ण विचरण नेतिकता की महत्त्वपूर्ण शिक्षा देता है । 

जीवन की विविध सम्पन्नता से मेरा अभिप्राय यह है कि विश्वविद्यालयों में ऐसा वातावरण रखा जाए कि 
विद्यार्थियों को खाली वक्‍त मिले ही नहीं | राथ ही उनका जीवन इतना तन्मयतापूर्ण बन जाए कि खाली रहने की इच्छा 
तक उनमें उत्पन्न न हो । केवल किताबी शिक्षा एकदम अधूरी है। विद्यार्थी स्वयं अपने भंगड़ों को निबटाएँ । वे संगीत, 
कविता, कहानी, साहित्य आदि में क्रियात्मक रुचि प्रदर्शित करे, ज्ञान-विज्ञान की बातों पर परिचर्याएं संगठित करे। इसी 
तरह और भी कितने ही साधन हैं, जिनसे विद्यार्थी जीवन को बहुत सम्पन्न तथा विविधतापूर्ण बनाया जा सकता है। 
इन्हीं उपायों से विद्याथियों को नतिकता की क्रियात्मक शिक्षा दी जा सकती है और उन्हें उत्तरदायी श्रेष्ठ नागरिक के 
रूप में निर्मित किया जा सकता है । 
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नतिकता और चरित्र मानवीय व्यक्तित्व की महत्ता का साम्यतापूर्ण सौन्दर्य है। यह वही सौन्दर्य है जिससे 
मानव मृत्यु के बाद भी अ्मरता को प्राप्त करता है, कप्टों, दुविधाओ्रों और निराशापूर्ण स्थितियों में भी चमकता है और 
असख्य-प्रसंख्य प्राणियों के लिए अनगिनत युगों तक प्रकान-स्तम्भ, प्रेरणाकारी तथा झक्ति-स्रोत वनता है। मानवीय 
महत्ता का आधार चरित्र हैं; चरित्र मानव की प्रत्येक प्रवृत्ति से निमित होने वाला यशस्वी गुण है और गुण गुणी का 
अविनाभात्री सहचारी है। इसलिए नैतिकता और चरित्र की अखण्ड प्राप्ति के लिए विद्यार्थी-अ्वस्था अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
गअ्रवसर है । 

विद्यार्थी भावी जगत्‌ का प्रतिविम्ब हैं। उसके नयन-पट पर बनने वाले संसार का चलचित्र उभरता चलता 
है, उसके कार्यों से भावी नागरिकों के आचरण प्रतिध्वनित होते हैं, उसका विकास भावी अरितित्व की गहराई और 
ऊंचाई का मापयन्त्र है और सक्षेप में मानव जाति का समग्र भावी इतिहास ही विद्याथियों पर अवतम्बित है। बीस-तीस 
ओर पचास वर्प के पच्चात्‌ दिखायी देने वाली सुनहरी स्वप्नमयी भांकियाँ और उन्हीं को प्रत्यक्ष करने की महत्त्वपूर्ण 
योजनाएं ग्राज के विद्यार्थियों के लिए हैं। वे स्वयं ही उस समय के लिए कर्ता हैं, उपभोवता हैं और विधाता भी हैं। 

राष्ट्र के कर्णधार और समाज के सूत्रधार एक महत्त्वपूर्ण सन्धि में से होकर गुजर रहे हैं। उन्हें विगत के अनु- 
पयोगी अवश्षेपों को झेष करना पड़ रहा है और भावी के निर्माण का प्रारम्भ | संहार और सर्जन की सूक्ष्म-सी रखा पर 
न केवल वे स्वय चल रहे हैं, अपितु अपने पीछे समग्र राप्ट्रऔर समाज को भी खींच रहे हैं। झादर्झ क्या है--नूतन, 
पुरातन या समन्वय ? इसका चुनाव विद्या्थियों के लिए एक उलभन भरा श्रइन है। विद्यार्थी नवीन राष्ट्र के भव्य भवन 
का निर्माण देखता है, परन्तु देखता है अस्त-ब्यस्त-सी वस्तुओ्रों का ढेर। यह स्वाभाविक भी है; क्योंकि नि्मागि-कार्य 
चाल जो है | दूसरी ओर वह देखता है मान्यताओं, परम्पराओं और रूढ़ियों के जज॑रित भवन का संहार । वहाँ पर भी 
उसे उसी प्रकार की अस्त-व्यस्तता दिखाई देती है, क्योंकि उस मकान को गिराने का कार्य न केवल अधूरा है, भ्रपितु कुछ 
तत्त्व उमकी रक्षा के लिए प्रयत्नशील हैं । 

विद्यार्थी अपने-आपको चौराहे पर खड़ा पाता है। वह बढ़ना चाहता है, गति का सामर्थ्य उसके चरणों का 
सहचारी है, परन्तु चलता हुआ भी बढ़ नहीं पा रहा है, कार्य करता हुआ भी विकास नहीं पा रहा है, सामर्थ्य और 
आ्राकांक्षा होते हुए भी उन्हें सफलीभूत नहीं पा रहा है। क्‍योंकि उसके सम्मुख आदर्श है, परन्तु अनुकरणीय जीवन की 
प्रेरणा नहीं; शब्दों से सम्पुप्ट भीमकाय ग्रन्थ हैं, परन्तु आचरणों से पुष्ट सशक्त समाज नहीं; जीविका की शिक्षा के 
पाठक हैं, परन्तु मानवीय भावनाओ्रों के विकास को मूर्त रूप देने वाले तपे हुए मनस्वी नहीं। इसलिए विद्यार्थी भ्रमित 
है, अपने पथ पर अविश्वस्त है और चौराहे पर खड़ा चौकन्ता होकर किसी विश्वस्त पथ-प्रदशेंक की प्रतीक्षा कर 
रहा है। 

आज का विद्यार्थी प्रतिभा-सम्पन्त है। उसने जिस क्षेत्र में भी प्रवेश किया, उसकी उन्नत चोटी को छूकर और 
भी अधिक समुन्तत करने का सफल आयास किया । तरुण वैज्ञानिकों के झोधपूर्ण मस्तिप्क पर वैज्ञानिक अनुसंधान मंत्रा- 
लय प्रसन्न है; नवोदित साहित्यकारों, कवियों और लेखकों की गणना बुजुर्गों की श्रेणी में हो रही है और युवक राज- 
नेताओं तथा मुख्य मन्त्रियों की सफलता पर वरिष्ठ नेताग्नों ने नये रक्त के लिए बलपूर्वक कुछ स्थान रिक्त कराने का 
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निर्णय किया है। ये कुछ बोलते हुए तथ्य है जो कि आज के विद्याथियों और यवकों के प्रतिभा सम्पन्न व्यक्तित्व को स्पाट 
कर रहे हैं। 

देश के सम्मुख नैतिकता और चरित्र का महत्त्वपूर्ण प्रघन है । समस्त नागरिक अरप्ट व अपनी मर्यादाओं ये च्युत 
हो गए हैं--यह कथन सत्य से उतना ही दूर है जितना कि अहिसा से हिंसा । परन्तु कोई भी वर्ग पूर्ण नैतिक और ईमान - 
दार है, यह दहना भी आलोकित मध्याक्ध को आँख मूंदकर तमोमयवी अमावस्या बताना है। झनैतिकता हर वर्ग में है । 
अपने कार्य को अनुतरदायित्वपूर्ण पद्धति से करने का स्वभाव प्रत्येक वर्ग का बनता जा रहा है। दूसरे वर्गों को कोसना 
तथा अ्रष्टता का उन पर दोषा रोपण करना भी लगभग सभी व्यक्षितियों की मान्य परम्परा वन रही है। ऐसी स्थिति में 
विद्यार्थी-वर्ग के आचरण आ्राज देश के सम्मुख एक समस्या वन रहे हैं, यह कुछ स्वाभाविक है तो कुछ वास्तविक भी । 
विद्याथियों की सामान्य-सी त्रुटि भी देश के लिए गहरी चिन्ता का विषय है; क्योंकि उससे राष्ट्र को महत्त्वपूर्ण आशाएं 
हैं और उसके जीवन को पूर्ण पवित्र तथा सात्त्विक देखने की आकांक्षा भी । एक पिता को अपने पृत्र का साधारण-सा दख 
भी भयंक्रर लगता है और किसी अपरिचित बालक की भयंकर चोट भी साधारण-सी । क्योंकि पहले में उसका अपनत्व 
तथा ममत्व है, तो दूसरे में दूरी तथा अलगाव की अनुभूति । 

नेतिकता क्या है ? यह प्रदन देखने में बड़ा स्पष्ट है, पर अपने अन्तर में गहरी उल्नभनों को छपाये हुए है । नैवि- 
कता व्यक्ति के खान-पान में नहीं है, वेश-भूषा की काठ-छाँट में नहीं है, आजी बिका के किसी विशेष प्रकार में नहीं है; 
वह तो उसके चिल्तन में,उसके प्रत्येक कार्य के छुते हुए व्यक्तित्व में और स्वार्थ से ऊपर उठ कर किये जाने वाले परमार्य 
के कार्यों में है। नानव नैतिकता को तराजू पर तोलता हुम्रा रब सकता है, खेतों में हल चलाता हुआ रख सकता है और 
रख सकता है मशीनों पर अपनी उँगलियों को नचाता हुआ भी । मानव अनेतिकता को सफेद कपड़ों में पाल सकता है 
पत्रों पर लिखता हुम्ना तथा लिवे हुए को पढ़ता हुप्रा वदा सकता है और अपने वन्द कमरे में मूक लेटा हुम्मा भी कर सकता 
है | अतैतिकता स्वच्छता में नहीं, अपितु दिखावेपन में है; धोती-कुर्ते अथवा पेंट-बुशर्ट में नहीं, अपितु बनावटीपन में है; 
और आजी विकाओं---घृत, तेल,वस्त्र, चर्म व मगीन आदि द्रव्यों में नहीं,अ्रपितु उन-उन' क्रियमाण आजी विकाओं के प्रति 
अपने मन के अनुत्तरदाथित्वयू्ण, स्वारयपूर्ण तथा भ्रष्टाचार १र्ण भावों में है। नैतिकता और चरित्र को इन त्रिसूत्रात्मक 
शब्दों में वाॉँधा जा सकता है : 

१. कार्यों की स्वाभाविकता--व्यकिति को ग्रपना जीवन एकाकीयन में अथवा समूह भें, परिवार में ग्रथवा समाज 
में, व्यवहार में अथवा आद्झो में समरूप रखना चाहिए। 

२. दूसरों के अस्तित्व का भान--व्यक्ति को अपने सीमित से स्वार्थों की रक्षा और पृति के लिए अनगिनत 
व्यक्तियों की स्पार्थ-सावना में रुकावट तथा क्षति नहीं पहुँचानी चाहिए । 

३. उत्तरदायित्व की भावना--व्यक्ति को प्रत्येक काये करते हुए ग्रपना उत्तरदायित्व अनुभव करना चाहिए। 

विद्यार्थियों को चैतिक पथ पर अग्रमर देखने के लिए राष्ट्‌ को एक नीति स्पष्ट करनी है। निविवाद है कि 
आदर्श शिक्षक, शिक्षगालय और शिक्षाक्रम का अभाव है; इस अ्रभाव को स्वीकार करके उसकी पूर्ति करने के लिए विद्यार्थी 
को स्वतन्त्रता व प्रेरणा देनी चाहिए। विद्यार्थी स्वयं में और समाज में नंतिकता और चरित्र की आत्यन्तिक अनिवायता 
अनुभव करें और कर उसकी पृति करने के मार्गों का अन्वेषण । 

हमने देखा, देश में शिक्षा का अत्यन्त अभाव था और अब भी है। विद्यार्थी के सम्मुख शिक्षित व्यक्तियों की 
संख्या सीमित थी, पर शिक्षा की ग्निवायता उसने अत्यधिक अनुभव की । विद्यार्थी उस ओर बढ़ा, उसकी प्रगति में वड़ों 
ने और यहाँ तक कि उसी के अ्रशिक्षित अभिभावकों ने सहयोग दिया और आज हम एक युग के वाद देखते हैं कि अ्रपढ़ 
बच्चे समाज को अभिशाप अनुभव हो रहे हैं । यही कारण है एक युग पूर्व जहाँ €० प्रतिशत बच्चे निरक्षर थे, वहाँ भ्रव 
६० प्रतिजत साक्षर होने वाले हैं; हालाँकि उनके ग्रभिभावक अब भी बहुत बड़ी संख्या में निरक्षर हैं । 

झ्राज अनेतिकता है । समाज के बहुसंस्यक व्यक्ति इस रोग से ग्रस्त हैं। फिर भी वे मानवीय जीवन के लिए नैति- 
कता की अनिवार्यता अनुभव करते हैं। झाज आवश्यकता है कि अनैतिक व्यक्ति को समाज अभिज्ञाप समभे। प्रत्येद् 
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विद्यार्थी को जो कि नागरिक जीवन में प्रवेश पाना चाहता है, उसे प्रवेश करने का अधिकार उस समय तक न दिया जाये 
जब तक कि वह अपने-ग्रापको नैतिक व चरित्रवान्‌ प्रमाणित न कर दे । राष्ट्‌ यदि इस मान्यता को अपना आधारभूत 
सिद्धान्त स्वीकार कर लेता है, तो यह विश्वास पूर्वक कहा जा सकता है कि आने वाले युग में इस धरती पर नैतिकता 
की सुरगंगा भरी हुई, छलकती हुई और लहराती हुई दिखायी देंगी । 

भारतीय जनता के नैतिक पुनरुत्थान के पवित्र उद्देश्य को लेकर स्वतन्त्रता-प्राप्ति के साथ एक आन्दोलन प्रारम्भ 
हुआ । भाषा, प्रान्त, जाति, वर्ण, वर्ग और धर्म की समस्त रेखाएं उस आन्दोलन ने पार कीं। उसका उद्घोष ग्रामों से 
उठ कर महानगरियों से, भोंपड़ियों से उठ कर विचारकों, मन्त्रियों तथा पूँजीपतियों की अट्टालिकाओं से, व्यापारियों से 
उठ कर विद्यार्थियों, मजदूरों व राज्य कर्मचारियों के कर्णकोटरों से टकराया । आन्दोलन से चेतना आयी, वातावरण वना 
और परिवर्तत भी। आन्दोलन की भूरि-भूरि प्रशंसा में वक्‍ताओं की वाणी मुखरित हुई, लेखकों की लेखनियों में प्रति- 
योगिता हुई, सम्पादकों, समालोचकों तथा समाज-्सेवियों ने अपनी अकुपण उदारता प्रदर्शित की । आन्दोलन को बहुतों ने 
अपनाया, बहुतों से झ्रानतोलन को वल मिला और उस सव में विद्यार्थी-वर्ग का अपना महत्त्वपूर्ण स्थान है। वह आन्दोलन 
था---अणुब्रत-आन्दोलन और उसे प्रारम्भ करने वाले हैं यशस्वी, मनस्वी और तपस्वी आचार्यश्री तुलसी । 

ग्राचार्यश्री तुलसी ने अणुत्रत-श्रान्दोलन का प्रवर्तन कर समाज के सम्मुख एक महत्त्वपूर्ण कदम रखा। उससे 
विद्यार्थी-जगत्‌ में चेतना आयी, लाखों विद्यार्थियों ने नेतिक प्रेरणा ली और लगभग एक लाख विद्यार्थियों ने विद्यार्थियों 
के लिए निर्धारित पाँच प्रतिज्ञाएं ग्रहण कीं । ऐसा कहा जा सकता है, समुद्र में एक लहर पैदा हुई । यद्यपि उस लहर में समग्र 
सागर को तरंगित करने का अनिवार्य बल है, तथापि सागर को प्रत्यक्ष रूप में तरंगित देखने के लिए उस वायु से उठी 
हुई उस सूक्ष्म-सी लहर को सबल तूफान के रूप में देखने की हमारी ग्राकांक्षा है। अणुत्रतों के विद्यार्थी-सम्बन्धी कार्यक्रम 
से मेरा अपना निकटतम सम्पर्क रहा है। लगभग एक लाख विद्यार्थियों से मिलने का अवसर मिला है और बहुत-से विद्या- 
थियों के अ्रणुत्रत ग्रहण करने के पश्चात्‌ के अनुभवों को भी सुता है। इस समग्र अनुभव के आधार पर ऐसा कहा जा 
सकता है कि अणब्रत विद्यार्थियों में नैतिक अम्युदय को लाने के लिए सशक्त है। झ्राज विद्यार्थी-जगत्‌ इसी अनुभूति के 
आधार पर आचार्य श्री तुलसी का उनके धवल समारोह के उपलक्ष में ग्रमिनन्दन करता है और यह ग्राशा करता है कि वे 
इस धवल कार्यक्रम को धवलतम करने का निर्णय लेंगे । 

सृष्टि का आधार चरित्र है और सृष्टि की इकाई व्यकिति। व्यक्ति का मूल बाल्य-जीवन है और बालक के 
व्यक्तित्व का निर्माग चरित्र के विकास पर । नंतिकता के परम पुजारी आचार्य श्री तुलसी विद्यार्थियों के चरित्र-निर्माण के 
इस आधारभूत कार्य को कोटि-कोटि युगों तक करते रहें, इसी हादिक शुभ कामना के साथ मैं उनके कार्यशील व्यक्तित्व 
के प्रति अपनी कोटि-कोटि श्रद्धांजलियाँ समपित करता हूँ । 





बाल-जीवन का विकास 


श्रीमती सावित्रीदेवी वर्मा, एम० ए० 
सम्पादिका--बालभारती 


प्रत्येक माता-पिता की यह इच्छा होती है, उनकी सन्तान सदाचारी तथा सद्गुणी हो । वह सत्यप्रिय, दृढ़प्रतिज, 
दयालु, ब्रह्मचारी, आत्मविश्वासी, परोपकारी, स्नेहशील, परिश्रमी, सहनशील, ईमानदार तथा आत्मनिर्भर हो। परन्तु 
उनके चाहन्रे-मात्र से तो बच्चे में वे गुग नहीं ग्रा सकते । उसके लिए तो बचपन से ही बच्चे की नियमित और स्वरथ दिन- 
चर्या, प्रसन्‍नतापूर्ण और प्रेरणात्मक वातावरण, बड़ों का अ्नुकरणीय उदाहरण तथा चेष्टाएं होनी आवश्यक हैं । बड़े यह 
समभते हैं, हम बड़े हैं, घर की व्यवस्था और नियम बनाने का हमें अधिकार है, छोटे बच्चों को हमारे व्यवहार और दिनचर्या 
में बाधा उपस्थित करने तथा उसकी आलोचना करने का कोई अधिकार नहीं । ठीक है, डर कर चाहे बच्चे प्रगट रूप से 
चुप रहेंगे; परन्तु बड़ों के सभी कथनों और कर्मों की छाप उनके चरित्र पर धीरे-वीरे उतरती रहती है। बच्चा बड़ों के 
सदू-असद्‌ कार्यों का आईना है। घर में बच्चे की उपस्थिति में एक चेतावनी है कि सँभलकर व्यवहार करो; मुभे देखो, 
मैं कितना स्वच्छ, पवित्र और प्राकृतिक हूँ; मेरे मत में विकार नहीं, मेरे कार्यों में हिसा नहीं, मुझसे तुम कुछ सीख लो । 

कवियों ने कहा है---बच्चा मनुष्य का पिता है, गुरु है, आदर्श है; पर यह कहने-भर से काम नहीं चलेगा, 
उस पर अमल करना चाहिए। मनुष्य कितने विपरीत ढंग से व्यवहार करता है। वह अपनी मूर्खतावश, अरहंकारवश, 
प्रत्यक्ष और परोक्ष रूप से बच्चे के निर्मल हृदय में भी भूठ, फरेब, स्वरार्थ, हिसा, ईर्ष्या, ढेष श्रादि विकार उत्पन्न कर 
उसको गुमराह करता रहता है और अपने इस कार्य में सफलता मिलती देख वह गौरव के साथ कहता है--'झोहो ! झ्रब 
मेरे बच्चे होशियार हो गए हैं, उन्हें दुनियादारी झा गई है, वे व्यवहार-कुशल बन चले हैं। अपनी बुराई-मलाई, हित- 
अहित परखना सीख गए हैं । यह तो वह बात रही कि दम-कटे कुत्तों के समुदाय में एक भब्बेदार दुम वाला कुत्ता यदि 
पहुँच जाये, तो वह बहुत बदसूरत गिना जाता है। 

आज इस संसार में छल-प्रपंच, धोखेबाज़ी का बाज़ार गर्म है, परन्तु मानव-समाज इस पाप से बोभ के नीचे 
कराह रहा है। सभी अनुभव करते हैं कि घरों में, स्कूलों में, कालिजों में, संस्थाओं में, समाज, देश यहाँ तक कि रंसार-भर 
में, लोग मर्यादा का उल्लंघन कर रहे हैं। सभी ओर हाय-तोबा मची हुई है, पर भेड़चाल सदृश सभी उसी दिशा को चले 
जा रहे हैं। इस बीमारी का इलाज, इस बुराई का सुधार होना चाहिए। घरों में ग्र्थात्‌ बच्चों के प्रति अपने कर्तव्य तथा 
जिम्मेदारी को समझा जाना चाहिए। इस महान्‌ धरोहर के प्रति अगर प्रत्येक मनध्य कर्तेव्यगील रहे, तो बच्चों के 
सदाचारी होने में कोई सन्देह नहीं है । 

बच्चे की महानता उसके बालरूप में छिपी है।डा० वासुदेवशरण अग्रवाल के शब्दों में--ब्रा लक अ्रमृत का 
सेतु और अजर प्राण का हेतु है। बालक के मन में मृत्यु की कल्पना नहीं होती । बालक के चंतन्य में मृत्यु का अनुभव नहीं 
होता । प्राण और जीवन की ओजायमान ऊर्जस्वी धारा बालक में बहती है। बालक का मन अमृत का ऐसा उत्स है, जो 
कभी विषाक्त या विकृृत नहीं होता । यही सृष्टि की बड़ी आशा है । प्रत्येक शती में मानव-जाति पुतः बाल, पुनः युवा और 
पुनः बृद्ध बनती है। काल के जरा-नीर्ण अंश से मुक्त होने के लिए वह पुत-पुनः वालभाव में झाती रद्देगी, मही जीवन का 
स्वणिम विधान है। 
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आत्म-विद्वास 


डरे हुए, दबाये हुए बच्चे में प्रात्म-विश्वास नहीं रहता । वह हर समय दूसरों का सहारा ताकता रहता है। बड़ों 
को चाहिए कि वच्चे की योग्यता और सामथ्यं को समझ कर उस पर जिम्मेदारी छोड़ें। 'हाय, अकेले में उसे कुछ हो न 
जाये, वहीं वह गिर न पद्े, अरे, कहीं वह कोई चीज उठा कर सिर में न मार ले, इत्यादि भयोत्यादक तथा अविश्वासपूर्ण 
उद्गारों द्वारा माताएं अपने वच्चे के आत्म-विश्वास को हिला देती हैं । यह मत छ', वहाँ मत जा', 'सम्भल कर चीज 
उठा', गिर न पड़ना', वहाँ तुके कहीं कुछ हो न जाये' आदि-्ग्रादि अभिभावकों के कथन बच्चे को बहादुर और आत्म- 
विव्वासी नहीं बनने देते । वच्चा जब कभी खेल के मंदान से चोट लगा आता है तो माता-पिता उसे डाँटें-डपट नहीं । खेल- 
कूद में चोट लग ही जाती है। चोट खाकर ही बच्चे अपने बल का अनुमान लगा पाले हैं।झागे के लिए कितना साहस 
करना चाहिए या कितना जोक्षिम उठाना चाहिए, इसका उन्हें स्वयं ही पता चल जाता है। 

माता-पिता को हर समय अपने बच्चे को अपनी आँचल की ओट में रख कर, सुरक्षित अनुभव करने की चेप्टा 
नहीं करनी चाहिए । परिजनों का प्रेम, प्रशंसा और सहयोग ही उसे सुरक्षा का अनुभव कराने के लिए पर्याप्त है। उसे 
दा तथा निर्णय करने की स्वतन्त्रता होती चाहिए। माता-पिता पथ-प्रदर्गक का काम करे । अगर वच्चे में योग्यता होगी, 
उसकी ओर रुझान होगी, तो उसे दिया गया सुकाव रूचिकर लगेगा। वच्चा जो शिक्षा अनुभव से प्राप्त करता है, वह 
उपदेशों से अधिक प्रभावशाली होती है। 


आत्म-निर्णय 


जिन बच्चों को अयनी योग्यता को अजमाने का अवसर नहीं मिलता, वे डरपोक और आलसी बन जाते हैं। 

जचे को हरदम रोक-टोक और अधिक अनुगासन में रखने से उसका स्वाभाविक विकास कुण्ठित हो जाता है। इसका परि- 

णाम उसके अन्वर मत पर अच्छा नहीं पड़ता। वह वड़ा होकर किसी काम में न तो स्वयं निर्णय ही कर सकता है, न 

आत्म-विश्वास के साथ आगे बढ़ पाता है। जीवन में कुछ कर सकने के योग्य बनने के लिए आत्म-निर्भरता भी उतनी ही 

ग्रभीप्ट है जितना कि धीरज, सोच-विचार और कार्य-निपुणता। मन को दुविधा व्यवित को लंगर की तरह पीछे को 
घसीटती है । 


सत्य की निष्ठा 


बच्चा जब उत्सुकता और जिज्ञासावद् कोई प्रश्न करता है, तो उसकी सम के अनुसार ठीक उत्तर देकर 
उसकी जिज्ञासावृत्ति को विकसित करना चाहिए। कई वार बच्चे को कौतृहलवश कुछ पूछने पर माता-पिता डाँट-डपट 
कर या भूठी बात कह कर, उसे चुप कराने की चेष्टा करते हैं। जिज्ञासावृत्ति के वशीभुत होकर ही बच्चा अन्वेषण और 
साहस के कार्यों में दिलचस्पी लेता है। अपना कौतूहल मिटाने तथा जानकारी प्राप्त करने के लिए ही वह खिलौनों 
को तोड़ता-मरोड़ता है, उन्हें तोड़ कर फिर जोड़ने की चेप्टा करता है। परन्तु अधिकांश बच्चों को ऐसा करने पर मार 
पड़ती है और वे दण्ड के भय से भूठ भी बोल देते हैं । 
यदि बड़े बच्चे के शासक न होकर सच्चे स्नेही, हितेषी और मित्र के सद॒श व्यवहार करे तो बच्चा भी 
ग्रवती अयोग्यता और असमर्यता स्वीकार कर, अपनी असफलता में माता-पिता का सहयोग प्राप्त कर, यथाशक्ति उन्नब्रि 
करने की चेप्टा करेगा। बच्चा नन्‍्हा-मुन्ना है, उसके काम करने का ढंग, रफ्तार और समझ सभी उसकी आयु के अनु- 
सार हैं, वह बड़ों के सदृश बड़ी हृद तक सफलता नहीं प्राप्त कर सकता, अतएव आशाजनक सफलता न मिलने पर यदि 
बच्चे की भर्त्सन। की जाती है, तो यह अन्याय होता है । यदि बड़ों का व्यवहार बच्चे के प्रति सच्चा होता है, उससे की 
हुई प्रतिज्ञाओं को निभाया जाता है, उसे भुलावे में नहीं डाला जाता, देनिक व्यवहार में अपने वचन और कर्मों में 
सामंजस्य रख कर कार किया जाता है, तो वच्चा भी सत्यनिष्ठ होगा । 


ग्रध्याय | बाल-जीवन का विकास [ €३ 


बच्चा ग्रपनी रचनात्मक वृत्ति को तृप्त करने, अपने कौतूृहल को मिटाने और झपनी कल्पना को साकार देखने 
के लिए अनेक चेप्टाएं करता है । यदि उसकी इन चेप्टाओं को प्रोत्साहन दिया जाये तो वह वैज्ञानिक, अन्वेषक, नृत्यकार, 
चित्रकार, कहानीकार, संगीतज्ञ आदि बन जाता है। ऐसा करने से क्या होगा ?' इसके गआ्ञागे क्या है ?', ऐसा करूँ तो 
कैसा लगेगा ?' यह मिटा दूँ, यह जोड़ दूँ, तो फिर क्या रूप होगा ?” इस प्रकार के विचार बच्चे को कुछ करने की 
प्रेरणा देते हैं और वह कार्यशील बन जाता है। उसकी बुद्धि का विकास होता है, वह जिज्ञासावश बात की तह तक पहुँचने 
की सच्चाई को खोज निकालने की चेष्टा में लीन हो जाता है। यही सत्य की सच्ची उपासना है। परन्तु कितने बच्चों को 
ऐसी उपासना करने की प्रेरणा दी जाती है ? अधिकांश बच्चे रट्ट्‌ तोते के सदृश् दूसरों के उपदेशों और कार्यों को दोहरा 
भर देते हैं। हमारे बड़ों ने ऐसा किया, उन्होंने ऐसा कहा, कितावों में ऐसा लिखा है, दुनिया इसी राह चल रही है, 
इसीलिए यह हमारे लिए भी आँख मूंद कर अनुकरणीय है । अ्रधिकांश वच्चों को इसी प्रकार सोचना और करना सिखाया 
जाता है। बापू के सदृश सच का पुजारी युमों के बाद कोई निकलता है। उपदेशक तो संसार में बहुत होते हैं; परन्तु 
पैगम्बर वही माने जाते हैं, जो सच्चाई की कसौटी पर अपने जीवन को भी कस कर खरा प्रमाणित कर दें। 

माता-पिता का कठोर और भअन्यायपूर्ण व्यवहार जब बच्चे को भयभीत कर देता है तो वह सच्चाई से विमुख 
होकर भूठ और बहानेबाजी की शरण लेता है । 


ब्रह्मच्यं का विकास 


बच्चा जैसे-जैसे बड़ा होता है, शरीर की वृद्धि के साथ-ही-साथ उसमें काम-वासना की भी उत्पत्ति होती है। 
अन्य शारीरिक शक्तियों के सदृश काम-शक्ति भी एक महत्त्वपूर्ण शक्ति है। इस विषय में वच्चे की उत्युकता को बहुत 
सुन्दरता के साथ शान्त करना चाहिए। उसके प्रश्नों को गन्दी बात' कह कर भुलाने की चेप्टा नहीं करनी चाहिए। माँ 
का दुलार, पिता का प्यार, संगी-साथियों की प्रशंसा की चाहना तथा अपने से भिन्‍न सेक्स की संगति के प्रति आकर्षण, 
सजने-सँवरने का शौक, अपने रूप और गुणों की प्रशंसा सुन प्रसन्‍न होना आदि बातें इस वात का प्रमाण हैं कि बच्चे 
में स्वस्थ काम-वृत्ति का विकास हो रहा है। अगर उसे दुत्कारा जायेगा तो वह विपथगामी हो जायेगा । बच्चे को ब्रह्म- 
चारी बनाने के लिए यह आवश्यक है कि उसकी सौन्दर्य-प्रियता को सन्तुष्ट करने के ।लए कला की सच्ची उपासना सिखाई 
जाये । उसमें वी र-पूजा की भावना पैदा कर, ताकि अपना ध्येय और आदर्श बनाने में उसे सरलता हो । वह अपना प्रेम, 
आराधना तथा सम्मान और भक्तित, उस पूजनीय व्यक्ति पर उंडेल सके, जिससे उसे अपने जीवन को आदर्श बनाने की 
प्रेरणा मिलती है। 

खाली दिमाग में ही बुरे खपाल चक्कर मारते हैं । बच्चे के विचारों को पवित्र रखने के लिए यह बहुत आवध्यक 
है कि उसे ऐसे ही कार्यो में व्यस्त रखा जाए। उसे स्वस्थ और सच्चरित्र बनने की प्रेरणा दी जाए। उसे भवित और 
त्यागपूर्ण प्रेम तथा वीर रस की कहानियाँ सुनाई जायें ताकि उसका प्रेम वासना से अछता रहे; पर साथ ही उसे प्रका- 
शित करने का सही मार्ग ज्ञात हो जाए। बच्चा जब छोटा होता है, उसकी ममता के केन्द्र उसके माता-पिता तथा वहिस- 
भाई ही होते हैं । जैसे-जैसे वह बड़ा होता है, अपने संगी-साथी तथा गुरु को अपना आदर्श बना लेता है। बच्चे के चरित्र 
के विकास में इन सभी का बड़ा हाथ होता है। इनके व्यवहार और आदर्शों की बच्चे के चरित्र पर परोक्ष और प्रत्यक्ष रूप 
से छाप पड़ती रहती है। श्रतएवं माता-पिता को इस वात की भी सावधानी रखनी चाहिए कि बच्चा किसी बुरे व्यक्तित के 
प्रभाव में न रहे । जिस वच्चे में आत्म-सम्मान की भावना होगी, जो आदझे का पुजारी होगा, जो कुल और संस्था के सनाम 
को महत्त्व देता होगा, वह वालक अपने चरित्र को कभी भी नहीं गिरने देगा । 

एक ओर माता-पिता जहाँ बच्चे के शारीरिक स्वास्थ्य की ओर सजग रहते हैं, वे उसके मानसिक स्वास्थ्य को 
परखने की चेष्टा नहीं करते। जिस प्रकार शारीरिक बल शारीरिक स्वास्थ्य की भित्ति पर खड़ा रहता है, उसी प्रकार 
चरित्रवल की आधारणिला मानसिक स्वास्थ्य है। वह जितनी दृढ़ होगी, बच्चे का चरित्र भी उतना ही दृढ़ होगा तथा 
उसमें सदगुणों का स्वाभाविक विकास होगा। सन्‍्तोषजनक विकास अनुवल वातावरण पर ही निर्भर है और इस वाता- 


६४ ] ग्राचायेश्रो तुलसी अ्रभिननन्‍दन ग्रन्थ [ ठुतीय 
वरण को पैदा करने का दायित्व माता-पिता पर है। 


स्वभाव में लोच 
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बच्चे की योग्यता और सदगुणों की कसौटी है, उसके स्वभाव की लोच । मनृप्य की जीवन-यात्रा संघर्ष-पूर्ण है 
उसमें कर्मयोगी ही सफलता प्राप्त कर सकते हैं। दुर्वल सनृप्य परिस्थितियों का दास बन जाता है, परन्तु कर्मगील व्यत्रित 
परिस्थितियों से जूक कर उन्हें गढ़ता और सँवारता है । ऐसा मनुष्य अपने साथ दस अन्‍्यों को भी तार देता है। बच्चों में 
इसी योग्यता को पैदा करना, सच्ची शिक्षा है। इसके लिए धीरता, सहनशीलता, दूरदशिता और व्यवहार-कुणलता 
चाहिए । दूसरों का सहयोग प्राप्त कर सफलता की ओर बढ़ने की दृढ़ता चाहिए । यह तभी सम्भव है, जब मनष्य में लीडर- 
शिप हो, और वह ॒निःस्वार्थ तथा चरित्रवान्‌ हो। अपने से पहले दूसरे का सोचे । जीवन को सुखी बनाना एक कला है। 
अगर कोई मनृष्य असन्तोषी है, बह हर समय अपने ही झभाव और श्रसफलता का रोना रोकर सहानुभूति प्राप्त करने की 
चेष्टा करता है, तो वह अपने सहयोगियों के लिए एक भार बन जाता है। जहाँ घर का वातावरण ऐसा हो कि बड़ों 
का व्यवहार बच्चों को परस्पर सहयोग से काम करने, वर्तमान को सुन्दर बनाने की चेष्टा तथा अनिवार्य विपत्तियों का 
धीरता के साथ सामना करने का पाठ पढ़ाये, वहाँ बच्चों में सदगुणों का विकास होते देर नहीं लगती । वे सच्चे कर्मयोगी 
बनते हैं । उनके जीवन में 'हाय-हाय' कभी नहीं मचती । 

समर्थ रहते हुए किसी को क्षमा कर देना,अभाव न होते हुएभी त्यागपूर्ण जीवन बिताने की चेप्टा करना, मानव- 
मात्र के प्रति दया, झादि यही तो यथार्थ धर्म शिक्षा है; ईदवर की सच्ची उपासना है। धर्म के नाम पर ब्रत-उपवास, दान 
आदि का असली महत्व यही है कि मनप्य पवित्रता, त्याग और सेवा का पाठ पढ़े । अपने बच्चे को इसी मानवधर्म की शिक्षा दी 
जाये ताकि वे ऊँच-तीच गरीब-अमी र, छृत-अछत झादि भेदभाव को भूल कर स्कूलों में सहपाठियों के संग मानवमात्र के 
प्रति प्रेम करना सीखे |. 





अणुव्रतः जीवन की न्यूनतम मर्यादा 
मुनिश्री सुमे रमलजी 'सुमन' 


ज्ञान और विज्ञान में अ्रन्तर है। ज्ञान जानकारी का परिचायक है और विज्ञान विशिष्ट जानकारी का। दूसरे 
शब्दों में प्रयोगात्मक होने वाला ज्ञान, विज्ञान है। प्रत्येक तत्व अपने आपमें यथार्थता लिए हुए चलता है। उसकी प्राप्ति 
वही कर सकता है जो अन्वेषक बनकर खोजता है-- जिन खोजा तिन पाईया ।' मर्यादा भी अन्वेषण का विषय बन सकती 
है। जैन-दर्शन के अनुसार मर्यादा का इतिवृत्त कुलकर काल से प्रारम्भ होता है। उससे पूर्व मर्यादा का उल्लेख नहीं 
मिलता। आवश्यकता आाविप्कार की जननी है। यौगलिक काल सर्वतंत्र-स्वतंत्र काल माना जाता है। पर ज्यों ही 
उसका विघटन हुआ, त्यों ही व्यवस्था की आवाज बुलन्द होने लगी | बस यहीं से शासन-सूर्य का उदय होता है । 

शासन व्यक्ति को गासित करता है। व्यक्ति समष्टि से बँधा हुआ होता है। इसलिए समष्टि-शासन सापेश्न है। 
जो शासन चलाने में और मर्यादित करने में ग्रसमरथ है वह शासन, शासन नहीं कोरा कलेवर है। समष्टि से आने वाला शासन 
स्व-शासन नहीं होता । स्व-शासन आत्मा से उद्भूत होता है। वह सुखकर, हितकर और समाधान देने वाला होता है । 

शासन के द्वारा सब गक्तियों का एकीकरण और संचालन होता है। उसका अपने आपमें पूर्ण महत्त्व है। वह 
बिखरी हुई शक्तियों को केन्द्रित करता है। एकीकरण करने से सामान्य शक्ति भी फलदायक बन जाती है। कहा जाता है 
कि एक एकड़ भूमि के घास की शक्ति यदि एक भाष के इंजन के 'पिस्टन-राड' पर केन्द्रित कर दी जाए तो उसके द्वारा 
सारे संसार की मोटरें और चक्कियाँ चल सकती हैं । 

साधना के दो मार्ग हैं-महात्रत और अणुव्रत । ब्रत पाँच हैं--अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरिय्रढ । 
इनकी पूर्ण साधना महाब्रत कहलाती है और झांशिक साधना को अणृत्रत कहा जाता है। महाब्रत गृहत्यागी मुनियों के 
लिए है आर अणुक्नत गृहस्थों के लिए । 

साधना शक्ति की तरतमता सदा से रही है । सभी मनुष्य पूर्ण साधना में समर्थ नहीं होते, अतः प्रत्येक व्यक्ति 
ग्रपती-अपनी शक्ति के अनुसार साधना के मार्ग को चुनता है। भगवान्‌ महावीर ने कहा-बल॑ थाम च पेहाए-अपनी शक्ति 
को तौलकर साधना के मार्ग को चुनो। अणुब्रत यथागक्ति साधना का उपक्रम है। यह मध्यम मार्ग है--दो अतियों के 
बीच का रास्ता है। भोग की अति व्यक्ति की सम्पदा को जीर्ण-शीर्ण कर उसे वेदना के गरूर में ढकेल देती है और त्याग 
की अति से व्यक्ति गाहेस्थिक जीवन जी नहीं सकता । उसमें इतना सामथ्य नहीं कि वह मुनि बन जाए और न उसकी 
आन्तरिक दैवी-सम्पदा उसे भोग के भ्रसह्य दारुण दुःखों को ही सहन करने के लिए छोड़ती है। श्रत: वह कुछ भोग और 
कुछ त्याग को अपना कर चलता है। वह कुछेक ब्रतों को स्वीकार करता है ताकि उसकी प्रतिरोधात्मक गक्ति जीवन झक्ति 
को धारण किये रखे और कौट्म्बिक जीवन भी नीरस न बन सके । 

इन ब्रतों का स्वीकरण ही अ्रणुत्रत-आन्दोलन की आत्मा है। यह आन्दोलन चरित्र का आन्दोलन है। व्यक्ति की 
चिर-शक्ति को जागृत कर उसे झात्मौपम्य बनाने का उपक्रम है। प्रधानतः यह श्राथिक सुधार का आन्दोलन नहीं है । 
इससे आधिक सुधार होता है, पर गौग रूप से। आज जीवन-निर्वाह और विलास के साधन सुलभ होने पर भी लोक- 
जीवन अशान्‍्त है। इससे यह स्पष्ट है कि शान्ति का साधन पदार्थ की प्राप्ति नहीं कुछ और है। वह और' है चरित्र का 
विकास । चरित्र-विकास से आनन्द का द्वार खुल जाता है और वह वाहरी सुविधाओं के मायाजाल में न फँस कर, उनकी 
उपेक्षा कर, आान्ति के स्रोत में घुल-मिल जाता है--जैसे दूध में मिश्री । 
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अणुवन्नत जीवन की न्यूनतम मर्यादा है। यह सबके लिए आतवबद्यक है। चाहे अश्रमीर हो या गरीब, नेता हो या 
नागरिक, स्त्री हो या पुरुष, वालक हो या वृद्ध, देशवासी हो या विदेशवासी, धामिक हो या अधामिक, आत्मवादी हो या 
अनात्मवादी, सबके सुखी जीवन के लिए यह मर्यादा प्रकाथ-स्तम्भ है । इसके अभाव में नर-जीवन पद्यु-जीवन के समकक्ष 
थ्रा जाता है। कोई भी व्यक्ति अपने प्रति बुरा वर्ताव नहीं चाइता तो वह दूसरों के प्रति बुरा व्यवहार करे, इससे ज्यादा 
असंगति क्‍या हो सकेगी ? अ्रणुव्रत-आन्‍न्दो लव इस ग्संगति का प्रतिकार है। 


व्रत क्‍यों ? 


आज इस विज्ञान-प्रभावित बौद्धिक-युग में ब्रत-ग्रहण की प्राचीनतम परम्परा की अवहेलना की जाती है। यह 
बौद्धिक अपकर्ष है । 

ज्त-प्रहण से आत्म-संयमन वढ़ता है। संयम से जीवन का सन्तुलन वना रहता है। सस्तुलित जावन सदा सुखी रहता 
है। ब्रत-ग्रहग से प्रतिरोवात्मक शक्ति का विकास होता है। मनुष्य में जब संकल्प दक्ति का उत्कर्ष होता है, तब अ्रसंभाव्य 
कार्य भी सहज सम्भाव्य हो जाते हैं। जिस व्यक्ति, समाज या राष्ट्र में संकल्प शक्ति नहीं होती उसको जीवन के प्रत्येक 
विराम पर हार खानी पड़ती है । संकल्प ही जीवन है--यह व्रत वी आत्मा है। ब्रत थोपे नहीं जाते आत्म-साक्षी से 
स्त्रीकार किये जाते हैं। इस स्वीकृत नियमन से कप्ट सहने की 'बित पनपती है और जब यह जवित पूर्ण रूप से विकसित 
होती है. तब कष्ट स्वयं ग्रकप्ट बन जाता है । 





अणुव्रत-आन्दोलन की दार्शनिक पृष्ठमूमि 


श्री सत्यदेव शर्मा 'विरूपाक्ष' 
सम्पादक---नवजी वन, लखनऊ 


भारतीय दर्शन और परिचमी दर्शन में उद्देश्य विषयक पार्यक्य है। परिचमी दर्शन का एकमात्र उद्देग्य सृष्टि के 
रहस्यों की छानवीन है, किन्तु भारतीय दर्शन को केवल इससे संतोष नहीं होता । दःखों का झआमूल उच्छेद किस प्रकार हो 
सकता है और सांसारिक बन्धनों से श्रात्मा को किस भाँति मुक्ति मिल सकती है, यह भारत की दार्शनिक विचारधाराओं 
के अनुसन्धान का मुख्य विषय है । इस उद्देश्य की प्राप्ति के लिए सृष्टि विषयक ज्ञान आवश्यक है, केवल इस दृष्टि से ही 
भारतीय दर्शन में तत्त्वमीमांसा, प्रमाण-शास्त्र आदि को स्थान दिया गया है। थुप्क ज्ञान की उपलब्धि मात्र से भारतीय 
दाशनिकों को संतोष नहीं हुआ | उन्होंने तात्विक समीक्षा एवं ताकिक निष्पत्तियों को साथन मात्र मान कर मोक्ष-प्राष्ति 
के उपायों की गवेषणा की है । यही कारण है कि तत्त्वमीमांसा (760/8909»0$), प्रमाण-शास्त्र (००४$९770]089), 
त्क-शास्त्र (0280) तथा मनोविज्ञान (059०॥0089 ) के साथ-साथ आवार-मीमांसा या कवंव्य-श्षास्त्र (६४05) और 
सौन्दर्य मीमांसा (8०४(॥०४४९०5) भी भारतीय दर्शन के अभिन्‍न अंग माने जाते हैं और इन सव शास्त्रों का पर्यवसान 
मोक्ष-प्राप्ति के हेतु वरण की गई साधना में होता है । पश्चिम में दर्शन-शास्त्र (90050909) और धर्म-शास्त्र (00९0- 
]087) में अन्तर माना जाता है। पर भारतीय दाझनिकों की दृष्टि में अविच्छेय्य सम्बन्ध है; दोनों एक ही मुद्रा के दो 
पाइवं हैं । 

मनुष्य वुद्धिजीवी प्राणी है और इस कारण उसमें स्वाभाविक रूप से यह जिज्ञासा उत्पन्त होती है कि मैं क्या 
हैँ, यह सप्टि क्‍या है, जड़ और चेतन में क्या सम्बन्ध है, ज्ञान की उत्पत्ति कैसे हुई, यथार्थ और अ्रयथार्थ के बोध के लिए 
किन प्रमाणों की आवश्यकता है आदि-आदि | जीवन-दर्शन की अपनी धारणाओं के श्रनुरूप ही मनुप्य अपनी गतिविधि का 
नियमन करता है और उक्त जिज्ञासा की गान्ति के लिए दा्भनिक जान की आवश्यकता उसे होती है| सांसारिक दुःखों से 
निवृत्ति पाने के लिए सत्य की खोज ग्र्थात्‌ तत्त्व-दर्शन प्रत्येक भारतीय दार्शनिक विचारधारा का मुख्य ध्येय है। भारतीय 
दर्शन में तत्त्व-मीमांसा, आचा र-मीमांसा, तकं-आस्त्र, प्रमाण-शास्त्र, मनोविज्ञान ग्रादि पर पृथक्‌ रूप से विचार नहीं किया 
गया है; अपितु इन सब शास्त्रों के समन्वित अध्ययन द्वारा परम सत्य की खोज का प्रयास हुझ्ना है । समन्‍्वयात्मक दृष्टि 
कोण ही भारतीय दर्शन की विशिष्टता है, जो इसे पश्चिमी दर्शन से पृथक्‌ करती है। यही कारण है कि प्रत्येक भारतीय 
दर्शन--चार्वाक, जन, बौद्ध, सांख्य, योग, मीमांसा, न्याय, वैशेषिक, वेदान्त--में तत्त्व-मीमांसा, प्रमाण-थास्त्र, तर्क-थास्त्र 
आदि का सम्यग्‌ विवेचन हुआ है। प्रत्येक भारतीय दर्शन उक्त समस्त थास्त्रों का विद्व कोप कहा जा सकता है । 

जैन दर्शन अति प्राचीन है; यह तथ्य संसार के प्राय: सभी विद्वानों ने स्वीकार किया है । उसमें अध्यात्म, धर्म- 
साधना और शुद्धाचरण का वहुत महत्त्वपूर्ण स्थान है । भारतीय दर्णन की ही यह विश्येपता है कि इसकी कई धाराझ्रों--- 
वौद्ध, जैन, मीमांसा तथा सांख्य में सृष्टिकर्ता ईश्वर की मान्यता के विना ही उच्चतम कोटि के धर्म, झाध्यात्मिकता और 
आचार-संहिता का प्रतिपादन किया गया है । 

बौद्ध दर्शन और अद्गत वेदान्त को छोड़ कर भारतीय दर्शन की अन्य प्रणालियों में जगत्‌ को यथार्थ माना गया 
है। अद्वत वेदान्त के मत में जगत्‌ मिथ्या है और बौद्ध दर्शन तो आत्मा को भी अनित्य मानता है। जैन-दर्णन जगत्‌ के 
अस्तित्व को वास्तविक मानता है और इस वात में उसके विचार न्याय, मीमांसा, सांख्य आदि से मिलते-जुलते हैं। पर 
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जैन दर्शन का कहना है कि वास्तविकता का स्वरूप एकान्त नहीं है, बल्कि अनेकान्त है । अनेकान्तवाद जैन दर्शन की 
आधार शिला है। अनेकान्तवाद ने ही जैन दर्शन को सर्वाधिक उदारतापूर्ण दृष्टिकोण प्रदान किया है। अनेकान्तवाद 
का आशय यह है कि जिन पदार्थों का हमें परोक्ष अथवा अपरोक्ष रूप से ज्ञान होता है, वे पदार्थ अनेक धर्मो और गुणों से 
युक्त हैं और इसका कारण सीमित दृष्टि वाले सामान्य लोगों के लिए किसी पदार्थ का पूर्ण ज्ञान सम्भव नहीं है । हम हर 
चीज के सब पहलुओं को नहीं देख पाते और इस कारण हमें हठधर्मी से काम लेकर ऐसा न मानना चाहिए कि हमें जो 
चीज जैसी दिखाई देती है, वही उसका वास्तविक स्वरूप है और दूसरे लोग उस चीज को जिस ढंग से देखते हैं, वह गलत 
है। विरोध-पक्ष के विचारों में भी जैनेतर धर्मो में भी, सत्य का अंश है, इस महती मान्यता ने जैन दर्शन को उदार चित्त- 
वृत्ति, विशाल हृदयता तथा विचार-सहिष्णुता प्रदान की है। यही कारण है कि जैन दर्शन का किसी भी दर्शन से विरोध 
नहीं है । जैन दर्शन के श्रनुसार नाना रूपिणी सत्ता के श्रांशिक विवेचन तक ही सामान्य मनुष्य की बौद्धिक क्षमता सीमित 
है। और इस कारण सैद्धान्तिक प्रश्नों को लेकर आपस में किसी प्रकार के वैर-भाव के लिए कोई स्थान नहीं होना 
चाहिए । हमें दूसरों के विचारों को सम्मान की दृष्टि से देखना चाहिए और सव धर्मो का आदर करना चाहिए। इस 
भारतीय मान्यता पर जैन दर्णगन की अमिट छाप है । 

जैन दर्शन सामान्य बुद्धि परक यथार्थवाद और ग्रनेकान्तवाद बहुत्ववाद के मौलिक सिद्धान्तों पर आधारित है । जैन 
दर्शन की यह मूलभूत मान्यता है कि हमें दूसरे के विचारों का आदर करना चाहिए। इस मान्यता का तात्विक (7769- 
779आ०७। ) झ्राधार अनेकान्तवादी यथार्थवाद का सिद्धान्त है। अनेकान्तवादी यथार्थवाद की ताकिक निष्पत्ति स्याद्वाद 
के रूप में हुई है । स्याह्रद से आशय यह है कि हम किसी पदार्थ को देख कर जिस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं, वह निरपेक्ष नहीं, 
बल्कि सापेक्ष होता है अर्थात्‌ हमारे निष्कर्ष और निर्णयों पर अनेक वस्तु-स्थितियों का देश-काल के अनेकानेक प्रभावों का 
तथा वाह्मय जगत्‌ की सीमाओं का प्रतिवन्‍्ध रहता है। किसी भी यथार्थ वस्तु के बारे में विभिन्‍न व्यक्ति विभिन्‍न 
निष्कर्पों पर पहुँचते हैं। हर व्यक्ति अपने दृष्टिकोण से वस्तु के किसी पाइर्व विशेष को देख पाता है। प्रत्येक वस्तु के अनेक 
पाइ्व होते है और देश-काल की विभिन्‍न परिस्थितियों के अनुसार विभिन्‍न दृष्टिकोण भी होते हैं। पदार्थों की यथार्थता 
अनेकानेक मंत्रों में प्रस्फुटित होती है । कोई किसी अंश को देख पाता है तो कोई किसी और वो । इसलिए किसी को यह 
नहीं कहना चाहिए कि हमारा ही मत ठीक है और दूसरे सव गलत हैं । 

पदार्थ के असंख्य पाइवों में से किसी एक पाइवे का जो आ्रांशिक ज्ञान हमें होता है, उसे जैन दर्शन मे नय की 
सज्ञा दी गई है। दैनन्दिन जीवन में किसी वस्तु को देख कर हम जिस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं, वह केवल एक विशिष्ट 
दृष्टिकोण से एक परिचित विशेष की ही यथार्थता का प्रतिपादन करता है; सम्पूर्ण यथार्थता का नहीं । हम अपने निष्कर्षो 
को सम्पूर्णतया यथार्थ और अ्रकाट्य मानकर दूसरे के विचारों का भ्रनादर करते हैं और यही वैमनस्य, वितंडावाद और 
लड़ाई-भगड़े का प्रमुख कारण है। एक प्राचीन आख्यायिका है कि कुछ अन्धे व्यक्तियों ने हाथी के विभिन्‍न अंगों का 
स्पर्ण किया | एक ने कहा कि हाथी की शक्ल पूँछ की तरह होती है, तो दूसरे ने उसे छाज की तरह वताया । किसी के 
लिए हाथी खम्भे की तरह का, तो किसी के लिए सूंड की तरह का | सब अन्धे इस विषय पर आपस में लड़ रहे थे। पर 
जव उन्हें सारी वात समभा दी गई तो वे शान्त हो गये । इस दृष्टान्त से जैन दर्शन के अनेकान्तवाद को समभने में बहुत 
सहायता मिलती है। जैन दर्शन ने विचार-सहिप्णुता के इस महान्‌ मानवतावादी सिद्धान्त का प्रतिपादन कर भारतीय 
संस्कृति की गरिमा में वृद्धि की है। अतीत की भाँति वर्तमान और भविष्य के लिए भी यह मानव कल्याण का मूल मन्त्र है। 

जैन दर्शन का कहना है कि विभिन्‍न दार्शनिक प्रणालियाँ विश्व को जो विभिन्‍न व्याख्याएं प्रस्तुत करती हैं, 
उनमें से प्रत्येक आंशिक रूप से यथार्थ है। विवाद इसलिए होता है कि लोग भूल जाते हैं कि सत्य ज्ञान का ठेका केवल 
हमीं ने नहीं लिया है, दूसरे लोग भी अपने दृष्टिकोण में पदार्थ के किसी पाइव विशेष को पहचानते हैं । 

अनेकान्तवादी मान्यता के ग्राधार पर जैन दर्शन ने यह सिद्धान्त प्रतिपादित किया है कि प्रत्येक ताकिक निष्पत्ति 
के पहले हमें स्थात्‌' अर्थात्‌ एक प्रकार से लगा देना चाहिए ताकि हमारे मस्तिष्क में यह तथ्य स्पप्ट बना रहे कि हमारी 
विवेचन-शक्ति सीमित है। इसलिए हमारे निष्कर्ष आंशिक रूप में ही यथार्थ हो सकते हैं और अन्य दृष्टिकोणों से अ्रन्य 


भ्रध्याय ] श्रणु्वत-प्रन्दोलन को दार्शनिक पृष्ठभूमि [ ६& 


निष्कर्पों के भी यथार्थ होने की सम्भावना है। उदाहरणस्वरूप यह न कह कर कि हाथी खम्भे के समान है, यह कहना 
युक्ति संगत' है कि स्थात्‌' 'एक प्रकार से' जहाँ तक इसके पैरों का सम्बन्ध है, हाथी खम्भे के समान है। कमरे में घड़े को 
देख कर केवल यह कहना पर्याप्त नहीं है कि यही घड़े का अस्तित्व है; वल्कि यह कहना ताकिक दृष्टि से अधिक समुचित होगा 
कि अमुक समय और अमुक स्थान पर घड़े का अस्तित्व है । घट की त्रकालिक और सावंदेशिक सत्ता सत्य नहीं हे। घड़े 
का अस्तित्व निरपेक्ष नहीं है, बल्कि देश काल की सीमाओं में बँधा हुआ सापेक्ष है। स्थान शब्द के प्रयोग के कारण ही 
जन न्याय के इस प्रख्यात सिद्धान्त का नाम स्याद्वाद पड़ा है। जैन दर्शन का यह प्रधान सिद्धान्त वस्तुझ्रों की अनन्त 
धर्मात्मकता पर ग्राश्चित है । विषय के सापेक्ष निर्षण को नयवाद की संज्ञा दी गई है। न्याय झास्त्र को परिभाषा में 
किसी उद्देश्य के विषय में विधेय का विधान अथवा नियेध परामर्श है। जैन दर्शन में सत्ता के सापेक्ष रूप को स्वीकार कर 
परामझशे का रूप सात प्रकार का बताया गया है जो कि सप्तभंगी के नाम से विख्यात है । 

जैन दर्शन न केवल विचार-सहिष्णुता का ही पश्षपाती है, अपितु आचार-संहिता के पालन पर भी वह बहुत बल 
देता है। अहिसा का जितना महत्त्व जेन धर्म में है, उतना और किसी धर्म में नहीं । विचार-सहिप्णुता का सिद्धान्त श्रहिसा 
के मानसिक रूप का ही प्रतिपादन करता है। मनसा, वाचा और कर्मणा अहिसक होना चाहिए। अपने मत का सम्पूर्ण- 
तया यथार्थ मान कर दूसरे के मत को गलत मानना, दूसरे के दृष्टिकोण को अनादर की दृष्टि से देखना जैन धर्म के अनु- 
सार एक प्रकार की मानसिक हिसा है । 

जैन दर्शन में मोक्ष के तीन साधन माने गये हैं--१. सम्यक्‌ दर्शन, २. सम्यक्‌ ज्ञान तथा ३. सम्यक्‌ चारित्र। 
जैन दार्शनिकों ने कहा है कि सम्यक्‌ चारित्र में ही सम्यक्‌ दशन और सम्यक्‌ ज्ञान की चरितार्थता सम्पन्न होती है। वोद्ध 
धर्म की भाँति जैन धर्म में भी पुजा-पाठ की अपेक्षा सच्चरित्रता और नैतिकता को अधिक महत्त्व दिया गया है। दोषों 
से विरत होना, कर्त्तव्य तथा अकर्तव्य के बारे में विवेक से काम लकर सावधान रहता, समभाव की मर्यादा न तोड़ना 
और मानसिक, कायिक तथा वाचिक प्रवृत्तियों पर अनुशासन रखना जैन धर्म की विशिष्टता है। सम्यक्‌ चारित्र की सिद्धि 
के लिए जैन धर्म में अहिसा, सत्य, भ्रस्तेय--किसी की वस्तु को उसकी अनुमति के बिना न लेना, ब्रह्मचरय तथा अ्परि ग्रह--- 
ग्रासवित के परित्याग को नितान्त आवश्यक बताया गया है। ये जैन धर्म के महात्रत हैं। जिनका पूर्ण पालन साधारण 
संसारी मनुष्यों के लिए बहुत कठिन हैं। इसलिए जन धर्म ने गृहस्थों के लिए अणुब्रतों की व्यवस्था की है, जो महात्रतों की 
स्थिति में पहुँचने के लिए सोपान के सदृद्य है। आचार्यश्री तुलमी के अणुब्रत-आन्दोलन की यही पृष्ठभूमि हैं। जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र में जनसाधारण को कैसा आचरण करना चाहिए, इसका सुन्दर विधान अणक्रत-आन्दोलन ने किया है। 
आचार्यश्री तुलसी इस बात पर जोर देते है कि अगर हम छोटी-छोटी बातों में अपने चरित्र को शुद्ध नहीं रखेगे तो हम बड़े 
लक्ष्यों की ओ र--केवलज्ञान तथा मोक्ष की ओर कदापि नहीं बढ़ सकते । आज हमारे राष्ट्रीय जीवन में जो अनुणासन 
हीनता, अ्रप्टाचार, स्वार्थसाधन, नियम-भंग आदि कुवृत्तियाँ प्रवेश कर गई हैं। उनके मूलोच्छेद की दिया में अश्रणुब्रत- 
आन्दोलन सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण प्रयास है। जैन दर्शन की इस देन से सारा राष्ट्र लाभान्वित हो सकता है । 


कानून और हृदय-परिवर्तन 
श्री बो० डी० सिंह 


झधिवक्ता---सर्वोच्च न्यायालय 


अब वह युग नहीं रहा, जिसमें कि क़ानून किसी वर्ग विशेष की पैतृक या निजी सम्पत्ति हो, भ्रथवा क़ानून के 
क्रियान्वयन या शासन प्रवन्ध में किसी वर्ग विशेष को ही अधिकार हो जैसा कि कभी रोमन-साम्राज्य एवं ग्रीक नगर के 
राज्यों में था और कानून बनाने से लेकर उसका पालन कराने तक में कुछ इने-गिने नागरिकों का हाथ रहता था । 

कठोर अथवा नियन्त्रित राजतन्त्र, उपनिवेश एवं साम्राज्यवाद के युग में कानूत को वह व्यापकता नहीं मिल 
सकती जो कि जनतन्‍्त्रवाद में मिलती या मिल सकती है । इसका कारण यह नहीं कि जनतन्त्रवाद के अतिरिक्त किसी 
बाद में कानून ही नहीं होते या उनमें उतनी शक्ति नहीं होती, बल्कि उसका एकमात्र कारण यह है कि उनमे काननों 
को जनता का वह समर्थन प्राप्त नहीं होता जो कि जनतान्त्रिक समाज में प्राप्त होता है । 

मनुष्य की वाह्म प्रक्रियाओं एवं आचरणो के सम्बन्ध में बनाये गय्रे सामान्य नियमों को, जिनको राज्य पालय 
करा सकने की क्षमता रखता हो, क़ानून की संज्ञा दी गई है। राज्य की क्षमता या शक्ति जनता में भय उत्पन्न कर 
सकती है या प्रतिकारात्मक सिद्धान्त के अनुसार क़ानून की अवहेलना करने वाले को दण्डित कर उसमें भय की उत्पत्ति 
कर सकती है जैसा कि दण्ड-शास्त्र-विशेषज्ञों एवं ग्रपराध मनो विज्ञानवेत्ताओं का मत है, किन्तु वास्तविक रूप में क नृन 
उद्देश्य की पूर्ति नहीं कर सकता । ह 

यद्यपि प्रत्येक नैतिकता क़ानून नही होती, फिर भी प्रत्येक क़ानून नैतिक होता है और उसका उद्देव्य मानव 
समाज को सही एवं सुगम रास्ते पर लाना तथा निर्वाध रूप से स्वतन्त्रतापूर्वक जीवन व्यत्तीत कराने में सहयोग देना है 
किन्तु विचार इस बात का करना है कि क्या एक मात्र राज्य के सहयोग एवं कानून के गठन से ही समाज-कल््याण हो 
सकता है ? प्रश्न तो सीधा है, किन्तु उत्तर कुछ भिन्‍न है। 

क़ानून की सफलता के लिए मात्र राज्य की शक्त्ति ही नहीं, वरन जनता की सहमति एवं सहयोग भी अ्रपेक्षित 
हैं। किन्तु जनता का सहयोग किस रूप में हो, यह भी निश्चित करना आवश्यक है। यह तो प्रायः सिद्ध है ही कि य 
कानून मानने वाला स्वयं क़ानून की उपयोगिता समझ कर उसके अनुकूल आचरण न करे तो कानून की कठोरता या 
राज्य का भय अ्रथवा उसकी भ्रन्य उपयोगिता उसे बाध्य नहीं कर सकती है । 

कानून की सफलता तभी सम्भव है जबकि जनता में भ्रात्म-चेतना हो तथा ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न हों जिनके 
द्वारा जनता का हृदय परिवर्तित हो जाये और वास्तविक अथ में समाज का कल्याण हो और वानन की सफलता | जब 
तक जनता का हृदय परिवरतित न हो जाये, कानून ताक़ में ही रखा रह जायेगा। उदाहरण के लिए शारदा एक्ट' हमारे 
सामने है जिसके अनुसार वावालिग शादियों पर कानूनी नियन्त्र० लगा दिया था, किन्तु उसके बावजूद एक भी झादी 
रुकी नहीं और कालान्‍्तर से वर्ग विशेष में चली आती विवाह सम्बन्धी वह प्रथा चलती ही रही और ग्राज भी बहुत कुछ 
हद तक चल रही है। 

भारतीय संविधान में जाति-भेद वर्जित है। स्पृश्यता अपराध व दण्डनीय घोषित हो चुकी है किन्तु जब तक 
जनता जाति एवं वर्ण-भेद को अपने हृदय से न निकाल देगी; क्या यह किसी क़ानून के लिए सम्भव है कि वह उसका 
पालन करा सके । यदि जनता का हृदय परिवर्तित हो गया तो कानून न भी हो, तव भी समाज की कोई हानि नहीं 
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होगी और अभीप्सित कार्य सुलभता से हो सकेगा । 

पशुओं के प्रति निर्दयता का व्यवहार अपराध है, किन्तु क्या कोई भी क़ानून किसी को दयावान्‌ बना सकता 
है ? उत्तर है, नहीं । जब ऐसी बात नहीं है, तव प्रश्न है कि आखिर वह कौन-सी ऐसी शक्ति है जो ऐसा कर सकती है। 
सूक्ष्म रूप से यदि विचार किया जाये तो पता चलेगा कि वह जनता का हृदयप-रिवर्तन ही है जो कि वास्तविक रूप में 
क़ानून के लिए आवश्यक है। 

सबसे विचित्र बात तो यह है कि सभ्यता के विकास के साथ-साथ क़ानून का विकास एवं उनके कार्य क्षेत्र में 
वृद्धि होती जाती है, क्योंकि मनुष्य का आचरण एवं उसका कार्य-व्यवहार अथवा समाज के साथ उसका सम्बन्ध अधिक 
दृढ़ होता जाता है और मानव की बाह्य प्रतिक्रियाओं से सम्बन्धित होने के कारण कानून का भी क्षेत्र बढ़ता जाता 
है। किन्तु कानून के क्षेत्र में विस्तार होने मात्र से न तो समाज का कल्याण हो पाता है और न वास्तविक रूप में क़ानून 
का व्यवहार | यद्यपि कानून विहीन समाज की कल्पना नहीं की जा सकती और यदि की भी जाये तो उसे एक पिछड़े, 
ग्रादि कालीन, अ्सभ्य या जंगली समाज की संज्ञा दी जा सकेगी, जिसमें केत्रल प्राकृतिक कानून ही स्वतः लाग्‌ होते हैं। 
ऐसी स्थिति में जव तक कानून का पालन करने वाले समाज के व्यक्तियों के हृदय में वह विचारधारा न आ जाये कि झमुक 
कानून से उनका या उनके &रा दूसरे का हित है, तव तक कानून सफल नहीं हो सकता । 

हृदय-परिवर्तन का कार्य कानून का विपय नहीं । हृदय परिवर्तन एक-सात्र धर्म का विपय है, जिरामें आचार 
एज नैतिकता का विशेष महत्त्व है। बहुधा देखा जाता है कि जो काम क़ानून से नहीं होता या जिसका होता कानून द्वारा 
सम्भव नहीं, वह नेतिकता के बल पर हो जाता है। जैसे यदि किसी ने कर्ज दिया हो या किसी के यहाँ काई पावना शेप 
हो और तीन वर्ष के अन्दर उसे वसूल न करने या वसूल करने सम्बन्धी कार्रवाई न करे तो कानून के अन्दर फिर वहू उस 
धन की वसूली नहीं कर सकता, किन्तु नैतिकता ऐसा नहीं कहती । नैतिकता के अनुसार तो चाहे तीस वर्ष ही क्यों न हो 
जायें, कर्ज लेने वाला सदा उसे वापस करना चाहता है और कर ही देता है, जो कि क़ानन रा उससे नहीं कराया जा सकता । 

क़ानून किसी के साथ न तो रियायत करता है और न सहानुभूति ही रखता है । कानून को अन्चा कहा गया है जो 
देखता नहीं, मात्र सुनता है और साक्षी के तथा तथ्य के आधार पर निर्णय करता है, किन्तु इससे समाज का वास्तविक 
कल्याण नहीं हो सकता । समाज के कल्याण के लिए तो समाज के व्यक्तियों का हृदय परिवतित होना नितानत आवश्यक 
है, जो कि कानून के न होते हुए भी नैतिकता के नाम पर किसी का अहित न होने दे । 

यदि हृदय-परिवर्तन की झावश्यकता न होती तो अनैतिक व्यापार-उन्मूलन या अप्टाचार-उन्मूलन क़ानून अ्रव 
तक सफल हो गये होते । किल्‍्तु केवल क़ानून की किताबों में ही उनका स्थान रह गया है और उनके पालन कराने में कार्य- 
कारी भूमि सघन न हो सकी । समाज वी किसी कुरीति को क़ानन के सहारे तो कभी भी दूर नहीं किया जा सकता। 
कानून किसी कार्य को अपराध घोषित कर सकता है। उसके करने पर दण्ड वी व्यवस्था कर सकता है, किन्तु वह कार्य 
किया ही न जाये, ऐसी कोई व्यवस्था क़ानून में सम्भव नहीं । क़ानून एक व्यक्ति को चोरी करने, बेईमानी करने या धोखा 
देने पर अपराध सिद्ध होने पर दण्डित तो कर सकता है, किन्तु किसी को सच्चा या ईमानदार नहीं बना सकता । सच्चाई 
और ईमानदारी तो उस व्यक्ति विशेष की निजी चीज है, जिसे वह स्वयं ही कर सकता है; कराया नहीं जा सकता। 
कानून एक व्यक्ति में भय उत्पन्न कर राकता है; दया, श्रद्धा, भक्ति अथवा सहानुभूति नहीं । 

घोर-से-घो र अपराध के लिए कानून में दण्ड की व्यवस्था है और वरावर दण्ड दिया ही जाता है, किन्तु क्या 
आज तक किसी भी अपराध में कमी हुई या उसका उन्मूलन हुआ। आखिर युग ने दण्ड की व्यवस्था से उसकी रोक- 
थाम क्‍यों नहीं की ? ह॒त्या, डकती, बलात्कार आदि जेसे जघन्य अपराध कम क्‍यों नहीं हुए ? सबका एकमात्र उत्तर 
यही है कि उस दण्ड या उस दण्ड की व्यवस्था करने वाले कानून ने जनता के हृदय में किसी भी प्रकार का परिवतंन नहीं 
किया जो कि उन अपराधों को रोकने के लिए सहायक होता । यही कारण है कि हृदय-परिवर्तन के बिना उनमें किसी भी 
प्रकार का सुधार आज तक नहीं हुआ । 

अब तो प्राय: यह सिद्ध हो चुका है कि बिना जनता का हृदय परिवर्तित हुए केवल क़ानून के वल पर समाज- 


१०२ ] प्राचार्यश्री तुलसी अभिनन्‍दन ग्रन्य॑ [ तृतौय 


कल्याण नहीं हो सकता । प्रश्न यह उठता है कि हृदय-परिवर्तन का माध्यम क्या हो और दूसरा क्या तरीका ग्रपनाया जाये 
जिससे समाज में हृदय-परिवर्तत को उसके कल्याणार्थ उपयोग में लाया जाये । 

जैसा कि मैं ऊपर कह चुका हूँ, यह एक मात्र धर्म का विषय है और धर्म सदाचार एवं नेतिकता का क्षेत्र है। 
कानून-निर्माताओं से अधिक आवश्यकता है समाज सुधारकों की या समाज के सच्चे नेताओं की जो कि समाज को उचित 
मार्ग दिखला सके और उनमें उन भावनाओं को जागृत कर सके, जिनके द्वारा समाज का कल्याण सम्भव हो सके । 

ग्रभी हाल ही में अमेरिका की एक विदुपी महिला मिस पर्ल एस० बक का जिन्हें साहित्य पर नोवेल पुरस्कार 
मिल चुका है, नेतागिरी के सिद्धान्त' ( ९४7रथं9!४$ ० .88087589 ) पर एक भाषण अमेरिकी पत्रिका में प्रकाशित 
हुआ था, जिसमें वास्तविक अर्थ में समाज के नेताओं के गुणों का विवेचन करते हुए महात्मा गांधी के विचारों का समर्थन 
किया गया था। लेखिका ने स्पप्ट रूप से समाज के सृजन एवं उसके विकास का पूर्ण दायित्व समाज के नेताझ्रों पर ही 
डाला है तथा समाज को अन्धा बताया है। 

इस प्रकार हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि समाज-कल्याग किसी भी सूरत में क़ानून से उस सीमा तक 
सम्भव नही जिस सीमा तक जनता के हृदय-परिवर्तन हो जाने पर सम्भव है । 
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प्राचीन मित्र और अणुव्रत 


श्री रामचन्द्र जन, बी० ए० (ऑॉनर्स ) 
संस्थापक---भा रत विद्या ज्ञोध संस्थान, गंगातगर 


विश्व के विद्वानों ने मूल सभ्यता के तीन प्राचीनतम केन्द्र घोषित किये है--भारत, सुमेर और मिस्र ।* पुरा- 
तत्त्व की खुदाईयों द्वारा मित्र के प्रकाश में आने से पूर्व आये यूनान को सभ्यता का अधिक प्राचीन केन्द्र घोषित किया 
जाता था। उन्नीसवीं शती के मध्य मिस्र की कीति अपने उच्चतम शिखर पर थी ! बीसवीं शती के आरम्भ में समेर की 
महान्‌ सभ्यता प्रकाश में आई और तब यह भी ज्ञात हुआ कि सुमेर सभ्यता मिख की सभ्यता से अधिक प्राचीन है। 
सुमर सभ्यता ने मित्र की सभ्यता को झनेक रूपों में प्रभावित किया था। ईस्वी सन्‌ से ३,००० वर्ष पूर्व सुमेर सम्यता के 
जामदत्त--नख्र-युग और उससे पूर्व की चौकियों और चाक्‌ के हृ॒त्थों पर जो मिश्री सजावट पाई जाती है, उसमें पशु- 
मानव के मिश्रित रूपों और फन फैलाये सांपों की आकृतियों का प्रमुख स्थान है । ईसा से लगभग ४,००० वर्ष पूर्व के 
उत्तरार्ड में इस सभ्यता के पहले उछक (07४/) युग था। प्रसिद्ध सुमेर काल की बाढ़ का युग इस काल से कुछ ही पूर्व 
रहा होगा। इस वाढ़ से पहले ईसा से ४,००० वर्ष पूर्व के आरम्भ में सुमेर में उल-उवेद (७]-प४७०) सभ्यता फल- 
फूल रही थी ।* 
सुमेर को उपनिवेश्ञ के रूपों में श्रावाद करने वाले लोग पूर्व से आये थे। यह अर्द्ध-मानव, अर्द्ध-मत्स्य जाति 
ग्रोन्नीस (097765) के नेतृत्व में उल-उबेद के काल में सुमेर में ग्राई थी। उर में वाढ की मिट्टी के नीचे दवे एक घर 
में से एमे जोनाइट पत्थर के बने दो दाने भिले हैं। यह पत्थर मध्य भारत की नीलगिरि पहाड़ियों में मिलने वाले पत्थर के 
सदृश है। यहाँ से उपलब्ध पकाई हुई मिट्टी की तीन मूर्तियाँ, जिनमें ध्यानस्थ मुद्रा में नग्न महिलाएं हैं, यहाँ ग्राय हुए 
लोगों के धर्म का संकेत करती हैं। पानी से सिर बाहर निकाले और मछली की भाँति तरने वाले तैराक मानव चतुर 
नाविक जाति के विद्यमान होने का संकेत करते हैं। ये वे साहसिक, कार्य पटु और दुर्घ६ लोग थे जो कि या तो मोहन- 
जोदड़ो, चान्हुदड़ो जैसे निकटतम भ्रन्तर्राप्ट्रीय बन्दरगाह से आये थे, श्रथवा किसी अज्ञात सिन्धु सागर या नदी वन्दरगाह 
से । यह स्पष्ट रूप से प्रमाणित करता है कि ये शान्तिप्रिय लोग, जो कि वाहर से आये और सुमेरियनों को जिन्होंने अपना 
नाम, लेखन, कृषि और उद्योग प्रदान किये और जिनके वाद कोई नई खोज नहीं की गई, चार हजार वर्ष ईस्वी पूर्व के 
प्रथम भाग में समुद्री रास्ते से भारत से आये थे । 
प्रारम्भिक मिस्री लोग किसी काली जाति के एशियायी लोग थे ।* हेरोडोट्स (प्&70(0405 40॥ (९॥. 
98. 0.) का कहना है कि फोनिशियन लोग, जो कि मूलतः भारत महासागर के तटवर्ती प्रदेशों से आये थे । ,दो हजार वर्ष 
ईस्वी पूर्व के पूर्वा््ध में मिस्री और असीरियायी माल लाद कर भूमध्यसागर के सुदू रवर्ती तटीय प्रदेशों में व्यवसाय करते 


१ ५. 6०74० (तरा68, बिं४ (800 ० "6 ॥05६ #॥८8१६ 5६5६, ।958, 9. 4. 

२ न, हिभ्रारत00, ॥6 8॥0 ० टाशीड3४०॥ ॥ ६९ 4६३४ ६850, 954, 9 १0. 
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४ ॥96 99- 3, 33, $0, 
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थे। सम्भवत: वे प्राग आय भारतोय 'पाणि' लोग थे। पुन्त लोग जो कि मूलतः मिस्र को उपनिवेश बना कर वहाँ बसे थे; 
उनका देथ या तो अरब का दक्षिणी तट था अ्रथवा भारत । उस युग में अरब एक शञामी ($6009॥॥0) क्षेत्र था और वहाँ 
किसी प्रकार का आध्यात्मिक धर्म नहीं था। प्राचीन मिख्रियों का आध्यात्मिक धर्म जैसे कि हम लोग अभी देखेंगे, स्पप्ट 
रूप से भारतीय विश्वासों से साम्य रखता है। भारत स्थित सिच्चु क्षेत्र के पुरातत्त्वीय प्रतिनिधि नगर मोहनजोदड़ो की 
खुदाई कराने वाले स॒प्रसिद्ध विद्वान सर जॉन मार्शल थे। उन्होंने मोहनजोदड़ो से प्राप्त अवशेषों की सुमर से प्राप्त अव- 
जषेषों से तुलना कर यह निष्कर्ष निकाला कि यह अब तक ज्ञात सभी समभ्यताओं से प्राचीनतम है । इस निष्कर्ष से विल 
इयूराँ भी सहमत हैं ।* 

आये और ब्राह्मण धर्म के भारत में आगमन से पूर्व भारत में श्रमण जीवन पद्धति का प्रचलन था। अथर्व॑वेद 
के ब्रात्यकाण्ड अध्याय १५ में सर्नोच्चि आध्यात्मिक नेता एक-ब्रात्य का उल्लेख है। यह पवित्रतम और उच्चतम आध्या- 
न्मिक नेता एक-ब्रात्य ऋग्वेद में निदिष्ट मुनियों और शिव्न-देवों के अग्रणी थे । वे सब उस प्राक्कालीन महान्‌ आध्या- 
त्मिक नेता वृषभ के अनुयायी थे, जिन्होंने श्रात्मा और पृद्गल के दर्शन का प्रतिपादन किया था। एक मुनिया श्रमण 
वह है जो कि अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरियग्रह ब्रतों का पूर्ण रूप से पालन करता है। यही 'ब्रत जीवन 
पद्धति' है । 

आयं-ब्रह्म व्रत शब्द का अर्थ क्रिया' करते थ और विशेषत: याज्ञिक क्रिया । ऋग्वेद के अनुसार अनु ब्रत दब्द 
का अर्थ अनुकल क्रिया हो सकता है । यह मत भाष्यकार सायणा और अनुवादक एच० एच० विल्सन' का है। आर्य- 
ब्ह्मों के विरोधी, जो कि यज्ञ विरोधी लोग थे, अव्रती अथवा अन्यब्रती थे। ऋग्वेद में अणुद्रत घब्द का प्रयोग नहीं 
किया गया, यद्यपि वहाँ भ्रणु शब्द का प्रयोग सूक्ष्म अर्थ में मिलता है।* 

ब्रात्य-लोग एक-ब्नात्य के अनुयायी थे। प्रधान आध्यात्मिक नेता और गृहस्थ अनुयायियों के बीच मुनियों और 
झिश्नदेवों का तपस्वी वर्ग था। ब्रत जीवन-पद्धति' दो भागों में बटी थी, प्रथम भाग में वे लोग थे जो कि ज्तों का पूर्ण 
रूप से पालन करते थे और दूसरे भाग में वे लोग थे जो कि छोटे-छोटे ब्रतों का पालन करते थ । 

महावीर स्वामी ऐसे महान्‌ आध्यात्मिक नेता थे, जिन्होंने पाइव के चातुर्याम धर्म में पाँचवा ब्रत जोड़ा । महावीर 
स्वामी ने एक आत्मा की सत्ता, उसके जन्म-पुनजेन्म द्वारा आवागमन और अन्त में उसके पूर्ण ज्ञान प्राप्त करने की वात 
बताई । उनकी आध्यात्मिक पद्धति का मूल आधार है--सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र। कोई भी व्यक्ति पूर्ण अहिसा, 
पूर्ण सत्य, पूर्ण अस्तेय, पूर्ण ब्रह्मचर्य और पूर्ण अपरियग्रह का पालन कर सिद्धि प्राप्त कर सकता है। ये महात्रत हैं। यही 
मुनि की जीवन-पद्धति है। सामान्य नागरिक इस आध्यात्मिक मार्ग का पूर्ण रूप से अनुसरण नहीं कर पाता, इसलिए वह 
इन्हीं पाँच व्तों को अल्पांश में जिन्हें अणुन्नत॑ कहा गया है, अपनाता है। उनका उद्देश्य सदा इन ब्रतों के पूर्ण परिपालन 
१ ५श॥ 00/90, 00७7 (0६% ॥67६38९, ।954, 0. 396, 
२ ऋग्वेद ७४॥१।८; ८३३५॥१४; ७३२४५; ७४६।१२।६; यहाँ मेने ऋग्वेद के 'मंडल', अ्रनुवाक्‌, सूकत श्रोर ऋक 

पद्धति के वर्गीकरण का ग्रनुसरण किया है । 

३ ऋग्वेद, २/श८ारे; २।३३२१२; २।४॥६॥३; ३॥१॥।४७; ३।१॥।७८; ३॥४।३३२; ३॥१५।८।१; ४॥२॥३॥२; 
प५१३।१; ७॥१।५४४; ८।५११०१४; ६।४।६।३ तथा अ्रन्य अनेक । 
ऋग्वेद, (६४४; ११०१६; ४।३११।१६; १०३११५४२॥। 
ऋग्वेद संहिता, वेदिक संशोधन मंडल पुना, भाग १, पृ० २५५, ३४८; भाग ३, पृ० ६१२; भाग ४, पु० ३६ १। 
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७॥५॥१३॥७; ८।८।१।११; 5६।१२॥२॥ | - - 
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की ओर बढ़ने का होता है, जिससे कि अन्ततोगत्वा पूर्ण रूप से आत्म-सिद्धि प्राप्त हो सके । महावीर स्वामी द्वारा प्रति- 
पादित पाँच ब्रतों को भगवान श्री पाइवेनाथ ने चार महाब्रतों--अहिसा, सत्य, अस्तेय, और अपरिय्रह के अन्तर्गत रखा 
था। भगवान पाश्वेताथ का निर्वाग महावीर स्व्रामी से २५० वर्य पूर्व अर्थात्‌ लगभग ७७७ ईस्ब्री पूर्ज में हुआ था।* 
इस प्रकार यह सिद्ध होता है कि पाब्वंनाथ लगभग ८७७ ईस्त्री पूर्व में जन्मे थे । उनकी परम्परा हमारे स्वणिम अतीत 
से बहुत पुरानी है और निश्चित रूप से यह प्रागू-आर्य युग में विद्यमान थी। वे वृषभ (ऋपषभ) की मुनि और श्रमण- 
परम्परा के उत्तराधिका री थे । भारत की यह मुनि और श्रमग संस्कृति प्राग-वे दिक और प्रागू-प्रर्य है ।* 

क्या इस आध्यात्मिक संस्कृति का प्रभाव हमें सिस्र के लोगों पर भी दिखाई देता है ? मेरा उत्तर हाँ में है। 

मिश्री लोग आत्मा, उसके आवागमन, पुनर्जन्म मौर अन्ततः मोक्ष में विश्वास रखते थे। जब कोई मिस्री 
मरता था, तो वह अपने का में चला जाता था | मृत्यु के बाद यह उसका भौतिक बरीर था । जीवन काल में व्यक्ति 
का वास्तविक व्यक्तित्व दृश्य घरीर और अदृश्य चेतना से निमित था। इस दृश्य और ग्रदृष्य तल को मानवी भुजागों 
और मानवी सिर वाले पक्षी को संता दी गई थी । इस संजा का अभिप्राय यह था कि व्यक्ति की भौतिक सत्ता यथार्थतया 
तिर्यञ्चों के द्वारा और आध्यात्मिक सत्ता नैसगिक चेतना द्वारा अ्भिव्यक्त की जा सकती है। इस पश्षी-मानव को 'वा' 
कहा जाता है। वा का सामात्य रूप में अनुवाद आत्मा किया जाता है। प॑श्नी-मानव की यह प्रतीकरात्मकता अत्यधिक 
महत्त्वपूर्ण है। मिस्री लोग इस प्राणी को अत्यधिक पवित्र मानते थे । आगन्तुक एथियायी लोगों की उस मान्यता में अग्रणी 
थे। उनका यह विश्वास था कि जन्तुओं--पशुओों में भी दिव्यता के कुछ अंश होते हैं। उनमें भी मनुष्यों की भाँति आत्मा 
होती है । इस प्रतीकात्मकता से निश्चित रूप से पशु और मानव में आत्मा की एकता का प्रतिपादन होता है । यह लगभग 
निश्चित है कि मिस्नी लोग देह श्रौर चेतना पुदुगल और आत्मा में विश्वास रखते थे ।* 

प्राचीन मिस्रियों के जीवनादर्श सर्वोत्तम प्रकार से ज्योति का आाविर्भाव” (॥86 ७॥६५8807 ०0/ 48॥) 
नामक पुस्तक के १२५वें प्रकरण में दिये हैं। इस पुस्तक को गलती से मृतकों की पुस्तक' (800 ०4 8॥6 70०80 ) कह 
दिया जाता है। सत्य-कक्ष' ( 84 ० ॥पा॥) नामक यह प्रकरण बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। ज्योति का झाविर्भाव' पुस्तक में 
मन्दिरों, पुरोहितों, देवताओं का प्रवेश बाद में हुआ है। इसके महत्त्वपूर्ण भागों का उद्भव बहुत प्राचीन काल में हुआ था । 
संम्भवतः एशियायी आगन्तुक इन सत्यों को अपने साथ लाये थे । इसके मौलिकरूप में मृत्यु के बाद आ्रात्मा के सातत्य की 
धारणाएं विद्यमान थीं ।* उतकी मान्यता के अनसार जन्म और पुनर्जन्म की परम्परा तव तक चलती रहती है, जब 
तक कि कुछ रहस्यमय काल चक्र पूरे नहीं हो जाते; और तब किसी महाभाग्यवान्‌ पुण्यात्मा को भगवान्‌” के साथ एक 
हो जाने का महान्‌ आनन्द उपलब्ध होता है| इस प्रसंग में भगवान्‌' से अभिप्राय एक विशुद्ध आत्मा से है, जो सभी 
दृष्टियों और सभी प्रकार से पूर्ण है, सर्वशक्तिमान्‌ है व परम आादर्ण है। वह स्वप्रकाशमान्‌ नहीं हैं। वह अपने-आपको 
विभिन्‍न रूपों में प्रकाशित नहीं करता । वह न तो ईसाइयों का प्रभु था, न वह आरय॑ ब्रह्मों का ब्रह्म । वह व्यक्ति की 
पवित्रतम आ्ात्म-अवस्था थी, जिसे काल के अज्ञात चक्रों के बाद महाभाग्यवान्‌ पृण्यात्मा जन ही प्राप्त कर सकते थे । 
पवित्रतम आत्मा स्वयंभू देव थी।* इस प्रकार हम देखते हैं कि तीन हजार ईस्वी पूर्व के आरम्भ में और उसके बाद 
प्राचीत मित्रियों का अन्तिम उद्देश्य था--पूर्ण अविकल, पवित्रतम और जाव्वत व्यक्तित्व की प्राप्ति । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि विश्व में भौतिकवादी झारय जीवन-पद्धति के उदय से पूर्व भारतीय और मिखत्री लोग 
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१०६ ] श्राचायं भी तुलसी अभिनन्‍दन ग्रन्थ [ तृतोय 


मौलिक आध्यात्मिक जीवन-पद्धति का अनुसरण करते थे। सौभाग्यवश इस पद्धति के विवरण मित्री स्मारक चित्रों में 
सुरक्षित हैं। आज के युग में आ्रचा्यश्री तुलसी वृषभ (ऋषभ ) नेमि, पाइवे और महावीर का पदानुगमन करते हुए अणुब्नत 
आन्दोलन के रूप में मूल आध्यात्मिक मार्ग के सिद्धान्तों का प्रतिपादन कर रहे हैं। मिस्री लोगों के मूल मार्ग के विवरण 
हमें ज्योति का आाविर्भाव| पुस्तक में प्राप्त हो जाते हैं। इन दोनों की तुलना इतिहास की महत्त्वपूर्ण घटना है। 

“जब दिवंगत आत्मा दूसरे लोक में गई तो उसका जीवन उसके पूर्वकृत कार्यो से जाँचा गया। वह ओसिरिस' 
के सम्मुख सत्य या न्यायकक्ष में प्रस्तुत हुई, जहाँ ववालीस देवता ओसिरिस की सहायता कर रहे थे । वहाँ उससे पापाचरण 
के बारे में पूछा गया तो उसने स्पष्ट कहा--मैंने कभी पापाचरण नहीं किया । उसने अपने जीवन-कृत्यों के वे विवरण 
प्रस्तुत किये, जिनके आधार पर उसके भावी जीवन का निर्णय किया जाना था। ये प्राचीत मिस्र के ओसिरियन धर्म के 
मूल तत्त्व हैं। उनमें से कुछेक मुनि के पुर्ण ब्रत प्रतीत होते हैं। पर अधिकांश ऐसे नहीं हैं और वे मिले-जुले प्रतीत होते 
है। वस्तुतः वे उस मार्ग का निदर्शन करते हैं, जिसका सामान्यतया मिख्रवासी अनुसरण किया करते थे। इनकी तुलना 
अणुव्रत-आन्दोलन के ब्रतों से की जाती है । 


अहिसा ब्रत 


मिन्नी--!. मैंने हत्या नहीं की है । 
२. मैंने हत्या करने का आश्रादेश नहीं दिया है । 
अणुन्नत--१.१ चलने-फिरने वाले निरपराध प्राणी की संकल्पपूर्वक घात नहीं करूँगा । 
दोनों ही जीवन को पवित्र मानते हैं। जीवन के प्रति सम्मान की भावना दोनों की दृष्टि में मुख्य सिद्धान्त है। 
क्योंकि दोनों ही जीवित प्राणियों में आत्मा के भ्रस्तित्व के होने में विश्वास रखते हैं । वे पूरे ज्ञान के साथ शरीर और आत्मा 
में भेद करते हैं । इस छोटे व्रत की अपेक्षा मिस्री के सिद्धान्त बहुत आगे हैं; यद्यपि मुनि के पूर्ण अहिसा-ब्रत से निश्चित 
रूप से पीछे हैं। यह उसके बहुत पास पहुँच जाती है । 
मिल्नी---३. मैंने पशुझ्रों से दुर्व्यवहार नहीं किया है । 
४. मैंने पशुओं को उनके चारागाहों से हाँक कर दूर नहीं भगाया है। 
५. मैंने देवताञों के पक्षियों का शिक्रार नहीं किया है। 
६. मैंने जलीय स्थानों में मछली नहीं पकड़ी है। 
७. मैंने किसी के सामने से उसका खाना नहीं हटाया है। 
अणृब्रद--- १.६ (ग) पशुओं पर भ्रति भार नहीं लादूँगा । 
१.६(ख) अपने आश्रित प्राणी के खान-पान व आजीविका का कलुष-भाव से विच्छेद नहीं करूँगा । 
दोनों ही पद्धतियों में पशु-जगत में आत्मा की सत्ता स्वीकार करना सर्वाधिक महत्त्व की बात है। कया प्राचीन 
मिम्नी माँस-भक्षण से बचते थ्रे? यह एक यहाँ प्रसंगानुकल प्रश्न होगा । हम एक महान्‌ यूनानी नागरिक क्रीट के ऑरफियस 





१ मिद्नी उद्ध रणों के लिए मेने चुना है-- 
(।) |. , 876350९0; 06५४९0०ए॥श६ छा रिशाड07 क्षाव ॥008॥६0 ॥ #ााटांट६ 58५०५, ।959. 9. 302-304. 
(2) $., 05८७६; 7॥8 78८४ एा (॥€ &॥८6॥६ 076870, [960; 9. [20-22, 
अणुव्रत के लिए--- 
(१) अणुब्रत झ्ान्दो लन, १६६१, पृ० १३-२० 
झणव्रत प्रान्दोलन में त्रतों को पांच भागों में बाँटा है। प्रत्येक ब्रतवर्ग में विशिष्ट प्रतिज्ञाओं, ब्यवहारों, नियमों 
ओऔरशादेशों की संख्या दी गई है। प्रथम श्रंक वर्ग के शीर्षक की संख्या है ओर दूसरी संख्या विशिष्ट प्रतिज्ञा का 
संकेत करती है। 


अध्याय ] प्राचीन मित्र और श्रणुत्रत [ १०७ 


से परिचित हैं,जिसने मिस्र की आध्यात्मिक जीवन पद्धति से प्रभावित हाकर यूनानी धर्म को तपस्यात्मक अंश प्रदान किये 
थे। ऑरफियस झ्ात्मा और उसके आवागमन में विश्वास रखता था। ऑरफियस के अनुयायी पश्चुभोजन से बचते थे। 
वे आत्मा, पुदगल और आत्म-सक्षात्कार में विज्वास रखते थे।' यदि यह आध्यात्मिक धर्म मित्र से क्रीट होता 
हुआ यूनान पहुँचा तो यह लगभग निश्चित प्रतीव होता है कवि मिस््रियों के ये विब्बास पशुओं से दुव्येबहार न करना, 
पक्षियों का शिकार न करना, मछलियों को न पकड़ना, अवद्य ही मास-भन्नण से वदने में परिणत हुए होंगे । यदि मिश्रियों 
से प्रभावित होकर ऑरफियस के अनुयायी माँस खाने से बचते थे, तो व्यापक रूप से प्रभाव डालने में सफल होने के कारण 
मिम्र के लोग अतिमात्रा में इसका अनुसरण करते रहे होंगे । 
मिस्री--5. मैंने किसी को रुलाया नहीं । 
&. मैंने निर्धनों के साथ अ्रनाचार नहीं किया । 
१०. मैंने किसी को रोगी नहीं किया । 
११. मैंने किसी को कप्ट नहीं दिया । 
अणृवत्रत--अणुव्रतियों को दिए जाने वाले सात उपदेतों में से दा हैं --- 
शि० ४: प्रत्येक कार्य करते हुए जागरूक रहे कि वह कोई अ्रनुचित या निद्य कार्य तो नहीं कर 
रहा है । 
शि० ३ : तके दृष्टि से वचकर अवांछनीय कार्य न करे । 
१.२. झात्म-हत्या नहीं करू गा । 
१.४. जातीयता के कारण क्रिप्मी को अस्पृश्य या घुणित नहीं मानंगा । 
2.६. (क)किसी कर्मचारी, नौकर या मजदूर से अतिश्रम नढीं लूँगा । 
ये अहिसक मार्ग के विस्तार की बातें हैं, जिनकी दोनों पद्धतियाँ उपासना करती हैं। दूसरों को पीड़ा देना 
अथवा आत्म-हत्या, दोनों ही हिसा हैं। झात्म-हत्या की निन्‍दा करके भ्रणब्रत एक कदम और झागे बड़ गया है। मनुष्य 
मनृष्य में भेदभाव नहीं किया जाना चाहिए। इससे कष्ट,क्लेश, दुःख और पीड़ा का जन्म होता है। जो मनुष्यों को रुलाता 
है, निर्धनों का शोषण करता है, दूसरों को भौतिक यातनाएं देता है, वह निश्चित रूप में पापी है । प्राचीन मिख्रियों ने इन 
बुराइयों का परित्याग कर दिया था । 
मिस्री---१२. मैंने किसी कलह को जन्म नहीं दिया । 
१३. मेरी आवाज वहुत ऊँची नहीं थी । 
१४. मैं किसी की बात छिप कर नहीं सुनता था। 
अगृव्रत--१. ३. हत्या व तोइ-फोड़ का उद्देश्य रखने वाले दल या संस्था का सदस्य नहीं बनूंगा और न ऐसे कार्यों 
में भाग लूँगा । 
दोनों ही पद्धतियों में हिसा को एक बुराई माना गया है। युग-प्रवाह के साथ उसका बाह्य रूप अवध्य बदला 
होगा। उपर्युक्त अणुव्रत नियम आधुनिक प्रतीत हो सकते हैं, परन्तु उनका उद्देश्य उग्र सामाजिक कलहों को रोकना है 
जिससे मिस्र के लोग भी घ॒गा करते थे । इसका कारण यह भी हो सकता है कि दोनों ही हृदय-परिवर्तन की कला में 
विश्वास रखते थे। पूर्ण अहिंसा की उपलब्धि दोनों का ही प्रत्तिम उद्देश्य है । 
मिस्री--१ ५. पानी को उसके मौसम से मैंने नहीं रोका । 
१६. चलते पानी को मैंने नहीं बाँधा । 
१७. जिस आग को प्रज्वलित रहना चाहिए था उसे मैंने नहीं वुकाया । 
ग्राग और पानी के प्रति भी हिसा भाव से बचने की प्रवुत्ति से मिस्र वी गहरी निप्ठा का पता चलता है कि 





१ै ठेह्ाधावाव (५55६ ।5007५ ० 65६६४ ॥950 90५, 954; 9. 35. 


श्०्ष |] आ्राचायंश्री तुलसी भ्रभिनन्‍्दन प्रन्य [ तुतीय 


प्राचीन मिख्रियों का विश्वास था विः मानव प्राणियों, जन्तु और पौधों की भाँति अग्नि और जल में भी जीवन है। उनके 
स्वतंत्र जीवन में हस्तक्षेप करना भी वे हिसा मानते थे। यह जैन-घर्म से बहुत मिलता-जुलता है । जैन विश्वास झविच्छिन्न 
रूप से चले आ रहे ब्रत और निग्रेन्थ मार्ग का एकमात्र उत्त राधिकारी है, जिसकी मान्यता के अनुसार अग्नि और जल में 
जीवित प्राणियों की भाँति जीवन है 

इस प्रकार हमें पता चलता है कि प्रचीन मिख््रियों की दृष्टि से हिसा एक पाप थी। वे यथासम्भव अहिसात्मक 
क्रिया-कलापों में प्रवृत्त होते थे। इसी प्रकार का अणुब्रत का विश्वास है जो कि दैनिक व्यवहार में यथासम्भव अहिसा को 
स्थान देने के लिए प्रयत्नशील है । दोनों ही पद्धतियों में पूर्ण झहिसा की उपलब्धि अच्तिम लक्ष्य है 


सत्यक्रत 


मिश्रो--१ ८. मैंने कूठ नहीं बोला । 
मैंने सत्य के स्थान पर भूठ को स्थान नहीं दिया । 
सत्य वचनों के प्रति मैं बहरा नहीं था । 
?.. मैं शब्दों को वढ़ा-वंढ़ाकर नहीं बोलता था । 
२२. मैं परिहास नहीं करता था । 
२३. मैंने मिस्र देश में सदा सदाचरण ही किया । 
भ्रणुत्रत-- २.१. क्रय-विक्रय में माप-तौल, संख्या, प्रकार आदि के विषय में अ्रसत्य नहीं बोलूँगा । 
२.२. जान-बूभकर असत्य निर्णय नहीं दूँगा । 
२.३. असत्य मामला नहीं करूँगा और न अ्सत्य साक्षी दूंगा । 
२.४. सौंपी या धरी (बन्धक ) वस्तु के लिए इन्कार नहीं करूँगा । 
).५. मैं जालसाजी नहीं करूँगा । 
(क) जाली हस्ताक्षर नहीं करूँगा । 
(ख) भूठा खत या दस्तावेज नहीं लिखाऊँगा। 
(ग) जाली सिक्‍का या नोट नहीं वनाऊगा । 
. बंचनापूर्ण व्यवहार नहीं करूँगा । 
(क) भिथ्या प्रमाण-पत्र नहीं दूंगा । 
(ख) मिथ्या विज्ञापन नहीं करूँगा । 
(ग) अवैध तरीकों से परीक्षा में उत्तीर्ण होने की चेष्टा नहीं करू गा। 
(घ) अवैध तरीकों से विद्यार्थियों के परीक्षा में उत्तीर्ण होने में सहायक नहीं बनूगा । 
२.७. स्वार्थ, लोभ या हेषवश भ्रमोत्पादक और मिथ्या संवाद लेख या टिप्पणी प्रकाशित नहीं करूँगा। 
यहाँ भी हमें केवल बाह्य रूपों में अन्तर दिखाई देता है। परन्तु दोनों स्थितियों में मुल भावनां एक ही है। 
अर्थात्‌ हमारे क्रिया-कलापों में अ्रसत्य को कोई स्थान न रहे और प्रत्येक व्यवहार सत्यानुकल हो । असत्य को एक बुराई 


माना गया है और पूर्ण सत्य को अन्तिम लक्ष्य । 


१ 
२ 
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है 


है 


है 
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अस्तेय त्रत 
मिस्नी--२४. मैंने चोरी नहीं की । 
२५. मैंने मन्दिर की स्थायी निधि अथवा सम्पत्ति में से चोरी नहीं की । 
मैंने देवताओं के पशुओं की चोरी नहीं की । ३ " 
अणुब्रत--३.१. दूसरों की वस्तु को चोर-वृत्ति से नहीं लूंगा 
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३.२. जान-बूककर चोरी कौ वस्तु को नहीं खरौदूँगा और न चोर को चोरी करने में सहायता दूँगा । 
मन्दिर ईश्वर का घर है । इसलिए मिस्र में ईइ्वर शब्द का जो महत्त्व था, उसे हमें समझना होगा । जब पवित्र 
मिस्री जन्म व पुनर्जन्म के रहस्यपूर्ण चक्रों में घूमने के बाद उच्चतम परम आनन्द की स्थिति प्राप्त करता था तो वह देवताओं 
में अद्वितीय और देवताओं का स्वामी हो जाता था। इससे प्रतीत होता है कि ईश्वर मानव प्राणी था । मानव उपलब्धि की 
यह उच्चतम स्थिति नहीं थी, परन्तु ईश्वर वह व्यक्ति था जो कि सामान्य नागरिक की अपेक्षा अधिक पवित्र और श्रेष्ठ 
था। प्राचीन मिस्र की चित्रलिपि वाली भाषा में तीन महत्त्वपूर्ण शब्द हैं। अरि' शब्द का प्रयोग शत्रु के अर्थ में प्रयुक्त 
होता है और 'अर्सी' शब्द ईश्वर अथवा देव अर्थ में प्रयुक्त होता है। अरिहत्‌' शब्द पुरोहित नायक” और साथ ही सिद्ध 
साधु के अर्थ में प्रयुक्त होता है। इस 'अरिहत्‌ की स्थिति भारतीय मुनि के समकक्ष होती होगी । यह भी पता चलता है 
कि प्राचीन मिस्र में एहिक आदर्श राजपुरुष मौनी व्यक्ति होता था। विनीत कष्ट भोगी राजपुरुष नहीं; अपितु एक 
बुद्धिमान्‌ स्थिर चित्त सम्यक्‌ सुशिक्षित, निरभिमानी और अपने आ्राप को खपा देने वाला विचारशील और दृढ़ । वह 
अद्भुत रूप से निष्कपट और विनयशील था ।* जब सांसारिक नेताओं में ये गुण थे तो हम आध्यात्मिक नेताश्रों के गुणों 
की सहज कल्पना कर सकते हैं जो कि अपने आ्रपको अधिक तपाने वाले थे और आत्म-त्यागी थे । पवित्रतम व्यक्ति-- 
जो कि साधु वर्म में श्रेष्ठाम होता है--पूर्ण उपलब्धि पर सभी देवताओं का प्रधान, देवताओं का पिता, देवताओं का 
निर्माता, देवताओं का स्वामी, अस्तित्व का एक निर्माता, अप्रतिम देव, देवताओं में वास्तविक सम्राट हो जाता था।* 
इसलिए देवगण और उनमें श्रेष्ठतम पवित्रतम, आ्राध्यात्मिक प्राणी होते थे, न कि क्षणिक या दिव्य देवगण । 
मिस्री मन्दिरों के बारे में भी हमें जानकारी है। मन्दिरों के अनुष्ठान अपनी एकता के लिए उल्लेखनीय हैं । 
ये बहुत अधिक और अत्यधिक संगठित पौरोहित्य के पीठ थे। ये सांस्कृतिक जीवन के भी केन्द्र थे । पुरोहितों और विद्ववर्ग 
ने मन्दिरों को धामिक और बौद्धिक कार्य-कलापों का केन्द्र बना रखा था ॥* 'सत्य-कक्ष' में दिवंगत व्यक्ति द्वारा 
निषेधात्मक दोष-स्वीकार में हमें कहीं भी मूर्ति-पूजा का उल्लेख नहीं मिलता । इस प्रकार ऐसा प्रतीत होता है कि मन्दिर 
सार्वजनिक मंडप या कक्ष के रूप में जातिगत, श्राध्यत्मिक और बौद्धिक क्रिया-कलापों के केन्द्र थे । 
मिस्त्रियों के चोरी से सम्बन्ध रखने वाले आचरण के मौलिक सिद्धान्त का आधार वही है जो अणुब्रत का है। 
अर्थात्‌ जो किसी का अपना नहीं है अ्रथवा समाज द्वारा उसका नहीं माना गया; उसे किसी व्यक्ति को आत्मसात्‌ नहीं 
करना चाहिए । व्यक्तिगत और जातिगत सम्पत्तियों के बारे में भ्रव्यवस्थित ढंग से झ्राचरण नहीं करना चाहिए, अन्यथा 
उससे सामाजिक हिसा को प्रोत्साहन मिलेगा । 
सिस्नो--- २७. मैंने मन्दिरों की खाद्य वस्तुओं में कमी नहीं की । 
२८. देवताओं के भोजन में मैंने मिलावट नहीं की । 
२६९. अनाज तौलते समय मैं कभी गलत तौल काम में नहीं लाता । 
३०, तौलते समय मैंने कभी डंडी नहीं मारी । 
३१. बच्चों के मूंह का दूध मैंने कभी नहीं छीना । 
श्रणुत्रत--३.४ (क ) किसी चीज में मिलावट नहीं करूँगा। जैसे दूध में पानी, घी में वेजीटेवल, झ्राटे में सिघराज 
औषधि आादि में ग्रन्य वस्तु का मिश्रण । 
(ख) नकली को असली बताकर नहीं वेचूंगा । जैसे कलचर मोती को खरे मोती बताना, अशुद्ध 
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घी को शुद्ध घी बताना आदि । 
(ग) एक प्रकार की वस्तु दिखाकर दूसरे प्रकार की वस्तु नहीं दूँगा । 
(घ) सौदे के बीच में कुछ नहीं खाऊँगा । 
(३) तौल-माप में कमी-वेसी नहीं करूँगा । 
(च) अच्छे माल को बद्टठा काठने की नीयत से खराब या दागी नहीं ठहराऊँगा । 
(छ) व्यापारार्थ चोर-बाजार नहीं करूँगा । 
३.५. किसी ट्रस्ट या संस्था का अधिकारी होकर उसकी धन-सम्पत्ति का अ्रपहरण या अपव्यय नहीं करूँगा। 
मन्दिरों में से आवश्यकता से अ्रधिक खाद्य वस्तुएं ले लेना, उसे कम करना है और यह एक प्रकार की चोरी है। 
महात्मा गांधी का भी यही दृष्टिकोण था। यदि जाति के सामूहिक भोजन में मिलावट की जाती है श्रथतरा किसी व्यक्ति 
की उपेक्षा के कारण हानि होती है तो यह चोरी का पाप है। व्यापार-व्यवसाय में वेईमा।नी सामाजिक अथवा सार्वजनिक 
अपराध होने के अतिरिक्त आ्राध्यात्मिक अपराध भी है। दोनों ही पद्धतियों में चोरी को घृणा की दृष्टि से देखा गया है। 


ब्रह्मचयं-त्रत 


मिस्री--३ २. मैंने पर-स्त्रियों के साथ मैथुत-सेवन नहीं किया । 
३३. मैंने स्त्री या पुरुष किसी को अ्रप्ट नहीं किया । 
अणुन्नत--४.५. वेश्या व पर-स्त्री-गमन नहीं करूँगा । 
४.४. किसी प्रकार का अप्राकृतिक मैथुत नहीं करूँगा । 
४.३. महीने में कम-से-कम बीस दिन ब्रह्म चर्य का पालन करूँगा । 
४.१. कुमार-अवस्था तक ब्रह्मचर्य का पालन करूँगा । 
४.२. पेतालीस वर्ष की आयु के वाद विवाह नहीं करूँगा । 
ब्रह्मचय एक आध्यात्मिक गुण है। दोनों ही पद्धतियाँ ब्रह्म च्य को एक सदुगुण मानती हैं और काम-वासना में 
लिप्त होना एक बुराई । 


अपरिय्रह ब्रत 


मिल्री-- ३४. मैंने लूटा नहीं । 
३५. अपने अधिकार के लिए चिल्लाते को मैंने नहीं लूटा । 
३६. मेरा ऐश्वर्य मेरी सम्पत्ति से बढ़ कर नहीं था । 
३७. मैंग्र्थपिशाच नहीं था। 
३८. मेरा मन लालची नहीं था । 
अणुत्रत--- ५.१. अपने मर्यादित परिमाण (*“) से अधिक परिभ्रह नहीं रखूँगा। 
५.२. घूंस नहीं लूंगा । 
५.३. मत (वोट) के लिए रुपया न लूँगा और न दूंगा। 
५.४. लोभवश रोगी की चिकित्सा में अनुचित समय नहीं लगाऊँगा । 
५.५. सगाई-विवाह के प्रसंग में किसी प्रकार लेने का ठहराव नहीं करूँगा । 
धन-लिप्सा, स्वामित्व या सम्पत्ति-हरण और शोषण से वचना अध्यात्मवाद के मूल सिद्धान्त हैं। दोनों ही पद्ध- 
तियाँ इस बारे में बहुत सावधान हैं । 
प्राचीन मिस्री लोग भय-मुक्ति, स्वभाव में संतुलन, देव-निन्दा और परनिन्‍्दा की निरर्थकता, आत्म-इलाघा और 
दर्वचन से हानि, साथी नागरिकों की सहायता, वचन-कर्म में पवित्रता और मान-हानि के दुष्प्रभावों में विश्वास रखते 


भ्रध्याय ] प्राचीन मित्र और श्रणुव्रत | [ १११ 


थे। वे देवताओं अर्थात्‌ साधुओं को दिव्य भेंट प्रदान करते थे। ये सत्य निम्न स्वीकृति वाचक उक्त्तियों में निहित हैं--- 
३६. मैंने भय-स्थिति पैदा नहीं की । 
४०. मैंने गुस्सा नहीं किया । 
४१. मैंने निन्‍दा नहीं की । 
४२. मैं फूल कर कुप्पा नहीं हुआ अर्थात्‌ घमण्ड नहीं किया । 
४३. मैंने देव-निन्दा नहीं की । 
४४. मैंने देवता के लिए गहंणीय कार्य नहीं किया । 
४५. देवता ने जो कुछ चाहा, उससे मैंने उसे सन्तुष्ट किया । 
४६. मैंने भूखों को रोटी दी, प्यासों को पानी दिया, नंगों को वस्त्र दिया, नाव हीन लोगों का पार 
उतारा।. 
४७. मैंने देवताओं को दिव्य भेंटें अपित कीं । 
४८. मैं निष्कलंक मूह और अकलुष हाथों वाला हूँ । 
इन सिद्धान्तों की सामाजिक और आध्यात्मिक अन्तर्वस्तु पर किसी प्रकार की टिप्पणी की झ्रावश्यकता नहीं 
है और न ही इनकी तुलना में भारतीय अआध्यात्मिक पद्धति के उद्याहदरण देने की आवश्यकता । वे स्वयं स्पष्ट हैं । 
वह मूल आध्यात्मिक विचारधारा क्या थी, जिससे ये व्यवहार निकले । सौभाग्यवद, इन स्वीकारोक्तियों में 
मूल आधार का स्पष्ट उल्लेख मिल जाता है। मूल सैद्धान्तिक विचारधारा थी: 
४९. जो नहीं है उसे मैंने नहीं जाना । 
प्राचीन मिस्री ने केवल सही ज्ञान ही प्राप्त किया अर्थात्‌ उसने वास्तविकता का ज्ञान प्राप्त किया। जिस वस्तु 
की सत्ता नहीं है श्रयत्रा जो वस्तु नहीं है, उत्का ज्ञान प्राप्त करने में उसका विश्वास नहीं था । उसने सत्य का ज्ञान ग्रहण 
किया । सत्य ज्ञन जिसे हम सम्यक ज्ञान कहते हैं। सम्यक्‌ ज्ञान के ग्रतुसार ही वह व्यवहार करता श” । उसकी व्यावहारिक 
विचारधारा थी : 
५०. मैं सदाचरण से जीवित हूँ, मैं श्रपनी श्रन्तः चेतना की सदाचार वृत्ति से पालित-पोषित होता हूँ । 
वह सद्ाचार पूर्ण ढंग से रहता था। सद्‌ व्यवहार उसके जीवन का मुख्य झाधार था। बिल्कुल यही ब्रत- 
विचारधारा, नि्नन्थ-विव्रारधारा और जैन विचारवारा है, जिसका प्रतिपादन ऋषभ, नेमि, पाईर्व, और महावीर ने किया 
था। और जिसका अनसरण आचार्य भिक्षु और आचार्यश्री तुलसी ने किया है। सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चरित्र आध्या- 
त्मिक विचारधारा के मूलाधार हैं। आ्राध्यात्मिक मार्ग का श्रन्तिम लक्ष्य है--श्रात्मा की पूर्णता श्रथवा सिद्धि। प्राचीन 
मिस्तरियों का अन्तिम लक्ष्य था : 
५१. मैं निर्दोष हूँ । 
वह पाप-रहित होने के लिए उपर्युक्त प्रकार से आचरण करता था। गझ्ात्मा की पूर्णता उसका आदर्श था। 
संक्षेप में प्राचीन मिस्री आध्यात्मिक मार्ग का अनुसरण करता था। उसका आत्मा की सत्ता में विश्वास था। 
उसके आवागमन और उसके पूर्ण साक्ष/त्कार में उसका विश्वास था । उत्तके सदाचरण का आधार सम्बक्‌ ज्ञान था। उसने 
अपने वैयक्तिक, सामाजिक और राजनैतिक काये-कलापों का इस प्रकार निर्धारण किया था कि वे मूल आध्यात्मिक मार्ग 
के अनुकल हों । उसका अन्तिम लक्ष्य था--जञान और शक्ति से परिपूर्ण शाइवत और आत्म-ब्यक्तित्व की प्राप्ति । 
यहाँ मैंने स्थूल रूप-रेखा द्वारा प्राचीन मिस्री विश्वासों और निष्ठाओों का उल्लेख किया है और भारतीय पद्धति 
से उसकी तुलना की है। दोनों में अ्रसाधारण रूप से समानता है और दोनों का आधार आध्यात्मिक है। मेरा यह दृढ़ 
विश्वास है कि भारत, सुमेर, मिखत और क्रीट की प्राचीन संस्क्ृतियाँ मूलतः झ्राव्यात्मिक थीं। यद्यपि कुछ स्थलों पर वे 
बहुत सुदृढ़ थीं तो अन्य स्थलों पर शिथिल। आध्यात्मिक दृष्टिकोण से इन प्राचीन संस्क्ृतियों का यदि अनुसंधान किया 
जाये और निःस्वार्थ भाव से इस कार्य को उठा लिया जाये तो इससे अद्भुत परिणाम निकलेगे । 


आध्यात्मिक जागृति का आन्दोलन 
न्यायमूर्ति श्री सुधिरंजनदास 
भूतपूर्व सुख्य न्यायाधीश, सर्वोच्च न्यायालय 


अणुव्र त-आन्दोलन जैसा कि उसके नाम से ही प्रकट है, हमको ब्रती बनने को कहता है अर्थात्‌ हम पवित्र बनने 
और वर्ण अथवा सम्प्रदाय का कोई भेद न करते हुए अपने को मानवता की सेवा के लिए समपित कर दें। वह हमें ऐसा 
जीवन बिताने की प्रेरणा देता है, जिसमे हमारा नैतिक और आध्यात्मिक उत्थान हो और उसीसे हमारा सामान्य कल्याण 
हो सकता है। हमको किसी धार्मिक परम्परा का अनुसरण करने की आ्रावश्यकता नहीं और न ही किसी बाह्य कर्मकाण्ड 
का पालन करना होगा । आन्दोलन का उद्देश्य हमारे हृदयों में आध्यात्मिक जागृति की भावना उत्पन्न करना है। वह उच्च 
और शाइवत नेतिक मूल्यों की पुनः स्थापना करना चाहता है; जिन्हें स्वार्थपृूर्ण भौतिक लाभों की निरर्थक खोज में दुर्भाग्य- 
वश हम थोड़े समय के लिए खो बेठे हैं। प्रण॒ब्रत-आन्दोलन हमको वह खतरनाक मार्ग छोड़ने का आदेश देता है, जो केवल 
पतन और पाप की ओर ले जाता है और हमारे सामने वह त्याग और मानवता की निस्सस्‍्वार्थ सेवा का उच्च और भव्य 
ग्रादर्श उपस्थित करता है। वह हमारे जीवन के अशास्त देनिक कार्यक्रम में सौन्दर्य श्र सौष्ठव लाता है जो दैवी भवन 
की शान्ति से ही संभव है। वह हमको करुणा और पवित्रता से परिपुर्ण जीवन बिताने को कहता है। यह पवित्रता केवल 
हमारे बाह्य कर्मो में ही नहीं होनी चाहिए, प्रत्युत हमारे मन के अन्तरतम विचारों में भी होनी चाहिए। वह हमारे 
हृदयों में विनम्रता और अपने मानव बच्धुओं के प्रति प्रेम और मंत्री की भावना उत्पन्त करना चाहता है। वह हमको 
सात्विक सरल जीवन अपनाने व सदाचार के सरल नियमों का पालन करने की प्रेरणा देता है। संक्षेप में मेरे विचार से 
अणृव्रत-आन्दोलन का यही आन्तरिक अ्रर्थ, आशय और उद्देश्य है। 

अणब्रत-आन्दोलन हमको आत्म-चिन्तन और आत्म-निरीक्षण का श्रपूर्व अवसर देता है। इस आन्दोलन के 
अनुष्ठान से हमारे हृदय में सर्वोपरि ये प्रशत उठने चाहिएं--मैंने अपने जीवन में बन्धुता के ध्येय को आगे बढ़ाने के 
लिए क्‍या किया ? क्‍या मैंने अपने उन मानव बन्धुओं के आगे मित्रता का हाथ बढ़ाया, जिनको मेरी सहानुभूति और 
मंत्री पूर्ण सहायता की आवश्यकता थी और जो मेरे से उसकी अपेक्षा रखते थे ? क्‍या मैंने सच्चाई से और गरम्भीरतापुर्वक 
अपने कथित आदशे के अनुसार जीवन बिताने का प्रयत्न किया है ? क्या अपने समस्त कार्यों में उस आदर्श की पवित्रता 
प्रतिबिम्बित हुई है ? क्या मैं शाइवत नेतिक मूल्यों पर दृढ़तापूर्वक जमा रहा हूँ जिनको मैंने स्वेच्छा से अपने जीवन के 
मार्ग-दर्शक सिद्धान्तों के रूप में स्वीकार किया था ? संक्षेप में, क्‍या मैंने अपने जीवन में उन बातों पर आचरण किया है, 
जिनका मैंने सभाओं और समारोहों में उपदेश दिया था ? हमें इन गहरे प्रइनों को टालना नहीं चाहिए और न यह 
दिखावा करना चाहिए कि हम बिल्कुल ठीक तरह से चल रहे हैं। हमें अपने को धोखा नहीं देना चाहिए। यदि हम अपने 
आदशे के अनुसार जीवन न बिता सकने की विफलता के प्रति अपनी अ्ाँखें बन्द कर लेंगे तो हमारा किसी भी नैतिक 
आदर्श की ओर वढ़ना बिल्कुल ही व्यर्थ होगा । बहुधा ऐसा होता है कि देनिक जीवन की दौड़धूप में हमारी दृष्टि धुँधली 
पड़ जाती है और हमारा आदश मन्द और शिथिल हो जाता है। हम क्रोध को छोड़ कर प्रेम के पीछे भागने लगते हैं। यह 
हो सकता है कि हममें से कुछ, अथवा अनेक या अधिकांश व्यक्तित मानव जीवन के शाइवत मूल्यों का पालन करने में 
असमर्थ रहते हों, किन्तु इससे हमको निराश नहीं होना चाहिए। हमको खुले हृदय से अपनी विफलता स्वीकार करनी 
चाहिए, कारण तभी हम अपना सुधार कर सकेंगे । यह आन्दोलन हमको ठहरने और अपने जीवन का सिंहावलोकन करने 
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और यह मालूम करने का अवसर देता है कि हम अपने अन्तिम लक्ष्य की ओर कितना आगे बढ़े हैं। यदि हम करुणा 
और पवित्रता के राज-मार्ग से इधर-उधर भटके हैं और प्रलोभन और पाप के जंगल में अपना पथ भूल गये हैं तो हमको 
पीछे लौटना चाहिए और सीधा मार्ग--सही मार्ग पकड़ना चाहिए और अपने चिर अभिलषित ध्येय की ओर अपनी 
अनन्त यात्रा पर चल पड़ना चाहिए । यह आन्दोलन हमें सही-सही लेखा-जोखा करने की प्रेरणा देता है और यह 
अवसर देवा है कि हम अझयते आदश के प्रति अयनी निष्ठा पुष्ट करें और पूर्णता प्राप्त करने की अपनी शाइवत खोज को 
पुतः अग्रसर करने का प्रयत्न करें। एक जैसे विचार रखने वाले बहु संख्यक लोगों का एक स्थान पर एकत्र होना हमारे 
विश्वासों को सुदृढ़ करेगा और हमारे संकल्प को जक्ति प्रदान करेगा । मेरे विचार से आन्दोलन का यही गढ़ आशय और 
महत्त्व है । 

अणुब्रत-आन्दोलन का सन्देश केवल इस उप-महाद्वीप के निवासियों के लिए ही नहीं है, प्रत्युत दुनिया के हर 
हिस्से में रहने वाले सभी स्त्री-पुरुषों के लिए है। अपने इतिहास के अत्यन्त प्राचीन काल से इस प्राचीन देश ने सेनिक 
शक्ति के मुकाबले आ्राध्यात्मिक सत्यों का अपने जीवन के मार्ग-दर्शक सिद्धान्त स्वीकार किया है। अपने आध्यात्मिक 
साधनों की शक्ति से ही उसने आक्रमणों और उथल-पुथल का सामना किया है। अपने गहरे पतन के काल में भी उसने 
अपनी आ्रात्मा को नष्ट नहीं होने दिया । जब मानव सभ्यता का उदय हो रहा था; जब दुनिया श्रज्ञान, अन्ध-विश्वास और 
कट्टूरता के दलदल में फंसी हुई थी, तब दुनिया के इस प्राचीन देश ने संसार को सदभावना और बन्धुता का सन्देश दिया। 
प्राचीन ऋषि-मुनि अपनी अरण्य कुटियों के शान्त वातावरण में रहते थे और ध्यान और चिन्तन में अपना समय विताते 
थे। इस प्रकार उन्होंने जीवन के शाइवत सत्यों का पता लगाया | हिमालय के उच्च शिखरों से उन्होंने बन्धुता का सन्देश 
प्रेषित किया और मानव जाति का अभिनन्दन किया। इस सन्देश में उनके विश्वासों की सच्चाई गूंजती थी । बाद के समय 
में भी जब शास्त्रों की खनखनाहट हो रही थी, भगवद्गीता का अ्रमर सन्देश प्रतिध्वनित हुआ । उसके साथ यह गम्भीर 
आइवासन भी प्राप्त हुआ कि संकट के समय भगवान्‌ हमारी सहायता करते हैं । 

यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिभंवति भारतः | 
ग्रभ्युथानमधर्मस्थ सम्भवामसि यूगे युगे॥ 

“जब-जब धर्म की हानि होती है, और ग्रधर्म का उदय होता है, तब-तब भारत में धर्म का उत्थान करने के लिए 
अवतार लेता हूँ । महापुरुषों ने विभिन्‍न युगों में हमारी सहायता करने के लिए जन्म लिया है। भगवान्‌ महावीर अपना 
अहिसा और करुणा का सन्देश लेकर झ्ाये । भगवान्‌ बुद्ध ने दुनिया को विश्वव्यापी प्रेम और क्षमा का सन्देश दिया । गुरु- 
नानक, शंकराचाये, रामानुजम्‌, श्री चेतन्‍्य, राजा राममोहन राय, रामकृष्ण परमहंस और अन्य महापुरुषों ने मानव बन्धुता 
का उपदेश दिया। ग्रत: यह उपयुक्त ही है कि पीड़ित विश्व को इस प्राचीन देश से मित्रता का सन्देश प्रेषित किया जाये। 

दुनिया की वर्तमान अवस्था को देखते हुए अ्रणुत्रतों का पालन विशेष महत्त्व रखता है। हम चाहे जिस ओर 
देखें, हमको दुनिया में अव्यवस्था, अराजकता और अन्धकार ही घिरता हुआ दिखाई देता है। अविश्वास और स्वार्थ 
परता, घृणा और द्वेष राष्ट्रों पर छा गया है और उसी से वे प्रेरित होते हैं। दुनिया के हर भाग में सत्ता की उन्‍्मत्त छीना- 
भपटी चल रही है। संहार के भयंकर रास्त्रास्त्रों से सारे राष्ट्र आकंठ सज्जित हो रहे हैं और एक मिनट के नोटिस पर 
एक-दूसरे का गला काटने के लिए उद्यत हो रहे हैं। हम विनाश और मृत्यु के कगार पर चल रहे हैं। पाप और सत्ता-लोभ 
के इस उन्मत्त प्रवाह से कौन बच सकता है ? 

हमारी दृष्टि धुँधली हो गई है और हमारे मन भ्रमित हैं। सतत भय ने हमको घेरा हुआ है । वास्तविक मूल्यों 
को हम बिल्कुल भूल गए हैं। प्रत्येक स्त्री और पुरुष के हृदय शोक और कष्ट से पीड़ित हैं । मित्रता और बन्धुता की सच्ची 
आवश्यकता जितनी आज है, उतनी पहले कभी नहीं थी । नैतिक पतन और मृत्यु की उस अन्धकार पूर्ण घड़ी में हमको 
समस्त मानव जाति के आ ञगे मेत्री का हाथ बढ़ाना चाहिए जैसा कि ऋषि और कवि ठाकुर ने अपनी कविता के अन्तिम 
चरण में कहा है : 
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मानव हृदय श्रज्ञान्ति के ज्वर से पीड़ित है, 
स्वार्थपरता का विष व्याप्त हो रहा है, 

तृष्णा का कोई श्रन्त नहीं है 

देशों ने श्रपने मस्तक पर घृणा का रक्‍्त-टीका लगा लिया है । 
उनको श्रपने दाएं हाथ से स्परश करो 

उन्हें एकात्मभाव प्रदान करो 

उन्हें जीवन में शान्ति प्रदान करो 

सौन्दर्य की लहरें उत्पन्न करो 

श्रो ! शान्त, श्रो ! म॒क्‍त, 

तेरी श्रसीस दया और कृपा 

विश्व के हृदय से श्रन्धका र को कालिमा को धो डाले । 


मेरे विचार से अणुब्रत का भी यही सन्देश है । तो आइये, हम अपने मानव बन्धुओं के प्रति बन्धुता का हाथ आगे 


बढ़ाएं, चाहे वे दुनिया के किसी भी भाग में क्‍यों न रहते हों । पृथ्वी पर मानव बन्धुता का प्यार फूले, फले और शाइवत 
शान्ति का राज्य स्थापित हो । 





सुधार और क्रान्ति का मूल : विचार 


मुनिश्री मनोहरलालजी 


जीवन का प्रत्येक क्षेत्र भले ही वह एक व्यक्ति की क्षणिक क्रिया हो अथवा समष्टि की सम्पूर्ण गतिमयता, सब 
में विचारों का महत्तम स्थान है। विचार तरंग से सम्बल पाकर ही हर प्रकार के शारीरिक तथा मानसिक क्रिया-कलाप, 
फिर चाहे वे अणुमात्र भी क्‍यों न हों, सम्पन्न होते हैं। विचारों का श्राहार किये विना मनुष्य किसी भी प्रकार की गति 
और स्थिति करने में अ्रपने-आपको पूर्णतः असमर्थ पाता है। उसका हर क्षण विचारों की भूमि पर ही खड़ा होता है । 
विचारों की महत्ता को स्वीकार न करना उनके सृक्ष्मातिसूक्ष्म भावों का अनुभव करने में भ्रपनी न्यूनता का परिचय देना 
है। सूक्ष्म भावना की अनुभूति करने के पश्चात्‌ उसके विराद्‌ व्यक्तित्व को समभने-परखने में किसी भी प्रकार की 
स्वल्पता सम्मुख नहीं थ्रा पाती । जहाँ सुधार और क्रान्ति का प्रइन है, वहाँ उनके मूल में विचारों का होना स्वीकार करने 
में किसी भी प्रकर की अड़चन उपस्थित नहीं होती । सुधार और क्रान्ति का मूल विचारों में इसलिए भी मानना आवश्यक 
है कि इनकी मजबूती और प्रौढ़ता के विना उसमें श्रसफलता का झा टपकना अत्यन्त अनिवार्य जैसा लगता है। विश्व के 
सुप्रसिद्ध विचारक शेक्सपियर ने एक स्थान पर लिखा है, “यदि आपके विचार मजबूत हैं तो आपके प्रयत्न कभी असफल 
नहीं हो सकते ।” प्रयत्न मात्र के लिए विचारों की दृढ़ता का स्वीकरण कर असफलता के निरसन का पथ प्रशस्त करना 
लाभदायक कहा जा सकता है; पर इसमें विचारों की अनिवार्यता का समाप्तीकरण नहीं, अपित दूसरे बब्दों में इनकी 
प्रमुखता ही प्रस्तुत की गई है। 


विचारों की सुक्ष्मता 


प्रौढ़ता तथा दृढ़ता का प्रइन वाद में आता है और विद्वार सर्वप्रथम । विचारों की क्रमिक वृद्धि के साथ उनमें 
मजबूती और प्रौड़ता का झ्ाना कोई अनहोनी वात नहीं है। भूगर्भ शास्त्री और आज के प्रगतिशील अन्वेषक इस वात का 
उद्घाटन कर चुके हैं कि धरती की सतह में जो वड़े-बड़े परिवर्तन होते हैं, उनकी गति अत्यन्त मन्धर हुआ्ला करती है। दृष्य 
संसार में भूकम्पों के दवरा होने वाले भयंकर परिवर्तनों को वेज्ञानिक सूक्ष्म परिवर्तनों की तुलना में अत्यन्त अमहत्त्वपूर्ण 
समभते हैं। इसी प्रकार विचार मनुष्य के मस्तिष्क रूपी धरातल में प्रथमतः तथा सूक्ष्मता से कम्पन करते रहते हैं। उनका 
महत्त्व बड़ी-बड़ी क्रान्तियों और सुधार के रूप में प्रकट होने वाले महत्‌ कम्पनों की अ्रपेक्षा अधिक हुआ करता है । परस्नु 
इस सत्य को भी उपेक्षित नहीं किया जा सकता कि जन-साधारण उन्ही परिवर्तनों और कम्पनों को अधिक महत्त्व देता 
है जो अहिसक क्रान्तियों और भूकम्पों के रूप में ग्रचानक फूट पड़ते हैं। सृक्ष्मता दुष्य रूप में सबके सामने बहुत स्वल्प ही 
आती है, पर मूल का जहाँ विदलेपण है, वहाँ तो हमे यह स्वीकार करना ही पद्ंगा कि सूधार, क्रान्तियाँ और बड़े-बड़े 
भूकम्प भी घीरे-धीरे होने वाले परिवर्त॑नों एवं सूक्ष्म रूपान्त रण की ही विधभद और विराट प्रक्रिया मात्र हैं। 

अणयुग में जहाँ श्राज जन-मानस अपने को पहुँचा पाता है, वहाँ हर स्थान पर सूक्ष्मता तथा मौलिकता की ओर 
ऋमदा: अधिकाधिक रूप में उन्मुखता प्रकट हो रही है। हर पदार्थ के मूल तक पहुंच कर उसकी व्याख्या करने का सन्‌प्रयास 
आज सर्वत्र दृष्टिगत हो रहा है। उस स्थिति में सुधार और कान्ति के मूल में पहुँचने का प्रयास भी हुआ है और यह ॒ पाया 
गया है कि उसके मूल में प्रमुखतः विचार ही रहा है । जन-साधारण भी उसकी सूक्ष्मता तक पहुँच कर यह अनुभूति कर 
सकेगा । इसमें अत्युक्ति जैसा कुछ नहीं है । 
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विश्व की सर्वोत्कृष्ट संस्था संयुक्त राष्ट्रसंघ के घोषणा पत्र में यह लिखा गया है कि “तमाम संघर्षों का जन्म 
मनुष्यों के मस्तिष्क में होता है, इसलिए शान्ति का दुर्ग भी मनुष्यों के मस्तिष्क में ही निर्मित करना होगा ।” इस विधान 
से यह प्रकट करने का प्रयत्न किया गया है कि तलवार और अस्त्र-शस्त्र विश्व के सर्वनाश में यद्यपि साधन बन सकते हैं; 
पर यह भावना भी उद्बुद्ध मनुष्य के मस्तिष्क स्थित विचारों से ही होती है। इस माने में यह कहा जाना बहुत महत्त्व- 
पूर्ण है कि “लड़ाई मनुष्य के मस्तिष्क में है।” मस्तिष्क शब्द के उल्लेख में भी विचारों को ही प्रकट करने की भावना 
विद्यमान रही है । 


सुधार ओर क्रान्ति 


विचारों की पृष्ठभूमि के अन्त राल में जब हम सुधार और क्रान्ति के विषय में चिन्तन करते हैं, तब यह स्पष्ट 
आभासित होता है कि सुधार की अपेक्षा क्रान्ति में विचारों का विस्तार अधिक परिलक्षित होता है। स्पन्दन मात्र और 
स्फुट हलचल की दृष्टि से विचारों की अनिवायंता तो दोनों में समान ही है; पर विस्तीणंता की दृष्टि से यह कहना 
अधिक उपयुक्त होगा कि सुधार स्वल्प वैचारिक हलचल में ही सम्भव हो सकता है, पर क्रान्ति वैवारिक हलचल का 
विशाट और विशद रूप है। दृढ़ता के साथ-साथ अनेकानेक व्यक्तियों को एक साथ संयुक्त करने की आवश्यकता दोनों में 
ही होती है, परन्तु परिवर्तन की मात्रा में दोनों एक-दूसरे से भिन्‍न हो जाते हैं। सांस्कृतिक, सामाजिक, आध्यात्मिक 
और राजनंतिक परिपाटी तथा तौर-तरीके में मामूली फेर-बदल करना सुधार के क्षेत्र में आ्राता है, जब कि क्रान्ति उन 
परिपाटियों और तौर-तरीकों में ग्रामूलचूल परिवर्तन कर डालती है। प्रारम्भिक अवस्था में तो सुधार मात्र करने का 
प्रयत्न ही होता है। पर उन-उन क्षेत्रों की बद्धमूल धारणाओं का संवाहक व्यक्ति-समूह यह सब होने देना ही नहीं चाहता, 
तब फिर क्रान्ति का ऐसा प्रवाह आता है जो मार्ग में आने वाली प्रत्येक बाधा को बहा ले जाता है। नये विचारों के 
अनुरूप नई व्यवस्थाएं बनती हैं। इस प्रकार की पुनः स्थापना को सद्यस्क तथा अग्रिम काल क्रान्ति के नाम से भ्रभिहित 
करता है। इस धारणा के आधार पर सुधार की बनिस्पत क्रान्ति का महत्त्व अधिक प्रकट होता है। 


प्रथम कोन ? 


अब यदि विचार-करान्ति के मूल में जाकर यह अन्वेषण किया जाये कि सर्वप्रथम कौन-सी क्रान्ति प्रस्फुटित हुई 
तो इस विषय में कोई एक निश्चित उत्तर निकाल लेना अ्रसम्भव जैसा है । विश्व और ईइवर की आदि बतलाना जितना 
श्रम साध्य है, उतना ही प्रस्तुत विषय का समाधान दुरूह कहा जा सकता है। तब यही कहना अधिक उपयुक्त और युक्ति 
संगत होगा कि विश्व की तरह ही क्रान्तियाँ भी अनादि काल से होती रही हैं और भ्रनन्‍्त काल तक होती रहेंगी । उन 
सबके विषय में जन-साधारण का ज्ञान बहुत सामान्य है। बहुत सारी ऐसी विचार-क्रान्तियाँ हो चुकी हैं, जिनका काला- 
तिक्रमण की दृष्टि से हमारा जानना अत्यन्त कठिन है, परन्तु ज्ञेय समय की भी अनेकानेक क्रान्तियों को हम इसलिए नहीं 
जानते, क्योंकि उनका महत्त्व हमारे लिए बहुत स्वल्पतम है। 


प्रारम्भ से श्रब॒ तक 


सामाजिकता का प्रारम्भ और विस्तार विचारों तथा मौलिक धारणाओं को केन्द्रबिन्दु मान कर हुआ है। कोई 
भी समय मानव जाति का ऐसा नहीं रहा जिसमें वह सामाजिकता को आधार मान कर नहीं चला हो । हर यूग के महापुरुषों 
ने चालू व्यवस्था को नया जीवन दिया, गति दी और उसे युगानुकूल ढालने का विराट प्रयास किया । 

ग्रादिम समाज व्यवस्था कसी थी ? मनोविश्लेषकों ने इसका समाधान पितृसत्तात्मक रूप में प्रस्तुत किया है । 
उसका अनुशासन और प्रबन्ध परिवार के सर्वाधिक वृद्ध पुरुषों के हाथों से होता था, जो आज की परिपाटी से बहुत भिन्‍न 
था। मध्य युग में वह स्थिति अत्यन्त शिथिल हुई और उसमें कुटुम्ब का भरण-पोषण करने वाला व्यक्ति योग्यता के 
आधार पर सामने आने लगा । आधुनिक काल में प्रजातान्त्रिक व्यवस्था पूँजीवादी, साम्यवादी आदि नवीन रूपों में 
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सामाजिक मूल्यों को आत्यन्तिक परिवतंन प्रदान कर रही है। मारक्स, लेनिन, फ्रायड के विचारानुसार आज का समाज है, 
यह भी कह सकना कठिन है। चिन्तन-प्रकार इन सब शंखलाओं से भी आगे बढ़ रहा है, उसमें कुछ वेशिष्ट्य भी दृष्टि- 
गोचर हो रहा है। सामाजिक व्यवस्थाएं युगों के थपेड़े खा-खाकर परिवर्तित हुई हैं तथा होती जा रही हैं । उसके मुख्य 
स्तम्भों में से एक विवाह को ही लीजिये । वह सामूहिक बहु पतित्व, बहु पत्नित्व, एक पतित्व और एक पत्नित्व आदि 
विविध रूपों में से गुजरता है। जीवन की अनिवारयता के साथ समाज में चाहे उसका नामांकन कुछ भी रहा हो और रहे, 
पर उपयोगिता समाप्त नहीं होती । निबंलता से भीने विचार मनुष्य को हर क्षण समूह में रहने की प्रेरणा प्रदान करते 
हैं। वह सम्पूर्णतः इसी ग्राधार पर टिका है कि वह स्व-कृत और अधिक मजबूत इकाईयों में बेंधता जाये। उसी के 
अग्रिम रूप हैं--छोटे-बड़े राज्य । 


राजनंतिक विचार-करान्ति 


मनुष्य की सामाजिक धारणा ने ही विकास करते-करते राज्य-संस्था का प्रसूतीकरण किया है। आर्थिक और 
धामिक आवश्यकताओं को ग्रहण कर मनुष्य के चिन्तनशील मस्तिष्क ने परिवार, सम्प्रदाय तथा सामूहिक उत्पादन 
जैसी अनेक संस्थाओं को जन्म दिया है। सुरक्षा और नियमबद्धता की भावना ने ही सामाजिक भावना का सहारा लेकर 
राज्य का रूप ग्रहण कर लिया। इसमें तथा ग्रन्य संस्थाओं में भेद-रेखा मात्र इतनी ही है कि राज्य एक सर्वोत्कृष्ट और 
सार्वभौम प्रभुता-सम्पन्न संस्था है जिसके सामने अन्य संस्थाओं का महत्त्व बहुत स्वल्प है । पर राजनीति का जहाँ प्रहन 
है, वहाँ यह कहा जा सकता है कि इसका अंश हर संस्था में विद्यमान रहता है। वहाँ होने वाली हर उथल-पुथल और 
परिवतेन के मूल में जो विचार रहते हैं, उनको कठोर भाषा में राजनीति या कूटनीति के नामों से अभिहित किया जाता 
है। किसी भी प्रकार का संचालन या शासनतन्त्र, वह फिर स्वल्प मात्रा में भी क्‍यों न हो, नीतिमूलक ही होता है। उसमें 
भेद नीति तक का समावेश हो जाता है। पर इनका महत्त्व तब गौण हो जाता है जब उससे अ्रधिक सत्तात्मक संस्था या 
राष्ट्र का प्रश्न आरा उपस्थित हो जाता है। राजनेतिक विचार क्रान्ति के नाम से ही अभिहित किया जाता है जो बहुत 
विराट रूप में प्रकट होता है। हर काम में राजनैतिक क्रान्तियाँ होती रही हैं जो आकार में कभी बड़ी रही हैं, कभी छोटी 
भी। आज की स्थिति में पुरातन राज्य करान्तियाँ बहुत छोटी-छोटी रही हैं, पर उनके मूल में विचारों का माहात्म्य स्पष्ट 
लक्षित किया जा सकता है। उसमें राज्य-प्राप्ति तथा अन्य अनेक कारणों के साथ अपने अनुकूल और बद्धमूल विचारों के 
आधार पर उसमें परिवरतंन-परिवद्धंन करने का लक्ष्य रहा है। अनेक सहख्नाब्दियों पूर्व राम-रावण युद्ध, कंस-कृष्ण युद्ध 
अथवा पाण्डव-कौ रव युद्ध, विराट राजनंतिक उथल-पुथल के कारण बने थे, उसी प्रकार झताब्दियों पूर्व मुसलमानी और 
अंग्रेजी राज्य संस्थापन के लिए किये गए यृद्ध भी बड़े पैमाने पर राजनैतिक उथल-पुथल करने वाले सिद्ध हुए | निकट भूत 
में हुए दो विश्व युद्धों के बाद भी बड़े-बड़े राजनैतिक परिवर्तन हुए हैं। वर्तमान में भी विश्व की राजनीति में एकतन्त्र 
या प्रजातन्त्र के नाम से ग्रथवा साम्यवाद के नाम से कशमकद चल रही है। इन सबमें एक निश्चित विचारों का 
आधार रहा है । 

प्रस्तुत प्रकरण में इन सबका विश्वद विवेचन करने से अधिक लक्ष्य एक ऐसी उदात्तता का दिग्दशन कराना है, 
जिससे यह स्वीकार किया जा सके कि विचारों को लक्षित किये बिना कुछ भी नहीं किया गया। यह निविवाद सत्य है कि 
बड़े-बड़े युद्ध और राजनैतिक क्रान्तियों का दृढ़ आधार विचारों की भूमिका पर ही रखा गया । एक ओर भयंकर नर-संहार 
जहाँ साधारण मनुष्य के हृदय को आन्दोलित कर देता है, वहाँ दूसरी ओर इस रौरवता में भी एक वेचारिकता का झरानन्द 
अनुभव किया जाता रहा है। यद्यपि इतनी बीभत्सता में विचार-क्रान्ति का होना अनहोना जैसा लगता है, पर फिर भी 
यह सब इतिहास का सत्य है। 


आध्यात्मिक विचार-ऋान्ति 


अध्यात्म जीवन में शान्त वातावरण की उपलब्धि कराने का लक्ष्य लेकर चलता है, पर उसमें विशिष्टता और 


श्श्ष | श्राचायंश्रो तुलसी प्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ तृतीय 


अविशिष्टता की दृष्टि से भिन्‍नत्व भी है। प्रारम्भ काल के धामिक क्रिया-कलाप आज की स्थिति में पहुँचकर अनेक 
सम्प्रदायों को उद्भूत कर चुके हैं। सामाजिक वातावरण की तरह अध्यात्म भी बहुत पूर्व से मानव को एकत्व में बाँधता 
आया है। यद्यपि आज उसके अनेक भेद-प्रभेद हो गये हैं, फिर भी मौलिकता की दृष्टि से शाश्वत तत्त्व सबके एक हैं। 
व्याख्या-भिन्‍नता ने अध्यात्म में समय-समय पर नई रोशनी प्रस्फुटित की है, विभिन्‍न धामिक क्रान्तियों का आधार भी यही 
रहा है। जैन, बौद्ध, वैदिक, इस्लाम,यहूदी, ईसाई आदि न जाने कितने छोटे-बड़े धर्म संघों का अस्तित्व हमारे सामने है, जो 
विचारों की प्रौढ़ता लेकर चले और उन्होंने आगे के लिए भी सामूहिक रूप से विचार-परिवतेन का मार्ग प्रस्तुत किया । 


संकल्प और विचार 


इस तरह हम पाते हैं कि हर क्षेत्र में सुधार अ्रथवा क्रान्ति का मूल विचार ही रहा है। यद्यपि कुछ शक्त्तियाँ 
ऐसी भी हैं जो विचारों से पूर्व जन्म लेती हैं और मनुष्य को कार्य प्रवृत्त करती हैं। पर उनमें जब तक वैचारिकता 
का योग नहीं हो जाता, तब तक वे अपने रूप को निर्णीत अथवा सुव्यवस्थित नहीं कर पातीं। मान लीजिये किसी 
बालक ने मिठाई देखी और उसे सहज भाव से मूँह में रख लिया । उसे वह मीठी लगी, अतः उस वस्तु के विषय में उसके 
मन में एक संकल्प ने जन्म लिया। अश्रब वह जब कभी वंसी वस्तु देखता है, तब उसी संकल्प के बल पर उसे खाने को 
ललचाने लगता है। आगे चल कर वह संकल्प दृढ़ से दृढ़तर होता जाता है। इस उदाहरण से जहाँ यह ज्ञात होता है 
कि पहले -पहल सहज भाव से किये गए कायें द्वारा संकल्प उत्पन्न होता है, वहाँ यह भी स्पष्ट हो जाता है कि उस संकल्प 
को सुव्यवस्थित करने के लिए विचार की नितान्त अपेक्षा है। वालक जब संकल्प--संस्कारों से प्रेरित होकर मिठाई खाने 
को ललचाता है, तब प्रत्येक बार उसके मन में उस वस्तु के प्रति कुछ-न-कुछ अव्यक्त विचार भी जमते रहते हैं। जब वह 
अधिक स्पष्ट विचार करने में समर्थ होता है, तब उस संस्कारजन्य प्रक्रिया में अनेक परिवर्तन करने लगता है। कौन-सी 
मिठाई खानी चाहिए, कितनी खानी चाहिए, कब खानी चाहिए ? इन सबका निर्णय वह अपनी विचार शक्ति के आधार 
पर ही करता है। संकल्प-संस्कार मनुष्य के लिए उस जंगल के समान उगते हैं, जो किसी व्यवस्था के अभाव में हर किसी 
प्रकार की आकृति ग्रहण कर लेते हैं। विचार उन्हें सुन्दर उद्यान का रूप देता है जो कि काट-छाँट कर सुव्यवस्थित रूप 
से लगाया जाता है। दूसरी वात यह भी है कि यहाँ सुधार और क्रान्ति के मूल की बात प्रस्तुत है न कि संस्कारों के उद्भव 
सम्बन्धी प्रक्रिया की । इस स्थिति में विचारों की मौलिकता स्वयं सिद्ध है। कोई भी सुधार भ्रथवा क्रान्ति उनके अ्रभाव 
में ग्रसम्भव है। मूल के बिना वृक्ष की कल्पना ही कैसे की जा सकती है ! 





नेतिक ति [4 
नीतक संकट 
श्रीकुमार स्वामीजी 
नव कल्याण मठ, धारवाड़ (मंसूर राज्य ) 


बकल ने अपनी पुस्तक 'हिस्ट्री ऑफ सिविलिजेशन' में एक पूरा अध्याय इस बात की वकालत में लिखा है कि 
प्रगति का मुख्य कारण बौद्धिक है न कि नैतिक । वह नैतिक कारणों के प्रभावों को इस भ्राधार पर न्यूनतम बताता है कि 
नंतिकता के महान्‌ सत्य स्पष्ट रूप से पहचान लिये गए हैं और दीर्घ काल से अपरिवर्तित रूप से विद्यमान हैं। पृ० १३७ 
पर वह लिखता है, “जिन महान्‌ मतों और सिद्धान्तों से नैतिक प्रणालियों का गठन हुआ है, उन प्रणालियों से संसार में 
न्यूनतम परिवर्तेन हुआ है और यह एक निविवाद तथ्य है । दूसरों की भलाई करो, उनके हित में अपनी कामनाओरं-इच्छागओं 
का बलिदान कर दो, अपने पड़ौसी से अ्रपनी भाँति प्रेम करो, शत्रुओं को क्षमा कर दो, वासनाओं पर नियन्त्रण रखो, 
माता-पिता का आदर करो, जो तुम्हारे ऊपर है उनका सम्मान करो, ये तथा अन्य कुछ नैतिकता के एकमात्र सार हैं; 
परन्तु ये हजारों वर्षों से ज्ञात हैं और नैतिकतावदियों और धर्मतत्त्वज्ञों ने जितने प्रवचन, धर्मोपदेश और ग्रन्थ तैयार किये 
हैं उन्होंने इसमें लेशमात्र भी वृद्धि नहीं की ।” बकल ने जिस उद्देश्य से यह टीका-टिप्पणी की है, वह कितनी अपर्याप्त है 
यह स्वयं स्पष्ट है। नेतिक सत्य चाहे हजारों वर्षों से ज्ञात हो, फिर भी क्या उनका पालन भी उतने ही उत्साह से किया 
गया है। यदि सदियों से सामान्य सिद्धान्त स्वीकार किये जाते रहे हैं तो क्या उनके विशिष्ट प्रयोग को लेकर किसी प्रकार 
के विवेक का विकास नहीं हुआ ? नैतिकता के विवरण के बारे में वकल का यह उद्धरण नितान्‍्त अपूर्ण है । 

सेतिक दृष्टिकोण में परिवर्तन का मुख्य कारण विकासवाद का सिद्धान्त है। डाविनवाद की आचारशास्त्र पर 
मुख्य रूप से दो प्रकार से प्रतिक्रिया हुई है और यद्यपि इन दोनों विचार-शलियों की प्रवृत्तियाँ एक-दूसरे के विरोधी हैं 
फिर भी प्राय: एक ही लेखक नैतिक अविश्वास उत्पन्न करने के लिए दोनों का उल्लेख करता है और दुहाई देता है। प्रथम 
है--परार्थवादी झ्राचारशास्त्र और अस्तित्व के लिए सिद्धान्तों में सुपरिचित विरोध । टैनिसन के अनुसार प्रकृति उन 
नंतिक नियमों के विरुद्ध आक्रोश प्रकट करती है, जिन्हें बकल ने न केवल स्थिर माना है, निश्चल भी माना है । हक्‍सले ने 
हमारे सामाजिक आद्शों और संगठनों को ब्रह्माण्ड सम्बन्धी प्रक्रिया की एक प्रकार की अवज्ञा माना है। मानव उन 
आचार-सम्बन्धी उद्देश्यों का अनुसरण करता है, जिनकी प्रकृति पुष्टि नहीं करती । इसलिए नैतिकता अप्राकृतिक है 
विद्व में एक छोटा-सा मानव-प्रदर्शन है और विव्व इसकी रत्ती भर भी चिन्ता नहीं करता । दूसरी विचारधारा ब्रह्माण्ड- 
संघ में परार्थवादी नैतिक सिद्धान्तों को भी मान्यता प्रदान करती है। हेनरी डुमंड अस्तित्व के संघर्ष में मातृ-प्रेम के महत्त्व 
को एक तथ्य रूप में प्रस्तुत करता है। क्रोपाटकिन ने उसी संघर्ष में सहयोग की नीति पर जोर दिया है। इस प्रकार यह 
प्रतीत होता है कि विकासवाद में सदाचार झ्रादि अन्य गुणों को भी स्थान है। परन्तु इस प्रकार मातृ-प्रेम और पड़ौसी- 
भाव को जो मान्यता प्रदान की जाती है, आखिर वह समूल विनाश के बाद प्राप्त विजय है । क्योंकि वे चरम धर्म नहीं हैं । 
वे अब भी आत्म-रक्षण की भावना की अधीनस्थ भावनाएं हैं। वे अपने-आप में भली वस्तुएं नहीं हैं, अपितु इसलिए ठीक 
हैं, क्योंकि वे व्यक्ति या वर्ग के जीवन-धारण में सहायक होते हैं। इस दृष्टिकोण मे सभी नैतिक नियम और व्यवस्थाएं 
सापेक्षित हो जाती हैं। विकासवाद को पहले यह सिद्ध करना है कि हमारी झ्राचार व्यवस्थाएं और झादश अप्राकृतिक 
हैं और इस प्रकार केवलमात्र आत्म-निष्ठ हैं अथवा केवलमात्र हमारे अपने हैं; और दूसरी बात यह है कि वे नितान्त 
स्वाभाविक हैं और अस्तित्व के संघर्ष का परिणाम हैं, इस प्रकार विशुद्ध सापेक्ष हैं। इनमें से किसी भी स्थिति में हम 
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नेतिक अविश्वास के क्षेत्र में पहुँच जाते हैं । 

बद्रेण्ड रसेल श्रेयस के मानवी आदकझों को प्रकृति की उपेक्षा या विरोध भाव की स्पष्ट ग्राशंका के साथ प्रकटत: 
आरम्भ करता है। 'मिस्टिसिज्म एण्ड लाजिक' की भूमिका में वे लिखते हैं कि वे हिताहित की वास्तविकता के बहुत 
अधिक कायल नहीं हैं । इसी ग्रन्थ में वे इस बात की पुष्टि करते हैं कि इस प्रकार की भावनाएं मानव वर्गों के अस्तित्व 
और सत्ता के संघर्ष से उत्पन्न होती हैं। वे विशुद्ध रूप से मानव इतिहास का अंग हैं और बाह्य वास्तविकता की प्रकृति 
पर कोई प्रकाश नहीं डालतीं । वे बहुत गहरी सहज-प्रवृत्तियों और चलायमान अस्थायी इच्छाओं का परिणाम हैं। रसेल 
के विचार से जीव-विज्ञान-सम्बन्धी उद्देश्यों की पूर्ति के लिए समाज आचार शास्त्रीय धारणाएं बनाता है और उन्हें लागू 
करता है। वे अस्थायी हैं, इसलिए उनका संशोवन किया जा सकता है। उसका यह भी कहना है कि यूथचारी पशु अपने 
यूथ के हितों को न्याय के सामान्य सिद्धान्तों के साथ समभता है। श्रर्थात्‌ सामान्य सिद्धान्त यूथ-वृत्ति की नैतिकता से 
स्वतन्त्र रूप में विद्यमान रहते हैं और परिणामत: उन्हें यूथ-वृत्ति की नैतिकता में न तो ढूँढ़ा जा सकता है और न उनकी इससे 
व्याख्या की जा सकती है । यूथ-वृत्ति की प्रेरणाओं और आचार-सम्बन्धी सही भावनाओं के बीच जो बड़ी दरार है, वह 
स्पष्ट है और दोनों परस्पर असंबद्ध हैं। यदि ग्राचार-तीति केवल हमारी वर्तमान इच्छाओं और भावनाओं का ही परि- 
णाम है तो श्रेयस और काव्य में अन्तर करने में हम कैसे समर्थ हो सकते हैं ? यदि आचारनीति अपनी प्रकृति और अपने 
स्रोत की दृष्टि से हमारी नैसगिक कामनाओं से पृथक्‌ नहीं है तो विवेकपूर्वक भावनाओं और वासनाओं पर आवरण 
डालना असम्भव हो जायेगा । यह स्पष्ट है कि आचार नीति केवल नैसगगिक प्रवृत्ति का परिणाम नहीं है । 

परन्तु बट्रण्ड रसेल का सम्पूर्ण सामाजिक दर्शन एक ऐसी निष्ठा की वकालत करता है, जिसमें अ्रलौकिकत्व का 
पुट है। 'प्रिसिपल्स ऑफ सोशल रिकंस्ट्शन' का एक अन्तिम उत्कृष्ट उद्धरण देखिये--'संसार को एक ऐसे दर्शनशास्त्र 
झथवा धर्म की आवश्यकता है जो कि जीवन को आगे बढ़ा सके । पर इस जीवन-प्रवर्तेन के लिए यह आवश्यक है कि केवल 
जीवन के अतिरिक्त किसी अन्य वस्तु का महत्त्व भी समझा जाये। केवल जीवन के लिए जीवन पशु-जीवन है, जिसका 
कोई वास्तविक मानवी मूल्य नहीं है, जो कि मनुष्य को दुःख और असारता की भावना से सदा के लिए मुक्त रखने में 
असमर्थ है। यदि जीवन को पूर्ण मानवी बनना है तो इसे किसी उद्देश्य से कायं करना चाहिए, ऐसा उद्देश्य जो कि कुछ अर्थों 
में मानवी-जीवन से बाहर का हो, जो कि अवेयक्तिक हो और मानवता से ऊपर हो। उदाहरणार्थ--भगवान्‌ अथवा सत्य 
अथवा सौन्दय । जो लोग जीवन को सर्वोत्तम ढंग से आगे बढ़ाते हैं, उनका जीवन अपने प्रयोजन के लिए नहीं होता। 
इसकी बजाय उनका उद्देश्य होता है जो कि क्रमिक भ्रवतरण प्रतीत होता है, हमारी मानवी सत्ता में कुछ ऐसी वस्तु उत- 
रती है जो कि शाइवत है, कुछ ऐसी वस्तु जो कि स्वर्ग में वास करती प्रतीत होती है और वह संघर्ष, असफलता और 
काल के सर्वभक्षी जबड़ों से बहुत दूर है । इस शाइवत्त विश्व के साथ यह सम्पर्क शक्ति प्रदान करता है और मौलिक शान्ति 
प्रदान करता है, ये शक्ति और शान्ति हमारे ऐहिक जीवन के संघर्षों और प्रकट असफलताओं से भी नष्ट नहीं हो सकतीं।' 

मनुष्य जब समुदाय में रहता है तो उसे सबके हित में बहुत से स्वार्थपूर्ण मनोवेगों को दबाना पड़ता है। युद्ध के 
समय अपने कैम्प की रक्षा के लिए नियत संतरी को रात के समय सबके हित को ध्यान में रखते हुए अपनी सोने की इच्छा 
का बलिदान करना पड़ता है। इस प्रकार कतंव्य का उदय होता है, यह कार्य प्राय: रुचि के विपरीत होता है, परन्तु समु- 
दाय या वर्ग के हित में उस कार्य की पूर्ति की आशा की जाती है। व्यक्तिगत जीवन में इस कतंव्य भावना का अनुभव 
करना पड़ता है, यह भावना लोकमत की पसनन्‍्दगी अ्रथवा नापसन्दगी से पैदा होती है, जिसमें या तो समाज से अ्रथवा 
भगवान्‌ से मिलने वाले दण्ड का भय रहता है भ्रथवा पुरस्कार प्राप्त होने की भावना रहती है। कानून और शासन सत्ता 
के दण्ड के भय से मनुष्य कहता है, 'यह करना ही है, परन्तु जब इस बाह्य दण्ड विधान और लोकरुचि अथवा अरुचि की 
चेतनता के साथ मानव की मूल प्रकृति के अन्तर्गत नैसगिक सहानुभूति और प्रेम भावना भी जुड़ जाती है तो 'यह करना 
ही है! करना चाहिए' में बदल जाता है। अन्ततः एक चरित्र उभरता है, जिसका अभिप्राय होता है कर्तव्य के अनुकूल 
आचरण के लिए किसी व्यक्ति पर निर्भर किया जा सकता है, श्रर्थात्‌ वे ही कार्य किये जाते हैं, जिन्हें ठीक समझा जाता 
है और उनसे बचा जाता है, जिन्हें ठीक नहीं माना जाता । इसी मार्ग से ही मनुष्य स्वतन्त्र नैतिक कर्ता बन पाता है; 
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जब यह नैतिक व्यवहार सामाजिक नैसगिक प्रवृत्तियों का स्थान ले लेता है तो यह विकास की दिशा में एक जोरदार 
कदम का आगे बढ़ना है। इस प्रकार जब तकंशील प्राणी क्रियाकलापों की उपयुक्तता के बारें में सोचना शुरू करता है 
और उच्च मूल्यों की वस्तुओं को चुनना शुरू करता है तो माता पृथ्वी पर चारित्रिक मूल्यों के नये वर्ग का ग्रवतरण होता है। 
तब स्वतनत्र व्यक्तित्वों का जन्म होता है, जिन्हें अधिकार और कतंव्य दोनों का पूर्ण बोध होता है, जो जीवन के मूल्यों में 
भेद कर सकते हैं और स्वतन्त्र रूप से चुनाव कर सकते हैं। प्रथम बार यह चरित्र बनना सम्भव हो पाता है, जिस पर 
भारतीय दाशेनिक बहुत बल देते हैं और कहते हैं विश्व में चरित्र अथवा सदभाव से बढ़कर कोई वस्तु नहीं है । 

भारतीय दर्शन की सभी पद्धतियाँ आध्यात्मिक उपलब्धियों के उपक्रम के लिए आचार की तैयारी पर जोर 
देती हैं। योगशास्त्र यम-नियम के पालन का आदेश देता है। यम में अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचययं और अपरिग्रह आते 
हैं, इन्हें महात्रत कहा जाता है। इन सबमें मुख्य है--अहिसा और सभी गृण इसमें समा जाते हैं, ऐसा कहा जाता है । नियम 
हैं--बाह्य और अन्त: शौच, सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय, ईश्वर-प्र णिधान । मूल सहज वृत्तियाँ नियन्त्रित करने के लिए योग 
तीन मार्ग बताता है और वे हैं : निराकरण, स्थानापत्ति और उन्नयन । प्रथम के अनुसार जब कभी अवांछनीय मनोवेगों से 
मन आक्रान्त होता है तो यह उन्हें वाहर निकालने का भ्रथवा उनके निराकरण का प्रयत्न करता है। बाद में जब कभी 
किसी विशिष्ट आवेग की प्रबल धारा प्रवाहित होती है तो उसके प्रभाव को समाप्त करने के लिए मन एक अन्य विरोधी 
आवेग से उसे स्थानान्तरित करता है । योग का चरम लक्ष्य है--हमारी प्रकृति के तत्त्व का पूर्ण रूपान्तर कर देना । 

सभी नैतिक व्यवहारों का उद्देश्य है, ऐसी सामाजिक व्यवस्था जिसमें प्रत्येक वर्ग के सदस्य को अपने कार्यों के 
लिए समुचित क्षेत्र उपलब्ध हो और वर्तमान तथा भावी पीढ़ी के किसी भी वर्ग के अ्रन्य सदस्य के इसी प्रकार के अधिकार 
का बिना उल्लंघन किये आत्म-प्रत्यक्षीकरण का पूर्ण अवसर प्राप्त हो। इस स्थापना से समाज की सुव्यवस्थित एकता, 
चारित्रिक मूल्यों की सर्वोच्चता और समाज में व्यक्ति के आत्म-प्रत्यक्षीकरण के सिद्धान्त की स्थापना में बहुत अधिक 
सहायता मिलती है। इस बात की सम्भावना, है कि हम कुछ समय बाद चारित्रिक मूल्यों पर अधिकाधिक जोर दें; इसका 
कारण यह है कि संसार में लोगों की भीड़ बढ़ती जा रही है, भौगोलिक विस्तार अरब सम्भव नहीं है, प्रत्येक महाद्वीप में राष्ट्रों 
की भीड़-भाड़ हो गई है और एक-दूसरे के साथ शान्ति और मेल-मिलापपू्वंक एक साथ रहना अधिकाधिक कठिन होता 
जा रहा है। राष्ट्र एक-दूसरे के साथ धक्का-मुक्की कर रहे हैं और राष्ट्रों के अपने अन्दर विभिन्‍न दल एक-दूसरे के साथ 
उलभ रहे हैं। युद्ध के समय अथवा गृह-संघर्ष अ्रयवा राजनीतिक उथल-पुथल के समय उन मूल्यों के विकास का लगभग 
अवसर नहीं होता, जिनकी आत्म-प्रत्यक्षीकरण के लिए आवश्यकता होती है--त्रे मुल्य बौद्धिक, सौन्दर्य-बोध-सम्पन्न 
(सुरुचिपूर्ण ) और विनोदात्मक होते हैं। लोगों और राष्ट्रों का मेल-मिलाप के साथ रहने का एकमात्र रास्ता है--- 
चारित्रिक मूल्यों को अपना लेना, अर्थात्‌ सहयोग, न्याय, कानून के प्रति आदर भावना, आत्म-संयम और आत्म-निग्रह 
को ग्रहण कर लेना | हमारे आधुनिक आर्थिक, सामाजिक और राजनीतिक जीवन में अनेक परिस्थितियाँ इस प्रकार मिल- 
जुल गई हैं कि उत्त रदायित्व की भावना ढीली पड़ गई है और व्यक्ति की अपने ऊपर नियन्त्रण रखने की आवश्यकता पूरी 
तरह अनुभव नहीं की जाती । 

अब प्रश्न उठ खड़ा होता है जबकि अपराधी कानून की पकड़ से बच निकलते हैं, जबकि लोकमत उपेक्षाभाव 
बरतने लगा है, जवकि भावी जीवन में विश्वास की भावना शिथिल हो गई है तो समाज का क्‍या बनेगा ? इस प्रइन का 
उत्तर स्पष्ट है। उनयूथचारी पशुओं का क्या होगा यदि उनकी सहज वृत्तियाँ काम करना बन्द कर दें ? यह वर्ग अथवा 
सम्पूर्ण वर्ग का वर्ग समाप्त हो जायेगा । जिन आदिम लोगों में सामाजिक नैतिकता खत्म हो गई, उनका कया हुआ ? वह 
वर्ग या तो बिल्कुल समाप्त हो गया अथवा उन पड़ौसी वर्गों में लीन हो गया जिनकी न॑तिकता समाप्त नहीं हुई थी । यदि 
आचार सम्बन्धी कानूनों का, जिन्हें ग्रनुभव से सामाजिक कल्याण के उपयुक्त पाया गया है, पालन बन्द हो जाये तो हमारे 
आधुनिक सामाजिक वर्गों का क्या बनेगा ? परिणाम सामाजिक विघटन होगा। जब तक समाज का हृदय अदूषित और 
स्वस्थ है, अपराधियों की उपयुक्त व्यवस्था की जा सकती है; परन्तु जब सम्पूर्ण समाज ही भ्रष्ट हो जाये तो सामाजिक 
संगठन का भ्रसफल हो जाना अनिवाय है । यह हमारी ग्रपनी सम्यता के सम्भावित भविष्य को भी सीधा प्रभावित करेगा | 
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हमारे अत्यधिक जनाकी ण॑ आ्राधुनिक राज्यों जैसी स्थिति इतिहास में हमें उपलब्ध नहीं है। पुराने जमानों में जब सामाजिक 
नैतिकता का पतन होता था, तो सुदृढ़ और शक्तिशाली पुरुष उस समय नये रक्‍त का संचार करते थे और कठोर अनु- 
शासन स्थापित करते थे। यदि अब सामाजिक नैतिकता का पतन हो जाये, यदि स्वस्थ जीवन बिताने के नियमों की उपेक्षा 
का सामान्य चलन हो जाये, तो भावी अन्धकारपूर्ण युगों को नये और अच्छे युग में परिवर्तित करने के लिए बीज विद्य- 
मान हैं ? मुझे भय है कि यह पुनरुज्जीवन बहुत मन्द होगा । 

परन्तु सामाजिक नेतिकता के पतन की सम्भावना नहीं है। क्योंकि समाज को पुनरुज्जीवन प्रदान करनेवाली 
ऐसी शक्तियाँ विद्यमान हैं जो कि पहले जमानों में ग्रज्ञात थीं। दो महायुद्धों के बाद से निस्सन्देह सामाजिक नैतिकता का स्तर 
बहुत नीचे आ गया है। यह संसार अपव्ययियों और घूंसखो रों, स्त्रियों के लुटेरों, कानून तोड़ने वालों, घरों को नष्ट करने 
वालों, शान्ति और न्याय के विरोधियों से भरा पड़ा है । परन्तु एक नई सामाजिक चेतना का उदय हो रहा है। व्यक्तियों 
में, वर्गों में और राज्यों में, पारस्परिक सम्बन्धों के बारे में नये मूल्यों और दृष्टियों का आविर्भाव हो रहा है। इस बात से 
कोई इन्कार नहीं कर सकता कि संसार की नैतिक प्रगति में संकट उत्पन्न हो गया है! परन्तु यह संकट अ्निवाय है, ऐसा 
निदिवतता से नहीं कहा जा सकता। राष्ट्रों की प्रतिन्द्धिता और वर्ग संघर्ष से ऊपर, युद्ध से उत्पन्न घृणा सन्देह और भय 
से ऊपर एक चिन्तनप्रधान विचारणा है जो कि मन्द परन्तु असंदिग्ध रूप से जीने के अधिक प्रशस्त मार्ग का दर्शन करा 
रही है। ऐसे हजारों सच्चे स्त्री-पुरुष हैं जो कि स्पष्ट रूप से यह समभते हैं और ऐसे कुछ महान्‌ नेता हैं जो कि यह देख 
रहे है कि प्रगति का मार्ग धामिकता, न्याय और सहयोग में निहित है । 

एक साधन है जोकि नैतिक कानूनों की कठोरता को कुछ कम करने के लिए उपयुक्त पाया गया है और वह है 
धर्म । सभी युगों में धर्म ने कुछ अ्ंज्ों में इस वोक को कम किया है, श्रनाचरण के परिणामों को मिटाकर नहीं बल्कि सदा- 
चरण को सोहेश्य बना कर । कर्तव्य का कठोर मार्म प्रेम और निष्ठा से नरम पड़ जाता है। परिणाम से बचा नहीं जा 
सकता, परन्तु कठोर कर्तव्य के कारण जो कठिनाई होती है और वोभ प्रतीत होता है वही स्वेच्छापूर्वक अपनाई गई 
निष्ठा से आनन्द का कार्य बन जाता है। धर्म सिखाता है कि विश्व में बन्धुत्व विद्यमान है, भगवान्‌ प्रेम है, प्रतियोगिता 
के नियम से सहयोग का नियम भ्रधिक आन्तरिक और गहरा है, परार्थवाद उतना ही मौलिक है, जितना स्वार्थवाद । यह्‌ 
हमें सिखाता है कि सदाचार के लिए हमारे संघर्ष में विश्व अपनी आध्यात्मिक आन्तरिकता के साथ हमारे पक्ष में है, इस 
प्रकार संघर्ष व्यर्थ नहीं है । जब ये आध्यात्मिक शक्तियाँ हमारी श्ँखों के सामने- विचरने वाले किसी नेता में अवतरित 
होती हैं श्रथतवा उसके व्यक्तित्व का अंग बन जाती हैं तो निष्ठा अपनी परिपूर्णता प्राप्त कर लेती है और तब बड़े-बड़े कार्य 
किये जा सकते हैं । जब इस प्रकार का नेता प्रकट नहीं होता तो इस बारे में शिक्षण देना अनिवार्य है, क्योंकि जन-सामान्य 
को या तो प्रकाश मिलना चाहिए अथवा नेता । 

आ्राचार्यश्री तुलसी के इस धवल समारोह के अवसर पर मुभे न केवल प्रसन्नता हो रही है, अपितु नेतिकता के 
पुनःप्रवर्तक, अणुब्रत के नेता और उच्च-स्थिति के इस संत को श्रद्धांजलि अपित करने का भी सुअ्वसर प्राप्त हुआ है। 
भगवान्‌ आचार्यश्री तुलसी को अपना मंगलमय आशीर्वाद दे । 





समाज का आधार : नेतिकता 


श्रीमती सुधा जेन, एम० ए० 


नैतिकता के अभाव में मनुष्य पश्ु ही है। नैतिकता से हीन समाज की यदि हम कल्पना करें, दो वह अफ्रीका 
के हब्शियों और संसार की अ्रसम्य जंगली जातियों ज॑ंसी ही होगी । हमारे पूर्वजों ने समाज के लिए, मनुष्य के सभ्य होने 
के लिए नैतिकता को आवद्यक समझा, इसी लिए नीति और नियमों का विधान किया । विश्व का इतिहास खोलकर हम 
देखें, तो जब-जब भी मानव ने नैतिकता की उपेक्षा की, वह बबंर और पश्ु बन गया, उस समाज की जड़ें खोखली हो 
गईं तथा वह देश दुःख-दर्द का साम्राज्य बन गया । 

हमारे देश में भी आज अनैतिकता का बोलबाला है। स्वतन्त्र भारत में भौतिक रूप से चाहे कितनी भी उन्तति 
हो रही हो, नित नवीन कलों और बाँधों का निर्माण हो रहा हो, पर नैतिकता का भी कोई मूल्य है, इसको तो भारत- 
वासी भूलते ही जा रहे हैं । क्या व्यापार में, क्या राजनीति में, शिक्षा-संस्थाओ्रों में या सामाजिक संस्थाओं में, कहीं ईमान- 
दारी का नाम नहीं सब ओर बेईमानी, झूठ, धोखे का बोलबाला है 


गनेतिकता के कारण 


समाज में फैली इस अनैतिकता के आर्थिक, सामाजिक, वैज्ञानिक, राजनैतिक, कितने ही कारण हैं । देश में 
दरिद्रता है। विशेषकर मध्यम श्रेणी के परिवारों का बुरा हाल है। श्राय कम है और खर्च अधिक । रोजमर्रा की जरूरतें 
भी वे पूरा नहीं कर सकते । बेकारी की अलग बड़ी समस्या है| भूखा और परेशान मनुष्य बेईमानी करने के लिए मजबूर 
हो जाता है। समाज के अमीर और शान-शौकत से रहने वालों को देख-देखकर उसकी नतिकता डोल जाती है और जिनके 
पास बहुत धन है, तथा करने को कुछ काम नहीं वे धन का दुरुपयोग करते हैं बुरे-बुरे व्यसनों में | दफ्तरों के फ्लर्क ज रा- 
ज़रा से काम के लिए रिश्वत माँगते हैं। यह भी उनकी ग्रामदनी का एक जरिया है। समाज में ऊपरी टीपटाप और 
दिखावे को इतना महत्त्व दिया जाने लगा है कि मनुष्य इस ऊपरी टीपटाप पर ही सबसे अधिक खर्च करना चाहता है। 
यह दिखावे की भावना मनुष्य की बेईमानी से और अधिक-से-अधिक पैसा कमाने के लिए मजबूर करती है । व्यापारी, 
हर वस्तु में मिलावट करते हैं लोगों को धोखा देते हैं, उनकी आँखों में घूल भोंकते हैं और ग्राहक है कि दुकानदार की 
आँख बची और माल गायब कर लेते हैं, कितनी चरित्रहीनता है । 

योग्यता की तो आज कहीं पूछ नहीं रह गई । इज्जत उसकी है, जिसके पास जितना अधिक धन है। बड़े-बड़े 
पदों पर वे रखे जाते हैं, जिनकी बड़े आदमियों तक पहुँच है, चाहे वे उस पद के योग्य हों या न हों । 

इन झाथिक, सामाजिक, कारणों के ग्मतिरिक्त अनंतिकता का एक बड़ा कारण भौतिकवाद की उन्नति और 
अध्यात्मवाद की उपेक्षा है। भौतिक विज्ञान ने मनुष्य से आस्था और श्रद्धा छीनकर बदले में उसे तक दिया है, नैतिकता 
की उपेक्षा कर भोगवाद का पाठ पढ़ाया है। ग्रास्था नहीं तो धर्म नहीं । धर्म तो तक से दूर आस्था और श्रद्धा की चीज 
है । और धर्म गया तो नैतिकता कहाँ से रह सकती है? धर्म कहता है--वासनाओ्रों पर--इच्छाओं पर संयम करो, और 
विज्ञान कहता है, भोगो और भोगो, वासनाओ्रों और इच्छाओं को पूरा करो और यह वासनाओं को भोगने की मनोधारा 
ही मनुष्य को अनेतिक होने के लिए प्रेरित करती है। 

राजनतिक वातावरण इतना गनन्‍्दा है कि एक नहीं बीसियों पार्टियाँ--उनका आपस में इतना झगड़ा कि 


श्र्ड ] श्राचायेश्री तुलसी झभिनन्दन ग्रन्य [ तृतोय 


जनता में राष्ट्र-प्रेम की भावना तो बिल्कुल ही समाष्त हो गई। जनता को सरकार से कोई लगाव नहीं। कोई भी सरकारी 
चीज हो जनता की भावना रहती है कि होने दो इसे व्यर्थ व्यय--लूटो खूब लूटो--यह तो मुफ्त का माल है। पर वे ये 
भूल जाते हैं कि सरकार का पैसा तो जनता का पैसा है, जो कि जनता से ही टैक्सों ग्रादि के रूप में प्राप्त किया 
जाता है। 


अ्रनेतिकता केसे दूर हो ! 


विद्या-केन्द्रों में धर्म सम्बन्धी शिक्षा अनिवार्य कर दी जावे। विद्यार्थियों को अन्य विषयों की शिक्षा के साथ- 
साथ नैतिकता का भी पाठ पढ़ाया जाये । उन्हें जीवन में नैतिक मूल्यों की उपयोगिता समभा दी जाये । विद्यालयों में ही 
देश के भावी कर्णधार गढ़े जाते हैं, वहीं उनके मस्तिष्क का निर्माण-कार्य होता है, अतः जो कुछ वे वहाँ सीखेंगे, उसकी 
छाप जीवन-भर उनके साथ रहेगी । 
* इसके अतिरिक्त नैतिकता का प्रचार होना चाहिए । ऐसी संस्थाएं हों और उनमें ऐसे प्रचारक हों जो बड़े प्रेम से 
लोगों के मन में घर की हुई भ्रनेतिक भावनाओं को निकालकर नैतिक मुल्यों को बसाएं। मनुष्यों के मन से अ्नैतिकता 
दूर हुई कि वह समाज से, राष्ट्र से सब जगह से दूर हो जायेगी । 


अणुव्नत का नेतिकता में योग 


अणुब्रत-आन्दोलन ऐसी ही धामिक संस्था या अहिंसक क्रान्ति है, जिसने देश में फैली भ्रनेतिकता को बहुत कुछ 
दूर किया है और कर रही है। झाचाये विनोवा के भूदान-यज्ञ की तरह यह भी प्रेम और सहिष्णुता का आचायंश्री तुलसी 
का अणुद्गत यज्ञ है, जो कहता है, आओ ! झाओञ्रो ! अ्रणुत्रत की इस पावन अग्नि में अपने मन के मैल--अ्रनैतिकता को 
भस्म कर दो । यहाँ कोई कठोरता नहीं, जोर जबद्द॑स्ती नहीं ।” देश के कोने-कोने में फैले हुए साधु-साध्वी गृहस्थों को 
नैतिकता का पाठ दे रहे हैं। वे यह नहीं कहते कि तुम घर-द्वार छोड़कर हमारी तरह संन्यासी बन जाओ, वरन गृहस्थ में 
रहते हुंए सत्य, अहिंसा, अचौये, ब्रह्मचयें और अपरिग्रह का यथासाध्य पालन करो। लगभग बारह वर्ष से आचाय॑ंश्री 
तुलसी और उनका देश व्यापी संघ जागरण के इस महान्‌ यज्ञ को प्रज्वलित किए है। आशा है आचायंश्री तुलसी 
की यह साधना सफल होगी और देश में फंली अनेतिकता दिन-प्रतिदिन दूर होगी । 

भगवान्‌ करे आचाय॑ंश्री शतायु हों और उनका संघ चिरजीवी । 








जेन धर्म के कुछ पहलू 


डा० लुई रेनु, एम० ए०, पी-एच० डी० 
श्रध्यक्ष, भारतीय विद्याध्ययन-विभाग ; संस्कृत-प्राध्यापक, पेरिस-विश्वविद्यालय 


भारत की धार्मिक प्रवृत्तियों में बहुत अधिक विभिन्‍नता है। इस क्षेत्र में जैन धर्म का मौलिक स्थान है। उसके 
महत्त्व और सामाजिक ग्राशय को भारत की सीमाओं के बाहर भी समभने की अधिक आवश्यकता है। प्रस्तुत लेख में 
जैन धर्म के कुछ मौलिक पहलुओं की चर्चा की गई है। 


जन साहित्य 


जन साहित्य जितना विशाल है, उतना ही विविध है। वह केवल कर्मकाण्ड और सिद्धान्तों की ही चर्चा 
नहीं करता, अपितु उसमें सभी दृष्टिकोणों का समावेश है। जैन साहित्यकारों की कल्पना-भक्ति असाधारण है । उन्होंने 
ऐसी उद्बोधक कथाओं की रचना की है, जो भारतीय विद्वानों की रचनाओं में सर्वोत्तम हैं। भारतीय साहित्य सामान्य 
रूप से अत्यन्त समृद्ध है और इस क्षेत्र में तो अत्यधिक ही कल्पनाभीन है। 
जैन दर्शन 

साहित्यिक क्षेत्र की विस्तृत चर्चा न करते हुए, यहाँ घामिक व दाशंनिक क्षेत्र को मुख्य रूप से चरचा गया है। 
विश्व-विज्ञान और विश्व-रचना के क्षेत्र में जेव दर्शन का विस्तृत वर्णन विशेषत: हमारा ध्यान आकर्षित करता है । उन्होंने 
आकाश को अनन्ततया विस्तृत माना है। विश्व के आकार-प्रकार का जो विस्तृत और व्यापक चित्र उन्होंने खींचा है, 
बह अत्यन्त ही रोचक है; जैन कर्मकाण्ड, तर्क-शास्त्र और नीति-शास्त्र की भाँति यहाँ पर भी हमें वर्गीकरण और उप- 
वर्गीकरण की सूक्ष्म वृत्ति दिखायी देती है। 

जैन धर्म के अनुसार जो अनादि काल व्यतीत हो चुका है, उसमें चौबीस तीर्थंकर प्रत्येक कान में हुए हैं । ये तीर्थकर 
सर्वज्ञ थे और मनुष्यों को सही मार्ग दिखलाने वाले थे । इन धामिक महापुरुषों और तीथे-स्थापकों का जीवन एकान्तमय 
नहीं था, अपितु इनका जीवन-चरित्र भी महान्‌ सम्राटों और वीरों की जीवन-गाथाओं से सम्बन्धित था। अन्य धर्मों और 
प्रम्पराओं में प्राग-ऐतिहासिक वर्णनों का जो अभाव मिलता है, जैन परम्परा में उस काल का भत्यन्त विस्तुत इतिहास 
उपलब्ध होता है। वर्तमान चौबीसी के अ्रन्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर थे। इन तीर्थंकरों की जीवन-परम्परा में उत्त- 
रोत्तर असाधारण उदाहरण प्राप्त होते हैं । 


विदव-मीसांसा 


जैन दर्शन के अनुसार विश्व का आकार एक दीघंकाय पुरुष-जसा है, जो अपने पैरों को विस्तृत कर तथा हाथों 
को कटि पर रखकर खड़ा हो; अ्रर्थात्‌--विश्व नीचे से विस्ती्ण, मध्य में संकीर्ण, पुनः विस्तीर्ण और ऊर््वान्त में संकीर्ण 
आकार वाला है| इस पुरुषाकार विश्व में पेर से लेकर कटि तक का भाग अधस्तन विश्व है, कटि का भाग मध्य विध्व 
है और कटि से ऊपर का भाग ऊध्व॑ विर्व है। इस वर्णत में जैन दार्शनिकों की विचार-शक्ति का अनुपम उदाहरण हमें 
उपलब्ध होता है। 


४] झ्राचायंश्री तुलसो अ्भिनरदन ग्रन्य [ चतुर्थ 


अणु और ब्रह्माण्ड के पारस्परिक सम्बन्ध के विषय में जहाँ ग्रन्य दर्शनों में केवल स्थूल चित्रण मिलता है, वहाँ 
जैन दर्जन के इस विश्व-चित्रण में यह सम्बन्ध सूक्ष्मतया वरणित किया गया है। जैन दशेन में काल के बृहत्‌ मानों-- 
कलपों के विषय में मौलिक प्रतिपादन उपलब्ध होता है । चक्र के समान काल की गति मानी गई है, जिससे झ्रवसपिणी और 
उत्सपिणी नाम के दो विभाग होते हैं । इस विषय में भी साकार कल्पना प्रस्तुत की गई है । 


ज्ञान-मीमांसा और तत्त्व-मीमांसा 


इस क्षेत्र में जैन दशन द्वारा प्रतिपादित अनेकान्तवाद तथा इसकी दो सहायक प्रणालियाँ--तयवाद और स्यादवाद 
आधुनिक बुद्धिवादियों को भी पूर्णतया सन्तुष्ट करने की क्षमता रखती हैं । स्यादवाद का अर्थ सन्देहवाद नहीं, जैसा कि पहले 
कुछ लोग समभा करते थे; यह तो तत्त्व या वास्तविकता के विधेयात्मक और निषेधात्मक स्वरूप का ताकिक शब्दावलि 
में प्रतिपादन है। ऑक्सफार्ड! नामक आधुनिक विचारधारा के साथ, तक और सिद्धान्त के क्षेत्र में, स्यादवाद कुछ अंग 
तक अदभुत साम्य रखता है। 

अन्य भारतीय दर्शनों में जो एकान्तवाद दृष्टिगोचर होता है, उससे जैन दर्शन सर्वंथा मुक्त है। बौद्ध दर्शन ने 
नित्य द्रव्य का निषेध करके तत्त्व या वास्तविकता को ही क्षणिक बना दिया है; जबकि हिन्दू दर्शन ने ब्रह्म अथवा विश्व- 
व्यापी एक द्रव्य के साथ तत्त्व को ज/डकर, उसे कूटस्थ नित्य बना दिया है । जैन दर्शन तत्त्व को 'कथं जित्‌ नित्य व कथंचित्‌ 
अनित्य' मानता है। 


कर्मवाद 


जैन दर्शन के कमंवाद में भी विचारधारा की सुनिश्चितता उसी प्रकार की रही है, जिस प्रकार चचित विषयों में 
हम देख चुके हैं । जब कि सामान्यतया लोग 'कर्म' को एक ऐसा काल्पनिक सिद्धान्त मानते हैं, जो रहस्यपूर्ण प्रकार से व्यक्ति 
के भविष्य को निर्धारित करता है; वहाँ जैन दर्शन कर्म को पुद्गल, श्र्थात्‌ भौतिक पदार्थ, मानता है। ये कर्म ही अ्रवस्था- 
विशेष को प्राप्त करके आत्मा को विष की तरह फल देने वाले होते हैं मौर तपस्या-विशेष के द्वारा इन कर्मों को उसी 
तरह दूर किया जा सकता है, जिस तरह झषधि-प्रयोग से विष को; अन्ततः एक ऐसी स्थिति प्राप्त हो सकती है, जब ये 
कर्म सम्पूर्णतः आत्मा से विलग हो जाते हैं और आत्मा भी निरोगी अवस्था के समान म॒क्ति को प्राप्त कर लेती है । 

कर्मों के प्रभाव के कारण आत्मा विविध प्रकार के रंग-रूपों को धारण-करती है और कर्मों की जितनी विशुद्धि 
होती है, उसके अनुसार ही आत्मा को उपलब्धि होती है। यह सिद्धान्त मनोविज्ञान के दृष्टिकोण से भी पुष्ट हो चुका है । 
मुक्त आत्मा मानो एक प्रकार के समाज को बनाती है, जिसका मुख्य लक्षण पवित्रता है। इस समाज के सभी सदस्य एक 
समान हैं और तत्त्वत: विशुद्ध हैं; जैसा कि श्री (मॉँसूर) आलिवर लेकोम्त्रे ने कहा है--/सिद्ध आत्माएं सभी पूर्णताओं 
से युक्त होती हैं, जो औपनिषदिक 'परम ब्रह्म में पायी जाती हैं। ऐसा लगता है, दाशेनिकों ने इन अनन्त स्व॒तन्त्र इकाइयों 
(सिद्धात्माओं ) में पूर्णव को मानकर, इस विचार को बहुत ही रोचक बना दिया है। 


जेत साधना 


अपने मन्‍्तव्यों के स्थैर्य के कारण जैन दर्शन शक्तिशाली बना है। इसके साथ-साथ जैन-धर्म के अनुयायियों ने 
सिद्धान्तों के सक्रिय पालन के द्वारा भी उसको शक्तिशाली बनाने में प्रमुख सहयोग दिया है। बौद्ध धर्म में केवल साधु- 
समाज को ही स्थान दिया गया है, जब कि जैन धर्म में गृहस्थ अनुयायियों को भी समुचित स्थान दिया गया है। वे 
निदिचित नियमों का पालन करते हैं भ्रौर झाध्यात्मिक उन्‍तति की विभिन्‍न अवस्थाओं को अपनाने का उनको साधु्रों 
के समान ही अधिकार दिया गया है। तात्पर्य यही है कि जैन धर्म में अन्य धर्मों की तरह इस भावना को स्थान नहीं 
दिया गया है कि धर्म केवल कुछ-एक व्यक्तियों की साधना का मार्ग है। इस दृष्टि से यह उल्लेखनीय है कि क्रमिक 
साधना के लिए जैन परम्परा में संयम और ध्यान के सम्बन्ध से विशद विवरण उपलब्ध होता है। तपस्या, जो कि अन्य 


प्रध्याय ] जेन-घर्म के कुछ पहल [५ 


भारतीय धर्मों में एक प्रकार से निष्क्रिय शक्ति रही है, जैन धर्म में एक सक्रिय और वास्तविक सिद्धान्त के रूप में मानी 

गई है। जैन दर्शन ने 'तपस्या' के सिद्धान्त में प्राग भर दिये हैं। आ्रावार का दृष्टि से तपस्या का सिद्धान्त इतना कठोर 

होते हुए भी, जैन धर्म की अहिसा की विचारधारा उसे असाधारण सौम्यता से अलंकृत करती है। झ्रोहेसा का सिद्धान्त 
जैन आचार-शास्त्र का मुलभूत नियम है। निस्सन्देह सभी भारतीय विचारकों ने भ्रहिसा को मान्यता दी है और उसे 
आचरण में उतारने का प्रयत्न किया है; किन्तु अहिया की व्याख्या और साधना जितनी सूक्ष्मता और दृढ़ता के साथ जैनों 
ने की है, उतनी किसी ने भी नहीं की । 


तेरापंथ : जन धर्म का मूल स्वरूप 


जैन धर्म का दर्शन और सिद्धान्त-पक्ष यद्यपि अत्यन्त दृढ़ है, फिर भी काल के बीतने के साथ, जैसा कि अनि- 
वार्यतया होता ही है, उसमें भी विकार और न्यूनताएं झाती रही हैं । और यह आवश्यक था कि इनको दूर करने के लिए 
तथा मूलभूत परम्परा को पुनर्जीवित करने के लिए समय-समय पर प्रयत्न हों । तेरापंथ का आन्दोलन भी ऐसा ही एक 
उपक्रम था। यह विशेष ध्यान देने योग्य बात है कि तेरापंथ एक ऐसे समाज का प्रतीक है, जो आज भी तीर्थकरों के द्वारा 
प्रतिपादित झ्राचार-नियमों का दृढ़ निष्ठा के साथ पालन करता है तथा विचारों के प्रति दृढ़ आस्थावान्‌ है। तेरापथ 
पूर्णत: मौलिक जैन धर्म है जो आज हमारी आँखों के समक्ष जीवित है और जिसे विना किसी साधन की सहायता से आज 
के पूर्णतया आधुनिक युग में पुनर्जीवित किया गया है। 





जेन-समाधि और समाधिमरण 


डॉ० प्रेमसागर जन, एम० ए०, पी-एच० डी० 
श्रध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, दिगम्बर जन कॉलेज, बड़ौत 


'समाधि' शब्द की व्युत्पत्ति 


समाधोयते इति समाधि: । समाधीयते का अर्थ है---सम्पगाधीयते एकाग्रीक्रियते विक्षेपान्‌ परिहृत्य मनो यत्र 
सः समाधि: ।' अर्थात्‌ विक्षेपों को छोड़ कर मन जहाँ एकाग्र होता है, वह समाधि कहलाती है। 'विसुद्धिमग्ग' में 'समाधान' 
को ही समाधि माना है, और समाधान' का अर्थ किया है, एकारम्मणे चित्तचेतसिकान सम सम्मा च श्राधानम्‌--प्रर्थात्‌ 
एक आलम्बन में चित्त और चित्त की वृत्तियों का समान और सम्यक्‌ आधान करना ही समाधान है। जैनों के 'अनेकार्थ- 
निषण्टु' में भी चेतसइच समाधानं समाधिरिति गद्यते” कहकर चित्त के समाधान को ही समाधि कहा है। 'सम्यक्‌ 
आधीयते' और 'सम्यक्‌ आधानं' में प्रयोग की भिन्‍नता के अतिरिक्त कोई भेद नहीं है। दोनों एक ही धातु से बने हैं और 
दोनों का एक ही अर्थ है। चित्त का आलम्बन अथवा ध्येय में सम्यक्‌ प्रकार से स्थित होना--दोनों ही व्युत्पत्तियों में 
अभीष्ट है। 

ध्येय में चित्त की सुदुढ़ स्थिति निरन्तर अभ्यास और वैराग्य पर निर्भर करती है। गीता में भगवान्‌ कृष्ण ने 
अर्जुन से कहा कि “हे महाबाहों ! सच है कि चञ्चल मन को वश में करना कठिन काम है। पर हे कौन्तेय ! अभ्यास 
और वराग्य से वह वश में किया जा सकता है । योगसूत्र के अ्रभ्यासवेराग्याभ्यां तन्निरोधः* के द्वारा भी यह तथ्य 
कि, चञ्चल मन का निरोध अभ्यास और वराग्य से ही हो सकता है, सिद्ध होता है। जहाँ तक बौद्ध धर्म का सम्बन्ध है, 
वह अभ्यास पर ही निर्भर है।' जैन धर्म में ध्यान के पाँच कारणों में 'वराग्य' को प्राथमिकता दी गई है।* वहाँ चित्त को वश 
में करने के लिए यद्यपि वायु-निरोध की बात को थोथा प्रमाणित किया गया है; तथापि प्राणायाम का अभ्यास कर, मन 
को रोक कर, चिद्रप में लगाने की बात तो कही ही गई है, फिर भले ही मन और पवन स्वयमेव स्थिर हो जाते हों । जैन 
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पा ७ 


अध्याय ] जेन-समाधि और समाधिम रण [७ 


शास्त्रों के अनुसार शुभोपयोगी का मन जब तक एकदम आनन्दघन में अ्रडोल ग्रवस्था को प्राप्त नहीं कर पाता, तब तक 
मन को वज्ञ में करने के लिए पंच परमेष्ठी और ओंकारादि मंत्रों का ध्यान करना होता है; फिर शने:-शर्नं: मन शुद्ध 
आत्म-स्वरूप पर टिकने लगता है। चौदह गुणस्थानों पर क्रमण: चढ़ने की बात भी अ्रम्यास की ही कहानी है। शुद्ध अ्रहिसा 
तक पहुँचने के लिए सीढ़ियाँ बनी हुई हैं । इस भाँति समूचा जैन सिद्धान्त अभ्यास और वीतरागता की भावना पर ही 
निर्भर है।* 


समाधि की तुलनात्मक व्याख्या 


ध्यान और समाधि 


जन शास्त्रों में अनेक स्थानों पर उत्कृष्ट ध्यान के श्रर्थ में ही 'समाधि' शब्द का प्रयोग हुआ है। भावप्राभत' 
की बहत्त रवीं गाथा में 'समाधि' शब्द उत्तम ध्यान का ही द्योतक है।* आचाय॑ समन्तभद्र ने अपने 'स्वयम्भूस्तोत्र' के सत- 
हत्त रवें, तिरासीव और एकसौदसवें इलोकों में समाधि, सातिशयध्यान और शुक्ल ध्यान को एक ही अथ॑ में प्रयुक्त 
किया है। आचार्य उमास्वाति ने 'धम्य ध्यान और शुक्ल ध्यान' को मोक्ष का हेतु कहकर उनके समाधि-रूप की घोषणा की 
है।* श्री योगीन्दु ने भी ध्यान शब्द का प्रयोग समाधि' अर्थ में ही किया है।* पण्डितप्रवर आशाधर ने 'जिनसहस्रनाम' 
की स्वोपज्ञवृत्ति में समाधिराट्' की व्याख्या करते हुए स्पष्ट कहा है--समाधिना शुक्लध्यानेन केवलज्ञानलक्षणेन 
राजते शोभते ।॥* ग्र्थात्‌ केवलज्ञान है लक्षण जिसका, ऐसी शुक्ल ध्यान रूप समाधि से जो सुशोभित है, वे ही समाधि- 
राट' कहलाते हैं। पातञ्जल योगसूत्र में ध्यानमेव ध्येयाकारं निर्भास॑ प्रत्ययात्मकेन स्वरूपेण शू न्‍्यमेव यदा भवति ध्येय- 
स्वभावावेज्ञात्तदा समाधिरित्युच्यते' के द्वारा ध्येयाकार निर्भास ध्यान को ही समाधि' कहा गया है। यहाँ ध्यान के 
चरम उत्कर्ष का नाम ही समाधि है। समाधि, चित्तस्थै्य की सर्वोत्तम अवस्था है। भगवान्‌ बुद्ध ने राम्बोधि-लाभ' करते 
समय चार ध्यानों की प्राप्ति की थी, 'मज्मिमनिकाय' में इनको समाधि संज्ञा से अभिहित किया गया है ।” बौद्ध साधना- 
पद्धति में 'ध्यान' का केन्द्रीय स्थान है। शील के बाद समाधि (ध्यान) और समाधि के अभ्यास से प्रज्ञा (परम ज्ञान) की 
प्राप्ति होती है। शास्ता की यह वाणी--/भिक्षुओ, ध्यान करो ! प्रमाद मत करो ! ” सहमस्रों वर्षों तक ध्वनित होती 
रही है। यद्यपि बौद्ों में ध्यान-सम्प्रदाय की विद्यमानता के लिखित प्रमाण नहीं मिलते; परन्तु उसकी परम्परा बुद्ध के 
समय से ही अवव्य चली भा रही थी, ऐसा चीनी परम्परा के आ्राधार पर कहा जा सकता है। आचार्य बोधिधर्म ने चीन 
में बताया कि ध्यान के गूढ़ रहस्यों का उपदेश भगवान्‌ बुद्ध ने अयने शिष्य महाकाइयप को दिया था, जिन्होंने उसे ग्रानन्‍्द 
को बताया । उपनियदों में भी 'उत्क्ृष्ट ध्यान को समाधि कहा है। साधारण ध्यान में ध्याता, ध्येय और ध्यान तीनों 
का पृथक्‌-पृथक्‌ प्रतिभास होता रहता है; किन्तु उत्क्ृप्ट ध्यान में ध्येय-मात्र ही अ्रवभासित होता है और उसे ही समाधि 


कहते हैं । 


१ परमात्म-प्रकाश, पं० जगदीशचमन्द्र-कृत हिन्दी-प्रनुवाद, पृ० ३०६ 
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हे 


८] भ्राचार्यश्षी तुलसी प्भिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


ध्यान और सन की एकाग्रता 


ध्यान में मन की एकाग्रता को प्रमुख स्थान है। मन के एकाग्र हुए बिना ध्यान हो ही नहीं सकता। जैनाचार्यों 
ने एकाप्रचिन्तानिरोधो ध्यानम्‌' के द्वारा एकाग्र में चिन्ता के निरोध को ध्यान कहा है। “अग्र पद का अर्थ है मुख, 
अर्थात्‌ आलम्बन-भूत द्रव्य या पर्यावथ। जिसके एक अग्र होता है, उसे एकाग्र-प्रधान वस्तु या ध्येय कहते हैं। “चिन्ता- 
निरोध' का अर्थ है--अन्य अ्र्थों की चिन्ता छोड़कर एक ही वस्तु में मन को केन्द्रित करना । ध्यान का विपय एक ही ग्र्थ 
होता है। जब तक चित्त में नाना प्रकार के पदार्थों के विचार आते रहेंगे, तव तक वह ध्यान नहीं कहला सकता ।  अझत्त: 
चित्त का एकाग्र होना ही ध्यान है। योगसूत्र में भी तस्मिन्देशे ध्येयालम्बनस्य प्रत्ययस्येकतानतासदश्ष: प्रवाह: प्रत्यान्तरे- 
णापरामुष्टो ध्यानम्‌ कहकर ध्येय-विषयक प्रत्यय की एकतानता को ध्यान माना है। 'एकतानता एकाग्रता ही है। बौ्धों 
के 'मड्मिमनिकाय' में चार ध्यानों का निरूपण हुआ है और उनमें एकाग्रता को ही प्रमुख स्थान है। गीता के ध्यान-योग 
में आत्म-शुद्धि के लिए मन की एकाग्रता को अनिवार्य स्वीकार किया गया है। चंचल मन को एकाग्र किये बिना मनुष्य 
योगी नहीं कहला सकता ।* स्थिरचित्त योगी ही आत्मा को परमाल्‍्मा के साथ जोड़ सकता है, अन्य नहीं ।* श्री अरविन्द 
ने मन की एकाग्रता' में उस मन को लिया है जो निश्वय करने वाला और व्यवसायी है; उस मन को नहीं लिया, जो 
केवल बाध करने वाला है। निश्चय करने वाले मन की एकाग्रता ही एकनिष्ठ बुद्धि है, जिसका महत्त्व गीता में स्थान- 
स्थान पर उद्धोषित किया गया है ।* 


समाधि में ग्राह्म और त्याज्य तत्त्व 


जन शास्त्रों में ध्यान को चार प्रकार का कहा गया है+--पआरात्तं, रौद्र, धर्म्य और शुक्ल ।* यह जीव आरत्त और 
रौद्र ही के कारण इस संसार में घूमता रहा है, अतः वे त्याज्य हैं। भावलिज्भी मुनि धरम्य और शुक्ल ध्यान-रूपी कुठार 
से संसार-रूपी वृक्ष का छेंदने में समर्य होता है, अतः वे उपादेय हैं ।* आचाये उमास्वाति ने भी परे मोक्षहेत्‌ु कहकर 
उपर्युक्त कथन का ही समर्थन किया है। योगीनद्र ने 'ध्यानातिता कर्मकेलड्ूानि दग्ध्वा: में ध्यान का श्र्थ शवल ध्यान 
ही लिया है। एकाग्रता' ध्यान अवश्य है; किन्तु शुभ और छुद्ध में एकाग्र होने वाला ध्यान ही आगे चलकर समाधि का 
रूप धारण करता है। यागसूत्र में चित्त की पाँच भूमिकाएं स्वीकार की हैं--क्षिप्त, मूढ, विक्षिप्त, एकाग्र और निरुद्ध । 
इनमें से प्रथम तीन क। समाधि के लिए अनुपादेव और ग्रन्तिम दो को उपादेय माना है।”' योगसूत्र में ही स्वरूप-दृष्टि से 
१ उम्रास्वाति, तत्त्वाथंसूत्र, ६२७ 
२ श्रग्रं मुबम्‌ । एकमग्रमस्पेत्येराग्र: । नानार्थावलम्बनेन चित्ता परिस्पन्दवतो, तस्या भ्रन्याशेषमुखेभ्यों व्यावत्त्ये 
एकस्मिस्नग्र नियम एकाग्रचिस्तानिरोध इत्युच्यते। प्रनेन ध्यानं स्वरूपमुक्‍तं भवति । 
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श्राचार्य उमास्वाति, तत्त्वायंसूत्र, ६४२८ 
आचाये कुन्दकुन्द, भावष्राभूत, गाथा १२१-१२२ 
योगीरदु, परमात्मप्रकाश, पहला दूहा, संस्कृत-छाया 
१० पातञ्जल योगसृत्र, १॥१ का व्यास-भाष्य 
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भ्रध्याय] जत-समाधि और समाधिमरण [६ 


चित्तवृत्तियों के दो भेद माने गए हैं--विलप्ट और अक्लिष्ट। विलष्ट क्लेश की और अव्लि-ट ज्ञान की कारण है।' बौढ़ों 
ने इन्हीं को कुशल और अ्रकुशल के नाम से पुकारा है। इनमें कुशल में होने वाला ध्यान ही समाधि' हो सकेगा, श्रकुणशल 
वाला नहीं। 


समाधि के भेद और उनका स्वरूप 


जन शास्त्रों में समाधि के दो भेद किये गए हैं-- सविकल्पक और निविकल्पक | सविकल्पक समाधि सालम्ब 
होती है और निविकल्पक निरवलम्ब। सालम्ब में मन को टिकने के लिए सहारा मिलता है, जब कि निरवलम्ब में उसे 
ग्रनाधार में ही लटकना होता है। चंचल मन पहले तो किसी सहारे से ही टिकना सीखेगा, तब कही निराधार में भी ठहर 
सकने योग्य हो सकेगा श्री योगीन्दु के मतानुसार जिस चिन्ता का समूचा त्याग मोक्ष को देने वाला है, उसकी प्रथम 
अवस्था विकल्प-सहित होती है। उसमें विषय-कषायादि अशुभ ध्यान के निवारण के लिए और मोक्ष-मार्ग में परिणाम 
दृढ़ करने के लिए ज्ञानी जन जो भावना भाते हैं, वह इस प्रकार है--“चतुर्गति के दु:खों का क्षय हो, अप्टकर्मो का क्षय हो. 
ज्ञान का लाभ हो, पञ्चम गति में गमन हो, समाधि में मरण हो और जिनराज के गुणों की सम्पत्ति मुभक) प्राप्त हो! * 
यह भावना चौथे, पाँचवें और छठे गुणस्थान में ही की जाती है, श्रागे नहीं। सालम्ब समाधि में मन को टिकाने के 
लिए तीन रूपों की कल्पना की गई है--पिण्डस्थ, पदस्थ और रूपस्थ । शरीर-युक्त आत्मा पिण्डस्थ, प७च परमेष्ठी और 
ग्रोंकारादि मंत्र पदस्थ तथा अहंन्त रूपस्थ कहे जाते हैं।” आचार्य देवसेन ने स्पष्ट कहा है कि सर्वसाधारण के लिए 
निरवलम्ब ध्यान सम्भव नहीं, अतः उसे सालम्ब ध्यान करना चाहिए ।* 

सालम्ब समाधि का प्रारम्भिक रूप सामायिक है। सामायिक का अर्थ अरिहंतादि का नाम लेना और किसी 
मन्त्र का जाप जपना-मात्र ही नहीं है; अपितु वह एक ध्यान है, जिसमें यह सोचना होता है कि यह संसार चतुर्गतियों 
में भ्रमण करने वाला है; ग्रशरण, भ्रशुभ, अनित्य और दुःख-रूप है। मुर्े इससे मुक्त होना चाहिए ।* सामायिक का लक्षण 
बताते हुए एक आचार्य ने कहा है : 

समता सर्वभूतेषु संयम: शुभभावना । 
श्रात्त रोद्रपरित्यागस्तद्धि सामायिक ब्रतम्‌।॥। 

श्रर्थात्‌, जिस ब्रत में सब प्राणियों में समता-भाव, इन्द्रिय-संयम, शुभ भावना का विकास तथा आत्त और रोद्र 
ध्यानों का त्याग किया जाता है, वह सामायिक ब्रत कहलाता है। सामायिक्र के पाँच अतिचार हैं--मन-वचन-काय का 
असत्‌-प्रयोग, अनुत्साह और अनैकाग्रता । इनसे सामायिक में दोष उत्पन्न हो जाते हैं। इस भाँति एकाग्रता सामायिक का 
गुण और अनैकाग्रता दोष है । इसी एकाग्रता क विकसित रूप समाधि का मूलाधार है। वास्तव में सामायिक गृहस्थ श्रावकों 
का एक ब्रत है । आचाय॑ कुन्दकुन्द ने इसे शिक्षा-ब्रतों में गिना है।' स्वामी कात्तिकेय ने अपने अनुप्रेक्षा' नामक प्रसिद्ध अन्ध में 
गृहस्थ के बारह धर्मों में सामायिक को चौथा स्थान दिया है। आचार्य उमास्वति, समन्तभद्र, जिनसेन, सोमदेव, देवसेन, 
अमितगति, अमृतचन्द्र, आचार्य वसुनन्दि और पण्डित प्रवर ग्राशाधर ने भी सामायिक के महत्त्व को स्वीकार किया है। 
१ देखिये वही, १।५ का व्यास-भाष्य 
२ आचाय योगीनदु, परमात्मप्रकाश, पं० जगदीशचन्द्र-कृत हिन्दी-श्रनुवाद, पृु० ३२७-२८ 
३ श्राचार्य वसुनन्दि, वसुनन्दिश्रावकाचार, गाथा ४५६, ४६४, ४७२-७५, भारतीय ज्ञानपीठ, काशो, 

वि० सं० २००६ 

४ आचाये देवसेन, भावसंग्रह, गाथा ३८२, २८८; मणिकचन्द्र दिगम्बर जेन ग्रन्यमाला, बस्बई, १६२१ ई+। 
५ श्राचाय्य समन्‍्तभद्द, समीचीन धमंशञञास्त्र, ५५१४, पु० १४१; बोर-सेवा मन्दिर, दिल्‍ली, १६५४ ई० 
६ देखिये वही, ५।१५, १० १४१२ 
७ झ्ाचाय॑ कुन्दकुन्द, चरित्तपाहुड, गाथा २६ 


१० ] झ्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्‍्दन प्रन्य [ चतुथ 


उन्होंने यहाँ तक कहा है कि सामायिक में स्थित गृहस्थ सचेलक मुनि के समान होता है।' सामाथिक कम-से-कम दो घड़ी या 
एक मुहृत्त (अड़तालीस मिनट) तक करनी चाहिए।* 

निविकल्पक समाधि में मन को टिकाने के लिए किसी झ्रालम्बन की आवश्यकता नहीं होती । यहाँ तो रूपातीत' 
का ध्यान करना होता है शरीर के जाल से पृथक्‌ शुद्धात्मा अथवा भगवान्‌ सिद्ध ही ूपातीत' कहलाते हैं । उन पर 
जब मन ठहर उठता है, तभी निविकल्पक समाधि का प्रारम्भ समभना चाहिए । आचार्य योगीन्दु ने निविकल्पक समाधि 
की परिभाषा बतलाते हुए लिखा है--सयलवियप्पहं जो विलड परम समाहि भरण्णति। तेण सुहासुह भावड़ा भुणि 
सयलवि मेल्लंति ।” अर्थात्‌, सकल विकल्पों का विलीन होना ही परम समाधि है; इसमें मुनिजन शुभ और अशुभ भावों 
का परित्याग कर देते हैं। अपने इसी मत की पुष्टि करते हुए आचार्य ने एक-दूसरे स्थान पर कहा कि “जब तक समस्त 
शुभाशुभ परिणाम दूर न हों, मि्ें नहीं, तब तक रागादि विकल्प-रहित शुद्ध चित्त में सम्यग्दर्शन ज्ञान-चारित्र रूप शुद्धोप- 
योग जिसका लक्षण है, ऐसी परम समाधि इस जीव के नहीं हो सकती ।/* उन्होंने यहाँ तक कहा कि “केवल विषय- 
कषायों को जीतने से क्या होता है; मन के विकल्प मिटने ही चाहिए, तभी वह परमात्मा का सच्चा आराधक कहा 
जायेगा ।”* आचार्य कुन्दकुन्द ने 'घट्पाहुड' में लिखा है कि “जो रागादिक श्रन्तरंग परिग्रह से सहित हैं और जिन 
भावना-रहित द्रव्य-लिग को धार कर निग्नेन्थ बनते हैं, वे इस निर्मल जिन-शासन में समाधि और बोधि को नहीं पाते |” 
इस भाँति आचार्य कुन्दकुन्द ने रागादिक अन्तरंग परिग्रह के त्याग को समाधि के लिए झ्रावश्यक बतलाया। बाह्य ज्ञान से 
शून्य निविकल्पक समाधि में विकल्पों का आधारभूत जो मन है वह अस्त हो जाता है; अर्थात्‌ निज स्वभाव में मन की 
चंचलता नहीं रहती । जिन मुनीशव्रों का परम समाधि में निवास है, उनका मोह नाश को प्राप्त हो जाता है, मन मर जाता 
है, श्वासोच्छवास रुक जाता है और कैवल्य ज्ञान उत्पन्न हो जाता है।* आचार समन्‍्तभद्र ने यह स्वीकार किया है : 

स्वदोषमूलं॑ स्वसमाधितेजसा, निनाय यो निर्देयभस्मसात्करियाम्‌ । 
जगाद तत्त्वं जगतेडथिनेषञज्जलता, बभूव च ब्रह्मपदामृतेश्वर: ॥ 

अर्थात्‌ूसमाधि-तेज से अपने आत्म-दोबों के मुल कारण को निर्देयतापूर्वक भस्म कर यह जीव ब्रह्म-पदरूपी ग्रमृत 
का स्वामी हो सकता है। 

योगसूत्र में समाधि की परिभाषा लिखते हुए कहा गया है--तदेवाथंसात्रनिर्भासं स्वरूपशुन्यमिव समाधिः:।' 
अर्थात्‌, ध्येयाकार निर्भास ध्यान ही जब ध्येय स्वभावावेश से अपने ज्ञानात्मक स्वभाव शून्य के समान होता है, तब उसे 
समाधि कहते हैं।''* ध्यान करते-करते जब हम झात्म-विस्मृत हो जायें, जब केवल ध्येय-विषयक सत्ता की ही उपलब्धि 


१ आ्राचार्य समन्तभद्र, समी चीनधर्मशास्त्र, ५५१२, पु० १३६, वीर-सेवा मन्दिर, दिल्‍ली, १६५५ ई० 
२ वसुतन्दिश्चावकाचार की प्रस्तावना, पं० हीरालाल-कृत, पृ० ५५, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 
ह वण्णरस-गंघ-फार्सेह वज्जिश्नो णाण-दंसण सरूवो । 
जंकाइज्जद एवं तं॑ भाणं रूव रहियं ति ॥४७६॥ 
--वसुनन्दि, वसुनन्दिश्रावकाचार, पं० हीरालाल सम्पादित, पृ० २८०, भारतीय ज्ञानपोठ, काशी 
४ झाचाये योगीनदू, परमात्मप्रकाश, डा० ए० एन० उपाध्ये-सम्पादित, दोहा १६०, पु० ३२८, प० श्रु०प्र> मंडल, बम्बई 
५ देखिये बही, दोहा १६४, पृ० ३३२ 
६ देखिये बही, दोहा १६२, पृ० ३३१ 
७ श्राचार्य कुन्दकुन्द, घटपाहुड, भावपाहुड, ७२वों गाथा, पु० ७८, प्रकाशक बाबू स्रजभान वकोल, देवबंद, 
८ भ्राचायें योगीन्दु, परमात्मप्रकाश, डा० ए० एन० उपाध्ये-सम्पादित, दोहा १६२, पृ० ३०६, बम्बई 
€ आचायें समन्‍्तभद्र, स्वयम्भू-स्तोत्र, १४३, वीर-सेवा मन्दिर, सरसावा 
१० देखिये योगसुत्र, ३।३ 
११ योगसूत्र ३१३का व्यास-भाष्य 


प्रध्याय ] जेन-समाधि श्र समाधिमरण [ ११ 


होती रहे तथा अपनी सत्ता विस्मृत हो जाये, और ध्येय से अपना पृथक्त्व ज्ञानगोचर न हो, तब ध्येय विषय पर उस प्रकार 
का चित्तस्थ॑य ही समाधि है।' इसमें ध्येय की सत्ता प्रतिभासित होती है। अतः वह सालम्ब, सबीज और सविकल्पक 
समाधि कहलाती है। विषय-भेद से यह समाधि--रूपरसादिग्राह्म विषयक, अहड्डारादिग्रहण विषयक, अहेमत्त्वमात्र- 
गृहीतृपदस्थ विषयक तीन प्रकार की कही जाती है, जो जैनों के पिण्डस्थ, पदस्थ और रूपस्थ से मिलती-जुलती है। सब वृत्तियों 
के निरुद्ध होने पर संस्क्रार-शेव रूत-समाधि असंग्रज्ञात समाधि कही जाती है।' इसका साधन परवेराग्य है; क्योंकि 
सालम्ब श्रमभ्यास इसका साधन नहीं हो सकता । विराम का कारण परवैराग्य, वस्तुहीन आलम्बन के सहारे प्रवृत्त होता 
है। उसमें कुछ भी चिन्त्य पदार्थ नहीं रहता। वह गअर्थ-शुन्य है और उसका गअम्यासी चित्त निरालम्ब और अभावापन्न- 
सा होता है। इस प्रकार की निर्बीज समाधि ही असंप्रज्ञात समाधि कही जाती है।* इसे ही जैन लोग निविकल्पक समाधि 
कहते हैं। समाधि का यह द्विविध वर्गीकरण बौद्धों में 'उपचार' और 'अर्पणा' के नाम से स्वीकार किया गया है। विसुद्धि- 
मग्ग' में उपचार-समाधि की परिभाषा लिखी है--कुसलचित्तेकग्गता समाधि:*; ---कुशलतित्त में, भ्र्थात्‌ शुद्ध आत्मा 
में, मन के एकाग्र होने को समाधि कहते हैं। इस सूत्र की व्याख्या से स्पब्ट है कि यह सालम्ब समाधि है। व्याख्या इस 
प्रकार है--एका रम्मणे चित्ततेतसिकानं सम सम्पा च श्राधानं समाधानम्‌*; अर्थात्‌, एक आलम्बन में चित्त और चित्त 
की वृत्तियों का समान और सम्यक्‌ स्थित होना समाधान है ।--समाधानट्ठेन समाधिः; अर्थात्‌ समाधानार्थ ही समाधि 
है। यहाँ 'एकारम्मणे' के द्वारा आलम्बन की बात स्पष्ट ही भलकती है| अपंगा-समाधि वह है, जिसमें ग्रालम्बन के भान 
को आवश्यकता नहीं होती और मन निरवलम्ब में ही टिकता है। 

जैन आचार्यों ने योगसूत्र की भाँति, नित्रिकल्पक समाधि में आात्मविस्मुत हो जाने की बात स्वीकार नहीं की। 
वहाँ तो योगी सोता नहीं, अपितु जागरूक होता है । वह मोक्ष तक की इच्छा-कामनाओं को छोड़कर अपने शुद्ध आत्म- 
स्वरूप को प्राप्त कर लेता है। आत्म-विस्मृति गीता की 'समाधि' में भी नहीं होती । श्री अरविन्द ने लिखा है, “समा- 
घिस्थ मनुष्य का लक्षण यह नहीं है कि उसको विषयों, परिस्थितियों, मनोमय और अन्नमय पुरुष का होश ही नही रहता 
और शरीर को जलाने तथा पीड़ित करने पर भी इस चेतना में लौटाया नहीं जा सकता, जैसा कि साधारणतया लोग 
समभते हैं; इस प्रकार की समाधि तो चेतना की एक विशिष्ट प्रकार की प्रगाढ़ता है; यह समाधि का मूल लक्षण नहीं | 
समाधि की कसौटी है---सब कामनाओों का बहिष्कार, किसी भी कामना का मन पर चढ़ाई न कर सकना; और यह वह 
आन्तरिक अवस्था है जिससे स्वतन्त्रता उत्पन्न होती है। आत्मा का आनन्द अपने ही श्रन्दर जमा रहता है और मन 
सम, स्थिर तथा ऊपर की भूमिका में ही अवस्थित रहता हुआ आकर्षणों और विकषंणों से तथा बाह्य जीवन के घड़ी- 
घड़ी बदलने वाले आलोक, अ्न्धका र, तुफानों तथा भंभटों से निलिप्त रहता है।' यौगिक समाधि से गीता की समाधि 
स्वेथा भिन्‍न है। गीता में कर्म सर्वोच्च भ्रवस्था तक पहुँचने का साधन है और मोक्ष-लाभ कर चुकने के वाद भी वह बना 
रहता है; जब कि राजयोग में सिद्धि के प्राप्त होते ही कर्म की कोई आवश्यकता नहीं रह जाती ।” 

पातञ्जल समाधि में पवन को वाञ्छापूर्वक अ्रवरुद्ध करना पड़ता है ; किन्तु जेनों के ध्यानी मुनियों को पवन 
रोकने का यत्न नहीं करना पड़ता । बिना ही यत्न के पवन रुक जाता है और मन अचल हो जाता है--ऐसा समाधि का 
प्रभाव है। पातञ्जल योग में समाधि को शृन्य-रूप कहा है, किन्तु जैन ऐसा नहीं मानते; क्योंकि जब विभावों की शुन्यता 
१ पातञझजल योगदर्शन, भगी रथ मिश्र-सम्पादित, श्रीमद्हरिहरानन्द-कृत हिन्दी-व्याख्या, पृ० २१४, लखनऊ बि० बि० 
२ देखिये योगसूत्र, ११८ 
३ देखिये, योगसृत्र, ११८ का व्यास-भाष्य 
४ झाचायें बुद्धघोष, विसुद्धि मग्ग, कौसाम्बीजी की दीपिका के साथ, तृतीय परिच्छेद, पृ० ५७ 
५ ग्राचार्य बुद्धघोष, विसुद्धिमग्ग, तृतीय परिच्छेद, पृ० ५७ 
६ अरविन्द, गीता-प्रबन्ध, प्रथम भाग, पृ० १८७- १८८ 
७ देखिये, वही, पृ० १३३ 
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हो जायेगी, तब वस्तु का ही अभाव हो जायैगा। योगसूत्र में अम्बर का अर्थ आकाश लिया गया है, तब जैनों ने आत्म- 
स्वरूप को अम्बर, अर्थात्‌ शुन्य, कहा है। “जेसे आकाश्ष द्रव्य सब द्रव्यों से भरा हुग्रा है, परन्तु सबसे शून्य अपने 
स्वरूप में है, उसी प्रकार चिद्रप आत्मा रागादि सब उयाधियों से रहित है, शुन्य-रूप है, इसलिए आकाश शब्द का ग्र्थ शुद्ध 
आत्म-स्वरूप लेना चाहिए ।”* 


समाधि और भक्त 


योगसूत्र में ईश्वर-प्रणिधान को ही समाधि का कारण माना है।* ईश्वर का अर्थ है 'पुरुष-विशेष', जो पूर्वजों 
का भी गुरु है और जिसमें निरतिशय सर्वज्ञ के बीज सर्देव प्रस्तुत रहते हैं । प्रणिधान का ग्र्थ है--भक्ति | ईश्वर की भक्ति 
से समाधि के मार्ग में आने वाली सभी बाधाएं शान्त हो जाती हैं। प्रणव का जाप, भन्‍त्रोच्चारण और ग्रर्थ-भावन इसी 
ईइ्वर-भक्ति के द्योतक हैं।” गीता में भी भक्ति को योग की प्रेरणा-शक्ति के रूप में स्वीकार किया गया है। गीता की 
व्याख्या करते हुए श्री ग्ररविन्द ने लिखा है, “यह योग उस सत्य की साधना है, जिसका ज्ञान दर्शन कराता है और इस 
साधना की प्रेरक गक्ति है---एक प्रकाशमान भक्ति, एक शान्त या उम्र आत्मसमर्यण का भाव--उन परमात्मा के प्रति, 
जिल्हें ज्ञान पुरुषोत्तम के रूप में देखता है।* जन शास्त्रों में धम्यं ध्यान के चार भेद किये गए है जिनमें सबसे पहला है 
आज्ञा-विचय' ।* विवेक और 'विचारणा'विचय के पर्यायवाची नाम हैं। आज्ञा-विचय का अर्थ है--भगवान्‌ जिन की 
आज्ञा में अटूट श्रद्धा करना। आज्ञा सर्वज्ञ-प्रणीत आगम को कहते हैं। आचार्य पूज्यपाद ने कहा है, नान्यथावादिनों 
जिनाः इति गह॒नपदा ये अ्रद्धानाद व धारणमाज्ञाविचय: । अर्थात्‌ भगवान्‌ जिन अन्‍्यथावादी नहीं होते; इस प्रकार गहन 
पदार्थ के श्रद्धान द्वारा अर्थ का ग्रवधारण करना आज्ञा-विचय धर्म्य ध्यान है । ग्राज्ञा-विचय के दूसरे अ्र्भ का उद्भावन करते 
हुए आचार्य ने कहा है, “भगवान्‌ जिन के तत्त्व का समर्थन करने के लिए जो तक॑, नय और प्रमाण की योजना-रूप 
निरन्तर चिन्तन होता है, वह सर्वज्ञ की आज्ञा को प्रकाशित करने वाला होने से आज्ञा-विचय कहलाता है।” प्रत्येक 
दशा में भगवान्‌ जिन और उनकी आज्ञा पर पूर्ण श्रद्धा की बात है। इस भाँति धर्म्य ध्यान, जिसे मोक्ष-मार्ग का साक्षात्‌ 
हेतु कहा गया है, भगवान्‌ जिन में श्रद्धा करने की बात कहता है। यह बात गीता के आत्म-समर्पण तथा पातञड्जल योग 
के ईश्वर-प्रणिधान से किसी दशा में कम नहीं है। तीनों ही भक्ति और समाधि के स्थायी सम्बन्ध की घोषणा करते हैं । 

सालम्ब समाधि के प्रकरण में रूपस्थ ध्यान की बात कही जा चुकी है। समवशरण में विराजित भगवान्‌ 
अहेन्त ही रूपस्थ हैं। रूपस्थ इसलिए हैं कि उनके रूप है और आकार है। रूपस्थ ध्यान में, ऐसे 'रूपस्थ' पर मन को 
टिकाना होता है। किन्तु इसके पूर्व मन का उधर भुकना अनिवार्य है, और मन श्रद्धा के बिता नहीं भुक सकता; ग्रतः 
मन की एकाग्रता के पूर्व श्रद्धा का हता अनिवार्य है। अहँन्‍्त की पूजा, स्तुति आर प्रार्थना आदि में लगी हुई एकाग्रता 
और इस ध्यान वाली एकाग्रता में बाह्य रूप से कुछ भी अन्तर हो; किन्तु दोनों ही के मूल में अगाध श्रद्धा की भूमिका 
है। श्रद्धा भक्ति-रस का स्थायी भाव है। पदस्य ध्यान में एक अक्ष र को आदिलेकर अनेक मन्त्रों का उच्चारण करते हुए 
पंच परमेष्ठी' का ध्यान किया जाता है। भन्‍त्रों के उच्चारण की एकतानता में आराध्य के प्रति मन की जो एकाग्रता पुष्ट 
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होती है, वह ध्यान वाली एकाग्रता से कम नहीं है । मन्त्रोच्चारण, स्तुति-स्तवन, पूजा-ग्र्चा और ध्यान आदि सभी भक्ति 
की विभिन्‍न गैलियाँ हैं, जो श्रद्धा के प्रेरणा-त्रोत से ही सदेव सञ्वालित होती हैं । 

सामायिक भी एक प्रकार का ध्यान है, जिसका निर्देशन उन गृहस्थ श्रावकों के लिए हुआ है, जो साधु नहीं हो 
सके हैं। श्रावक के शिक्षात्रतों में इसका प्रथम स्थान है। सामायिक के स्वरूप से स्पष्ट है कि वह भक्ति का ही एक अंग-मात्र 
है। सामायिक में भी, गृहस्थ श्रावक को अपना मन' पंत्र परमेष्ठी पर केन्द्रित करना पड़ता है। 'चरित्तपाहुड' की छुब्वीसवीं 
गाथा का हिन्दी-अनुवाद करते हुए पं० जयचन्द छावड़ा ने लिखा है, सामायिक अर्थात्‌ राग-द्वेष को त्याग कर, गृहारम्भ- 
सम्बन्धी सर्व प्रकार की पाप-क्रिया से निवृत्त होकर, एकान्त स्थान में बेंठकर अपने आत्मिक स्वरूप का चिन्तवन करना व 
पंच परमेष्ठी का भक्ति-पाठ पढ़ना, उनकी वन्दना करना, यह प्रथम शिक्षा-त्रत है ।' इस प्रकार आचार्य वसुनन्दि ने जिन- 
धर्म और जिन-वन्दना * को सामायिक कहा है और आचार श्रुतसागर ने समता के चिन्तवन को सामायिक कहा है। आचार्य 
अमितगति सूरि के 'सामायिक-पाठ' में निबद्ध इलोक भवित के ही निदर्शंक हैं । एक स्थान पर उन्होंने लिखा है, “जैसे अ्रन्ध- 
कार-समूह सूर्य को छ भी नहीं पाते, वैसे ही करमं-कलंक जिसके पास फटक भी नहीं सकते, ऐसे नित्य और निरझ्जन भगवान्‌ 
की शरण में मैं जाता हूँ। एक दूसरे स्थान पर उन्होंने भगवान्‌ को हृदय में स्थापित करने की भावना भाते हुए लिखा 
है, “बड़े-बड़े मुनियों के समूह जिसका स्मरण करते हैं, सब नर और देवताओं के इन्द्र जिसकी स्तुति करते हैं तथा वेद 
और पुराण ज्ञास्त्र जिसके गीतों को गाते हुए नहीं रुकते, ऐसे देवों के देव भगवान्‌ हमारे हृदय में विराजमान हों।* 


समाधिमरण और उसके भेद 


समाधिमरण दो शब्दों, समाधि और मरण, से मिलकर बना है। इसका श्रर्थ है--समाधिपूर्वक मरना । शद्ध 
आत्मस्वरूप पर मन को केन्द्रित करते हुए प्राणों का विसजेव समाविमरग कहलाता है। सभी धर्मों के आचारयों ने जोव 
के अन्त-काल की अत्यधिक महत्त्व दिया है। जैन आचार्यों ने तो यहाँ तक लिखा है कि जीवन-भर की तपस्या व्यर्थ हो 
जाती है, यदि अन्त समय में राग-द्वेष को छोड़कर समाधि धारण न को। आचार्य समन्तभद्र का कथन है--प्रन्त क्रिया- 
घिकरणं तपःफल सलकदर्शिनः स्तुव॒ते। तस्माद्यावद्धिमवं समाधिमरणे प्रयतितव्यम्‌। अर्थात तप का फल अन्‍्तक्तिया 
के आधार पर अवलम्बित है, ऐसा सव्वंदर्णी सर्वज्ञ देव ने कहा है। इसलिए यथासामथ्यं समाधिमरण में प्रयत्नगील होना 
चाहिए। श्री शिवायकोटि ने भगवती-ग्राराधना' में लिखा है--सुचिरामिवणि र दिचारं विहरित्ता णाण दंसण चरित्ते। 
मरणे विराधयित्ता श्रनंतसंसारिश्रो दिट्वो। अर्थात्‌ दशशन, ज्ञान और चरित्र-रूप धर्म में चिरकाल तक निरतिचार 
प्रवृत्ति करने वाला मनुष्य भी यदि मरण के समय उस धर्म की विराधना कर बंठता है, तो वह संसार में अनन्त काल तक 


१ श्राचाये कुलदकुन्द, घटपाहुड में चरित्तपाहुड, २६वीं गाथा का हिन्दी-अ्रनुवाद, प्रकाशक सूरजभान वकील, देवबंद 
२ श्राचाय वसुनन्दि, वसुनन्दिश्रावकाचार, गाथा २७४-७५, पृ० १०७, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 
३ देववर्दनायां निःसंक्‍्लेशं सर्वप्राणिसमताचिन्तनं सामायिकमित्यय: । 
--आचरर्य श्रुतसागर, तत्त्वाथंवृत्ति, ७३२१ का भाष्य, पृ० २४४, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 
४ न स्पृइयते कमंकलड्धूदोषे:, यो ध्वान्तसंघेरिव तिग्मरव्मि: । 
निर|ज्जनम्‌ नित्यमनेकमेक म्‌, त॑ देवसाप्तं शरणं प्रपद्य ॥। 
--अश्रमितमतिसूरि, सामायिक पाठ, ब्रह्मचारी शीतलप्रसाद जेन-सम्पदित, १८वाँइलांक, पृ० १७, धर्मपुरा, बेहली 
५ यः स्मयेते सर्व॑मुतीरद्रवुस्दे,, य: स्तयते सर्वंनरामरेन्द्रें:। 
यो गीयते वेद राणशास्त्र: , स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥ 
-“देखिये वही, १२वाँ, इलोक, पृ० १४ 
६ झ्राघाये समन्‍्तभद्र, समीचीनधमंशास्त्र, ६१२, पृ० १६३, वीर-सेवा मन्दिर, दिल्‍ली 
७ शिवारयकरोटि, भगवती-प्राराधता, गाया १५, मुनि श्रनन्तकोति दिगम्बर जन प्रन्थमाला, हीराबाग, बम्बई 


१४ ] श्राचायेश्री तुलसी अ्रभिनरदन ग्रन्थ [ चतुर् 


घूम सकता है । समाधिमरण का विधान सभी के लिए है। 
समाधिमरण के पाँच भेद हैं--पण्डितपण्डित, पण्डित, बालपण्डित, बाल और बाल-बाल। इनमें से प्रथम 


तीन अच्छे और अवशिष्ट दो बुरे हैं। बाल-बाल मरण मिथ्यादृष्टि जीवों के, बाल-मरण अविरत सम्यरदृष्टियों के, बाल- 
पण्डित मरण वेशब्रतियों (श्रावकों ) के, पण्डित-मरण सकल संयमी साधुझों के और पण्डितपण्डित-मरण क्षीणकषाय 
केवलियों के होता है। पण्डितमरण के भी तीन भेद हैं--पहला “भक्त-प्रत्याख्यान' कहलाता है। भक्त नाम भोजन का 
है, उसे शने:-शने: छोड़ कर जो शरीर का त्याग किया जाता है, उसे भक्त-प्रत्याख्यान मरण कहते हैं। भक्त-प्रत्याख्यान 
करने वाला साधु अपने शरीर की सेवा-टहल या वैय्यावृत्त्य स्वयं अपने हाथ से भी करता है, और यदि दूसरा करे, तो 
उसे भी स्त्रीकार कर लेता है। दूसरा 'इंगिनीमरण' है; जिसमें और तो सब “भक्त-प्रत्याख्यान' के समान ही होता है, 
किन्तु दूसरे के द्वारा वेय्यावृत्त्य स्वीकार नहीं की जाती । तीसरा 'पादोपगमन मरण' है। इसे धारण करने वाले के लिए 
किसी प्रकार की वैय्यावृत्त्य का प्रइन ही नहीं उठता । इसमें तो मरण-पर्यन्त प्रतिमा के समान किसी शिला पर तदवस्थ 


रहना होता है।' 
सहलेखना की व्याख्या 


'समाधि-मरण' के अर्थ में ही सल्लेखना' का प्रयोग होता है। सल्‍लेखना पद 'सत” और लिखना' दो शब्दों से 
मिल कर बना है। सत्‌ का भ्र्थ है सम्यक और लेखना का अर है कृआ करना; अर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकार से कृश करना । 
बुरे को ही क्षीग करने का प्रयास किया जाता है, अच्छे को नहीं। जैन सिद्धान्त में काय और कषाय को गत्यधिक बुरा 
कहा गया है, अ्रतः उन्हें कृध करना ही सललेखना है। आचार पूज्यपाद ने 'सम्यक्कायक्षायलेखना' को और आचार्य 

श्रुतसागर ने सत्‌ सम्यक्‌ लेखता कायस्य कषायाणां च कृशोकरणं तन्‌ऋरणं को सल्लेखना कहा है। 

मरण-काल के उपस्थित होने पर ही सल्लेखना धारण की जाती है। आचार्य उमास्वाति ने लिखा है--भार- 
णान्तिकीं सललेखनां जोषिता”* अर्थात्‌ मरण-काल आने पर गृहस्थ को प्रीतिपूर्वक सललेखना धारण करनी चाहिए। 
श्री उमास्वाति के इस सूत्र पर आचाये पूज्यपाद की 'सर्वार्थसिद्धि', भट्टाकलंक की “राजवात्तिक' और श्रुतसागर सूरि 
की 'तत्त्वाथ॑वृत्ति' भाष्य-रूप में देखी जा सकती हैं। वहाँ इस सूत्र के प्रत्येक पद की व्याख्या विस्तारपूर्वक की गई है । 
सभी ने जोषिता' का प्रतिपादन प्रीतिपूवंक धारण करने के अर्थ में ही किया है। आचार्य समन्तभद्र ने 'रत्नकरण्ड- 
श्रावकाचार' में लिखा है--उपसग दु्भिक्षे जरसि रुजायां च निःप्रतोकारे। धर्माय तनुविमोचनमाहु: सल्लेखनामार्या:।* 
अर्थात्‌, प्रतिकार-रहित झसाध्य दशा को प्राप्त हुए उपसर्ग, दुर्भिक्ष, जरा तथा रोग की दशा में और ऐसे दूसरे किसी कारण 
के उपस्थित होने पर जो धर्मार्थ देह का संत्याग है, उसे सल्लेखना कहते हैं । 

काय और कषाय को क्षीण करने के कारण सललेखना दो प्रकार की होती है--काय-सल्लेखना, जिसे बाह्य 
सललेखना भी कहते हैं; और कषाय-सल्लेखना, जिसे आम्यन्तर सललेखना कहते हैं । श्री शिवायंकोटि ने भगवती-आरा- 
धना' में लिखा है--(वं कदपरिकम्मों भ्रब्भंतर बाहिरम्मि सल्लिहणें। संसार मोक्खबुद्धी, सब्बंवरिल्लं तवं कुणदि॥। 
अर्थात्‌ 'ऐसे ग्राभ्यन्तर सललेखना और बाह्य सललेखना ताके विषय बंध्या है परिकर जाके, अर ससार ते छूटने की है 
बुद्धि जाकी, ऐसा साधु सो सर्वोत्कृष्ट तप क्‌ करे है ।”* इन्हीं दो भेदों का निरूपण करते हुए आचाये पुज्यपाद का कथन 





१ समाधिमरण के भेंदों के लिए देखिये, वटुकेरि-कृत मूलाचार और शिवायकोटि-कृत भगवती-श्राराधना 

२ आझाचाये पूज्यपाद, सर्वार्य सिद्धि, ७४२२ का भाष्य, पृ० ३६३, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 

३ श्राचारय श्रुतसागर, तत्त्वायंवृत्ति, ७४२२ की भाष्य, पृ० २४६, भा रतोय ज्ञानपीठ, काशी 

४ झाचाय उमास्वाति, तत्त्वाथ॑सूत्र, पं ० कंलाशचन्द सम्पादित, ७।२२, पृ० १६८, चौरासो, मथुरा 

भ आचाये समन्तभद्र, समीचोन घमंद्यास्त्र, ६११, पृ० १६० 

६ शिवायंशोटि, भगवतो-भ्राराधना, हिन्दी-अनुवाद सहित, गाया ७५, पु० ४०, अ्रनन्तकी ति प्रन्थभाला, हौराबाग, बस्नई 


अध्याय | जेन समाधि और समाधिमरण [ १५ 


है--कायस्य ब।ह्यस्याभ्यन्तराणां च कधायाणगां तत्कारणहापन क्रमेण सम्यस्लेलना सल्लेखना' अर्थात्‌, बाहरी जरीर 
और भीतरी कषायों को पृष्ट करने वाले कारणों को शनेः:-शने: घटाते हुए, उनको भने प्रकार कृश करना सल्लेखना है। 
आचाय॑ श्रुतसागर ने तो स्पष्ट ही कहा है--झायस्य लेखना बाह्मयसल्लेखना। कषायाणां सललेखना श्रभ्यन्तरा सल्ले- 
खना अर्थात्‌ काय की सल्लेखना वाह्य सल्लेखना और कषायों की सल्लेखना आम्यन्तर सल्लेखना कही जाती है। 
काय बाह्य है और कषाय आनन्‍्तरिक । 

आचाय॑ कुन्दकुन्द ने शिक्षात्रतों के चार भेद माने हैं, जिनमें चौथी सल्लेखना है।? श्री शिवाय कोटि, देवसेना- 
चार्य, जिनसेनाचायय और वसुनन्दि सैद्धान्तिक ने भी सललेखना को शिक्षात्रतों में ही शामिल किया है। दूसरी ओर, 
आचार्य उमास्वाति ने संल्लेखना को शिक्षात्रतों में तो क्या, श्रावक के बारह ब्रतों में भी नहीं गिना और एक पृथक धर्म 
के रूप में ही उसका प्रतिपादन किया । आचार्य समन्तभद्र, पूज्यपाद, अकलंकदेव, विद्यानन्दी सोमदेवसूरि, भ्रमितगति 
और स्वामी कातिकेय आदि ने ग्राचार्य उमास्वाति के शासन को स्वीकार किया है। इन आचार्यों का कथन है कि शिक्षा 
अभ्यास को कहते हैं और सल्लेखना म रण-समय उपस्थित होने पर धारण की जाती है, अतः उसमें अम्यास का समय ही 
नहीं रहता; फिर शिक्षा-ब्रतों में उसकी गणना क्योंकर सम्भव हो सकती है ? इसके झ्तिरिक्त, यदि सललेखना को श्रावक 
के बारह ब्रतों में गिना जाये तो श्रावक को आगे की प्रतिमाएं धारण करने के लिए जीवनावकाश ही न मिल सकेगा। 
सम्भवतः इसी कारण श्री उमास्वाति आदि आचार्यों ने सल्लेखना को श्रावक-ब्रतों से पृथक्‌ धर्म के रूप में प्रतिपादित 


किया है। 


सललेखना श्रौर समाधिमरण 


जन शास्त्रों के अनुसार सललेखना और समाधिमरण पर्यायवाची शब्द हैं। दोनों की क्रिया-प्रक्रिया और नियम- 
उपनियम एक-से हैं । आचार समन्तभद्र ने 'रत्नकरण्डश्रावकाचार' के छठे अब्याय की पहली कारिका में सल्लेखना का 
लक्षण लिखा, और दूसरी कारिका में उमी के लिए समाधिमरण का प्रयोग किया । श्री शिवायकोटि की 'भगवती-आररा- 
धना' में, अनेक स्थानों पर सल्लेखना और समाधिमरण का प्राय: एक ही भ्रर्थ में प्रयोग किया गया है। झ्राचार्य उमा- 
स्वाति ने श्रावक और मुनि, दोनों ही के लिए सललेखना का प्रतिपादन कर, मानों सल्लेखना और समाधिरण का भेद ही 
मिटा दिया है। किन्तु आचार्य कुन्दकुन्द समाधिमरण साधु के लिए और सल्लेखना गृहस्थ के लिए मानते थे। यह सच है 
कि 'मृत्यु' समय एक साधु, शुद्ध श्रात्मस्वरूप पर, अपने मन को जितना एकाग्र कर सकता है, उतना गृहस्थ नहीं। इस 
समय तक साधु ग्रम्यास और वैराग्य के द्वारा समाधि धारण करने में निपुण हो चुकता है। समाधि में एकाग्रता अधिक 
है, सललेखना में नहीं । 


समाधिमरण और झात्म-वध 


भारत के कुछ विद्वान, जैन मुनि के समाधिमरण को आत्म-घात मानते हैं। आ्रात्म-घात का शाब्दिक अर्थ है 
आत्मा का घात; किन्तु जैन दर्शन ने आत्मा को शाइवत सिद्ध किया है। “आत्मा एक रूप से त्रिकाल में रह सकने वाला 
नित्य पदार्थ है। जिस पदार्थ की उत्पत्ति किसी भी संयोग से न हो सकती हो, वह पदार्थ नित्य होता है। आत्मा किसी 
१ झाचाये पुज्पपाद, सर्वार्थ सिद्धि, ७४२२, प्‌ृ० ३६३ 
२ ग्राचार्य श्रुतसागर, तत्त्वायंवृत्ति, ७४२२ का भाष्य, पृ० २४४ 
३ सामाइयं च पढम॑ विदियं च तहेव पोसहूं भणियं । 

बइय॑ अतिहि पुज्जं चउत्थ संलेहणा, भ्रन्ते ॥ 
--चरित्तपाहुड, गाथा २६, १० रे८ 

४ पं० जुगलकिशोर मुख्तार, जेनाचार्यों का शासन-भेद, पृ० ४३ से ५७ तक 





१६ ] ध्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


भी संयोग से उत्पन्न हो सकती हो, ऐसा मालूम नहीं होता; क्योंकि जड़ के चाहें कितने भी संयोग क्‍यों न करो, तो भी 
उसमें चेतन की उत्पत्ति नहीं हो सकती ।”? भावलिज्ली मुनि सर्देव विचार करता है, “मेरी आत्मा एक है, शाइवत है 
है और ज्ञान-दर्शन ही उसका लक्षण है। ग्नन्‍्य समस्त भाव बाह्य हैं। * इस भाँति नित्य आत्मा का घात किसी भी दा 
में सम्भव नहीं है । 

आत्मघात का प्रचलित अर्थ है--राग, द्वेष या मोह के कारण, विष, गस्त्र या अन्य किसी उपाय से, अपने इस 
जीवन को समाप्त कर लेना ।* किन्तु जन मुनि की समाधि न तो राग-द्वेष का परिणाम है, और न मोह का भावावेश । 
जैन आचारयों ने समाधिमरण धारण करने वाले से स्पष्ट कहा है--यदि रोगादि कष्टों से घबरा कर शी घ्र ही समाप्त होने 
की इच्छा करोगे अथवा समाधि के द्वारा इन्द्रादि पदों की अभिवाञ्छा करोगे, तो तुम्हारी समाधि विक्ृत है ।* इससे लक्ष्य 
तक न पहुँच सकोगे। मृत्यु-समय समाधि धारण करने वाले जीव का भाव अपने को समाप्त करना नहीं, अपितु शुद्ध 
आत्म-चेतन्य को उपलब्ध करना होता है। वह मृत्यु को बुलाने का प्रयास नहीं करता, अ्रपितु वह स्वयं आती है। उसका 
समाधिमरण' आने वाले के स्वागत की तैयारी-मात्र है। 

समाधिमरण में चिदानन्द को प्राप्त करने के लिए शरीर के मोह को छोड़ना होता है। किन्तु शरीर का मोह- 
त्याग और आत्मघात, दोनों एक ही बात नहीं हैं । पहले में संसार की वास्तविकता को समझ कर शरीर से ममत्व हटाने 
की बात है; और दूसरे में संसार से घबरा कर ग़रीर को समाप्त करने का प्रयास है। पहले में सात्त्विकता है, तो दूसरे 
में तामसिकता । एक में ज्ञान का प्रकाश है, तो दूसरे में ग्ज्ञान का अन्धकार । मोह-त्याग में संयम है, तो आत्मघात में 
ग्रसंयम । समाधिमरण का उद्देश्य मोह-त्याग भी नहीं, अपितु आत्मानन्द प्राप्त करना है । आत्मस्वरूप पर मन को केन्द्रित 
करते ही मोह तो स्वयं ही दूर हो जाता है ।* उसे नष्ट करने का प्रयास नहीं करना पड़ता । परम समाधि में तो सभी 
इच्छाएं विलीन हो जाती हैं, यहाँ तक कि आत्मा के साक्षात्कार की अभिलाषा भी नहीं रहती । 

इसके अतिरिक्त जैन आगममों में आ्रायु-कर्म को वहुत प्रबल माना गया है। चार घातिया कर्मों को जीतने वाले 
अहेन्त को भी आय-कर्म के बिल्कुल क्षीण होने तक इस संसार में रुकना पड़ता है। इस तथ्य को जानने वाला जैन मुनि 
आत्म-घात का प्रयत्न नहीं कर सकता । तीर्थंकर का स्पष्ट निर्देश है कि आत्मघात करने वाला नरकगामी होता है। 


जन शास्त्रों में समाधिमरण का उल्लेख 


प्राकृत भाषा के दिगम्बर प्रतिक्रमण-सूत्र' में 'पण्डितमरण' शब्द का प्रयोग हुआ है। वहाँ उसके तीन भेदों का 
भी विशद वर्णन है। यह प्रतिक्रमण सूत्र गौतम गणधर द्वारा रचित माना जाता है । 

आचारये कुन्दकुन्द ने अपनी सभी प्राकृत भक्तियों के अन्त में भगवान्‌ जिनेन्द्र से--दुक्‍्लक्खश्ो कम्मक्सझो 
बोहिलाहो, सुगइगमण्णं, समाहिमरणं जिणगुण सम्पत्ति होउ मज्क॑ के द्वारा समाधिमरण की याञ्चा की है। अनगारों की 
वनन्‍्दना करते हुए उन्होंने लिखा है, एवं मए$भित्थुया भ्रणयारा रागदोसपरिसुद्धा। संघस्स बरसमाहि मज्भवि-दुक्ख- 
१ श्रीमद्‌ राजचन्द्र, डा० जगदीशचन्द्र जेन-सम्पादित, पृ० ३०७ 
२ एगो में सास्सदो शअ्रप्पा णाण दंसण लक्खरो। 

सेसा मे बाहिराभावा सब्बे संजोगलक्खणा ॥ 





“आचार्य कुन्दकुन्द, भावप्राभत, गाथा ५६। 
३ रागढ एमोहाविष्टस्य हि विषश्ञस्त्राद्य पकरणप्रयोगवश्ञादात्मानं घ्नतः स्वधातो भवति। 
-भाचाय॑ पृज्यपाद, सर्वा्ं सिद्धि, पृ० ३६३ 
४ जीवितमरणाशंसा-सित्रानु राग-सुखानुबन्ध निदानानि। 
---तत्त्वाथ सूत्र ७३७ 
५ परमात्मप्रकाश, दोहा, पृ० ३२८ 


भ्रध्याय ] जेन-समाधि और समाधिमरण [ १७ 


क्खयं दितु ।* वट्टकेरस्वामी-क्ृत मूलाचार में भी अमेक स्थानों पर समाधिमरण का प्रयोग हुआ है । 

श्री यतिवृषभाचार्य ने 'तिलोयपण्णत्ति' के चउत्त्यमहाधिकार' में कत्तिय बहुल्‍लसंते सादीसुं दिणयरम्मि 
उग्गसिए। कियसण्णा सा सब्वे पावंति समाहिमरण हि गाथा की रचना का है, इससे समाधिमरण प्राप्त करने की 
अभिलाषा स्पष्ट है। 

श्री शिवायंकोटि की 'भगवती-शझ्राराधना' समाधिमरण का ही ग्रन्थ है। इसमें समाधिमरण-सम्बन्धी नियम- 
उपनियमों और भेद-प्रभेदों का विस्तार के साथ वर्णन हुआ है । इस विषय का ऐसा असाधारण ग्रन्थ दूसरा नहीं है । इसमें 
शौरसेनी प्राकृत की इक्कीस सौ सत्तर गाथाएं हैं। ग्रन्थ के अन्त में लिखा है, “भक्ति से वर्णन की गई यह भगवती-भ्राराधना 
संघ को तथा मुभको उत्तम समाधि का वर प्रदान करे। अर्थात्‌, इस के प्रसाद से मेरा तथा संघ के सभी प्राणियों का 
समाधिपूर्वक मरण होवे ।* 

चेइयवंदणमहाभासं' में दुक्वक्खझो'''''* की कई गाथाओं की व्याख्या की गई है। समाहिमरण' का ग्र्थ स्पप्ट 
करते हुए लिखा है--भग्नइ समाहिमरणं, रागद्वोसेह विप्पमुक्काणं । देहस्सपरिच्चाओ्रो भवंतकारी चरित्तीणं' अर्थात्‌ राग- 
द्वेष से विनिर्मक्त चरित्रवारियों का भवान्तकारी देह का परित्याग समाधिमरण कहा जाता है। 'चेइयवंदणमहाभासं' 
प्राचीन प्राकृत गाथाओं का एक संकलन-प्रन्थ है। 

आचाय॑ समस्तभद्र ने रत्वकरण्डश्रावकाचार' में तस्माद्यावद्धि भवं समाधिमरणे प्रयतितव्य म्‌* के द्वारा समाधि- 
मरण का प्रतिपादन किया है। आचार्य पुज्यपाद ने स्व-रचित संस्क्रत-भक्तियों में समाधि-भक्ति पर भी लिखा है। आचार्य 
जिनसेन ने अपने झ्रादि-पुराण में लिखा है, “स्वयंप्रभा नामक देवी सौमनस वन की पूर्व दिशा के जिन-मन्दिर में चैत्य वृक्ष 
के नीचे पंच परमेष्ठी का भले प्रकार स्मरण करते हुए, समाधिमरण-यूव॑क प्राण-त्याग कर स्वर्ग से च्यूत हो गई।”5 उन्होंने 
ही एक दूसरे स्थान पर लिखा है, “जीवन के ग्रन्त समय में परिग्रह-रहित दिगम्वर-दीक्षा को प्राप्त हुए सुविधि महाराज ने 
विधि-पूर्वक उत्कृष्ट मोक्ष-मार्ग की आराधना कर समाधिमरणपूर्वक शरीर छोड़ा, जिससे अच्युत स्वर्ग में इन्द्र हुए ।* 

श्री हरिषेणाचार्य-कृत बृहत्कथाकोञ में 'जयसेननृपितकथानकम्‌ के 

जिनेन्द्रदीक्षया शुद्धः सवेत्यागं विधाय च। स्मरन्‌ पंचनमस्कारं धर्मध्यानपरायरा: ॥ 
स्वीयमुदरं हत्वा करवाल्याधतितीक्ष्णया । समाधिमरणं प्राप्य सूरिरेष दिवं ययो ॥* 


२ देखिये श्राचाय कुन्दकुन्द-कृत योगिभक्ति, गाथा २३, दह्य-भक्ति:, आचार्य प्रभाचन्द्र की संस्कृत-टीका और पं० 
जिनदास पाइवेनाथ के मराठी-अनुवाद सहित, पृ० १८६, शोलापुर, १६२१ ई० 

२ आचार्य यतिवषनभ, तिलोयपण्णत्ति, डा० ए० एन० उपाध्ये-सस्पादित, चउत्त्य महाधिकार/ १५३१वीं गाथा, पृ० २४५, 
जन संस्कृति संरक्षक संघ, शोलापुर, १६४३ ई० 

३ झाराहणा भगवदी एवं भत्तीए वण्णिदा संती । 
संघस्प सिवज्जस्स य॒ समाहिवरम॒त्तमं देउ ॥ 

--शिवायंकोटि, भगवतो-ञ्रा राधना, गाथा २१६८। 

४ चेइयवंदणमहाभासं, श्री शांतिसूरिसंकलित, मुनिश्री चतुरत्रिजय और पं० बेचरदास-सम्पादित, गाथा ८६३, पृ० 
१५३, श्री जेन आत्मानंद सभा, भावनगर, वि० सं० १६७७ 

५ आचार्य समन्तभद्र, रत्नकरण्डश्रावकाचार ६२, जेन ग्रन्थ रत्ताकर कार्यालय, बम्बई 

६ भगवज्जिनसे नाचाये, महापुराण, प्रथम भाग, पं० पन्‍तालाल साहित्याचार्य-सम्पादित श्र अनूदित, ६४४६-५७, पृ० 
१२४, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 

७ देखिये वही, १०११६-१७०, प्‌० ३२२, 

८ हरिषेणाचार्य, बहत्कथाकोश, डा० ए० एन० उपाध्प्रे-सम्पादित १५६।३६-४०, पृ० ३४६, सिंधी जैँत ग्रन्यमाला, 
भारतीय विद्याभवन, बम्बई 


श्ष ] आचाय॑भी तुलसो ग्रभितन्‍्दन ग्रन्य [ चतुर्थ 


के द्वारा और गकठालमुनिकथानकम्‌ के 

तद्बृ तान्तमिदं ज्ञात््ता क्व्वा स्वालो बनाविधिम्‌। शरीरादिकमुज्मित्वा जपन्‌ प5च नमस्कृतिम्‌ ॥। 

श्रादाय क्षुरिकां श्ञान्तां पादयित्वा निजोदरं। समाधिमरणं प्राप्प शकटालो दिये थयौ।॥।* 
द्वारा, प्रमाणित है कि वृूयति जयसेत और मुनि शकटाल, दोनों ही ने अन्त समय में समाधिमरण धारण किया था । 

श्री योगीन्दु ने 'परमात्मप्रकाश' में लिखा है कि मोक्ष-मार्ग में परिणाम दृढ़ करने के लिए ज्ञानी जन समाधिमरण 

की भावना भाते हैं ।' इस प्रकार महाकवि पुष्पदन्त के 'णायकुमारचरिउ' में, इसी मोवबखगामी, तुम सज्क सामी। फुड 
देहि बोही विस्ुद्धा समाही । तथा “त्रिभुवनतिलक' में णं समाहि णं सरसइ ण॑ दय, णं खम पुरिसवेस विहिणा कय ।* झ्रादि 
उल्लेख मिलते हैं । 


जन पुरातत्त्व में समाधिमरण के चिह्न 


श्रवण वेल्गोल के शिलानिख क्र० १ से प्रमाणित हो गया है कि श्री भ्रद्रबाहु स्वामी संघ को आगे बढ़ने की 
आजा देकर आप प्रभाचनद्र नामक एक शिष्य-सहित कटवप्र पर ठहर गए और उन्होंने वहीं समाधिम रण किया ।* प्रभा- 
चन्द्र चन्द्रगुप्प का ही नामान्तर या दीक्षा-नाम था। श्रवण वेल्गोल के ही शिलालेख क्र० १७-१८, ४०, ५४ तथा १०८ 
से भद्रवाहु और चद्धगुप्त दोनों का चन्द्रगिरि से सम्बन्ध स्थापित हो जाता है।' राजगिरि पर सप्तपर्ण और सोनभद्र 
नाम की दो गुफाएं हैं, जो वेभारमिरि के उत्तर में एक जन मन्दिर के नीचे हैं। सातवीं शताब्दी के चीनी यात्री द्वेनत्सांग 
ने वेभारगिरि पर निग्ग्रेन्थ साधुओं को देखा था। इनमें से एक गुफा पर अड्धित शिलालेख से स्पप्ट है कि मुनि वैरदेव 
के समय में वहाँ साधु समाधिमरणपूर्वक निर्वाण प्राप्त करते थे।” सितननवासल्ल पडक्कोटा से वायव्यकोण में नवें 
मौल पर अवस्थित है। यहाँ पर पाषाण के टीलों की गहराई में जैन गुफाएं उत्कीणित हैं । ईसा-पूवं तीसरी शती का एक 
ब्राह्मी-लेख भी उपलब्ध है। उनमें जैन मुनियों की सात समाधि-तिलाएं हैं। प्रत्येक की लम्बाई ६-४ फुट है। गुफा का 
क्षेत्रकल १०० »< ५० फुट है।* समाधि-गिलाएं वे स्थान हैं, जिन पर बेठ कर मुनियों ने समाधिमरण-पूर्वक मृत्यु को 
वरण किया था। महा नवमी-मण्डप के लेख क्र० ४२ (६६) में आचार्य नयकीति के समाधि-मरण का सम्वबाद है, जो सन्‌ 
११७६ में हुआ था ।* 

समाधिमरणपूर्वक मरने वाले साधु के श्रन्तिम संस्कार-स्थल को नसियाँजी' कहते हैं। यह जेन परम्परा का 
अपना शब्द है, जो अन्य किसी परम्परा में सुनने को नहीं मिलता। प्राकृत 'णिसीहिया' का अपभ्रंश “निसीहिया' हुआ, 
ओर वह कालान्तर में नसिया होकर आजकल नशियाँ के रूप में व्यवहृत होने लगा है। संस्क्ृत में उसके 'निषीधिका', 
(निषिद्धिका' आदि अनेक रूप प्रचलित हैं। बृहत्कल्पसूत्रनिर्युक्ति' की गाथा क्र० ५५११-४२ में “निसीहिया' शब्द का 
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लगी 


श्रध्याय ] जेन-समाधि और समाधिमरण [ १६ 


प्रयोग हुआ है, तात्पर्य उस स्थान से है, जहाँ क्षपक साधु का समाधिमरणपूर्वक दाह-मंस्कार किया जाता है। 'भगवती- 
आराधना' की टीका में बतलाया गया है, “जिस स्थान पर समाधिमरण करने वाले क्षपक के शरीर का विसर्जन या 
अन्तिम संस्कार किया जाता है, उसे निषीधिका कहते हैं। 

निसीदिया का सबसे पुराना उल्लेख सम्राट खारवेल के हाथी-गुफा वाले शिलालेख में हुआ है। इस शिलालेख 
की १४वीं पंक्ति में ““** कुमारी पवते भ्ररहते परवीण-संसतेहिकाय-निसीदयाय '* और १५वीं पंक्ति में “*'अरहत निसी- 
दिया समोपे पाभारे''' पाठ आया है।' इससे निषीधिका की प्राचीनता सिद्ध होती है । उससे समाधिमरण की प्राचीनता 
तो स्वयमेव प्रमाणित है। वास्तव में ये निषीधिकाएं जैन मुनियों और साधुओं की स्मारक हैं। वे स्तृप भी इसके पर्याय- 
वाची हैं, जो समाधिमरण करने वाले किसी महापुरुष की स्मृति में निरमित हुए थे। आचार्य स्थूलभद्र ने वी० नि० 
सं० २१६ और ईसा-पूर्व ३११ में शरीर-त्याग किया। आज भी उनका समाधि-स्थान एक स्तूप के रूप में पटना में गुलजार- 
बाग स्टेशन के पिछले भाग में स्थित है। प्रसिद्ध यात्री इयुआनचुआंग ने इसे देखा था ।* श्रवण वेल्गोल के जो लेख प्रकाशित 
हुए हैं, उनसे सिद्ध होता है कि वहाँ समाधिमरण से सम्बन्ध रखने वाले मुनि, अजिकाओं व श्रावक-श्राविकाग्रों के लेख- 
युक्‍्त्र कई स्मारक हैं, जिनमें सर्वप्राचीन समाधिमरण का लेख शक० सं० ५७२ का है। 


समाधिमरण की भावना 


जैन परम्परा में आज भी दुकखक्खग्रो कम्मक्खम्रो समाहिमरणं च बोहिलाहो वि। सम होठ तिजगबन्धव 
तव जिगवर चरण सरणेग की भावना भाई जाती है। समाधिमरण धारण करने वाले का यह आकुल भाव भिन्न-भिन्न 
युगों, स्थानों और भाषा-उपभाषाओं में व्यक्त होता रहा है। यहाँ आचार्य पृज्यपाद की समाधि-भक्ति के कतिपय 
इलोकों को उद्धृत किया जा रहा है। संस्क्ृत-साहित्य के सभी भकत-कवियों ने कुछ कम-बढ़ रूप में इसी भाव को स्पष्ट 
किया है : 
शास्त्राभ्यासो जिनपतिनुति: संगतिः सर्वंदाये: 
सद्वृत्तानां गुणगणकथा दोषवादे च मोनम्‌। 
सर्वस्पापि प्रिय-हितवचो. भावना चात्मतत्त्वे 
सम्पद्यन्तां मस भवभवे यावदेतेष्पवर्ग: ॥॥२॥। 
हे भगवन्‌ ! मैं भव-भव में शास्त्राम्यास, भगवान्‌ जिनेन्द्र की विनती, सदा आर्यो के साथ संगति, अच्छे चरित्र 
वालों के गुणों का कथन, दूसरों के दोषों के विषय में मौन, सबके लिए प्रिय और हितकारी वचन और शुद्धात्म-तत्त्व में 
मन लगाता रहेँ, ऐसी प्रार्थना है। 
आ्राबाल्याज्जिनदेवदेव भवतः श्रीपादयो: सेवया, 
सेवासक्त विनेष-कल्पलतया कालो5च्य यावद्गतः। 
त्वां तस्याः फलमथंये तदधुना प्राणप्रयाणक्षणे, 
त्वन्नाम प्रतिबद्धवर्णपठने कण्ठोःस्त्वकुण्ठो सम ॥६॥ 
है भगवन्‌ जिनदेव * मेरा बचपन से लेकर झाज तक का समय आपके चरणों की सेवा और विनय करनते-करते 
ही व्यतीत हुआ है। इसके उपलक्ष में आपसे मैं यही वर चाहता हूँ कि झ्राज इस समय, जबकि हमारे प्राणों के प्रयाण की 


१ यथा निषोधिका-आ्राराधक शरीर-स्थापनास्थानम्‌ । 
+मलाराधना टीका, गाथा १६६७ 
२ जैन सिद्धान्त भास्कर, भांग १६, किरण २, प्‌ १३५-३६ 
३ मुनि कान्तिसागर, खोज की पगडण्डियाँ, पृ० २४४, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी । 
४ आचार्य पुज्यपाद, समाधि-भक्ति, संस्कृत भाषा में है, यह शोलापुर से म॒द्रित दश-भक्त में प्रकाशित हो चुकी है। 


२० ] झाचाय॑ श्री तुलसी श्रभिनन्‍द्न प्रन्य [ चतुर्य 


वेला आ उपस्थित हुई है, आपके नाम से जटित स्तृति के उच्चारण में मेरा कण्ठ ग्रकुण्ठित न हो । 
तव पादों मम्र हृदये मम हृदय तव पदह्यये लीनम । 
तिव्ठतु जिनेन्द्र तावद्यावन्निर्वाण सम्प्राप्ति: ॥७॥॥ 
हे जिनेन्द्र ! जब तक मैं निर्वाण प्राप्त करू, तब तक आपके चरण-युगल मेरे हृदय में और मेरा हृदय झ्रापके 
दोनों चरणों में लीन बना रहे । 
झनन्तानन्त-संसा र-संततिच्छे रका रणम्‌ । जिनराज-पदास्भोज-स्म रणं दरण सम ॥॥१४॥ 
अन्ययाशरणं नास्ति त्वमेव शरण सम । तस्मात्कारुण्यभावेन रक्ष रक्ष जिनेश्वर ॥ १५॥ 
भगवान्‌ जिनेन्द्र के चरणकमलों का वह स्मरण, जो अनस्तानन्त संसार-परम्परा्ओं को काटने में समर्थ है, मुझ 
दुःखी को शरण देने वाला है। मु के आपके सिवा और कोई शरण देने वाला नहीं है, इसलिए हे भगवन्‌ ! कारुण्य भाव 
से मेरी रक्षा करो। 
नहिंत्राता न हि त्राता न हिंत्राता जगत्त्रये । घोतरागात्परों देवो न भूतो न भविष्यति ॥ १६॥ 
जिने भक्तिजिने भक्तिजिने भक्तिदिने दिने। सदा मे5स्तु सदा मे5स्तु सदा मे5स्तु भवे भवे ॥१७॥ 
याचचे5हं याचे5है जिन तव चरणारविन्दयो मं क्तिम्‌ । याचे5हं याचे5हूं पुनरपि तामेव तामेव ॥१८।॥। 
तीनों लोकों में भगवान्‌ वीतराग के अतिरिक्त कोई रक्षा करने वाला नहीं है। ऐसा देव न कभी भूत में हुआ 
और न भविष्यत्‌ में होगा। भक्त का भगवान्‌ से निवेदन है कि, प्रतिदिन भव-भव में मुझे भगवान्‌ जिनेन्द्र की भक्ति उप- 
लब्ध हो । हे जिनेन्द्र ! मैं बारम्बार यही प्रार्थेना करता हूँ कि श्रापके चरणारविन्द की भक्ति मुझे स्दव प्राप्त होती रहे । 
मैं पुन:-पुन: उसी की याचना करता हूँ । 
विध्नोघाः प्रलयं यान्ति शाकिनीभूतपन्‍नगाः। विषो निर्विषतां याति स्तृयमाने जिनेदवरे ॥१६॥ 
भगवान्‌ जिनेन्द्र की स्तुति करने से विध्नों के समूह-रूप शाकिनी, भूत और पत्नग सभी विलीन हो जाते हैं और 


विष निविषता को प्राप्त हो जाता है। 





भारतीय दर्खन में स्याद्वाद 
प्रो० विमलदास कोंदिया जन, एम० ए०, एल-एल० बी० 
दश्शन-विभाग, हिन्दू विद्व-विद्यालय, वाराणसी 


दर्शन और विषय-प्रवेश 


भारत धर्म-प्राण देश है। धर्म का उद्देश्य, ऐहिक सुख-दुःखों का तारतम्य अनुभव करते हुए चरम लक्ष्य-- 
आत्यन्तिक सुख या मोक्ष को प्राप्ति हैं। धामिक तत्त्वों का साक्षात्कार करना दर्शन है। दर्शन की उत्पत्ति तत्त्व-साझा- 
त्कार के लिए हुई है । यही कारण है कि धर्म और दर्शन परम्परानुबद्ध हैं । 'धर्म' शब्द के मुख्य अर्थ है--धारण करने 
से धर्म,' या उत्तम सुख में धरन से धर्म, अथवा वस्तृ-स्वभावरूप धर्म ।* धर्म वह है, जो धारण किया जाथ या धर्म वह 
है जो मनुष्य को उत्तम सुख की प्राप्ति करा दे, या धर्म वह है जो वस्त्र का स्वभावरूप हो। तीनों ही अर्थ प्राय: एक ही 
लक्ष्य को सूचित करते हैं। दर्शन शब्द का तग्र्थ है, जिसके द्वारा देखा जाये; * अर्थात्‌ जिसके द्वारा तत्त्व (7८8॥% ) 
का साक्षात्कार हो जाये ।* तत्त्व इन्द्रिय-ज्ञानातीत है ।' उसको देखने की प्रवृत्ति या आकांक्षा प्रत्येक मानव में है। 
मानव ऐहिक सुख की अस्थिरता का अनुभव करता है और सांसारिक वस्तओं को क्षणभंगुरता देखकर किसी शाश्वत 
वस्तु की प्राप्ति के लिए जिज्ञासा करता है। जन्म-दुःख, जरा-दुःख, रोग-दुःख, मरण-दुःख आदि को अग्रनुभव करते हुए 
किसके चित्त में उद्वंग उत्पन्न नहीं होता है ? जब प्रत्येक प्राणी का अनुभव एक समान ही है तो धर्म या दर्जत की 
जिज्ञासा होना स्वाभाविक है। अतः ऐसा कहने में कोई आपत्ति नहीं कि दुःखानुभूनि मानव को धर्म या दर्शन की खोज 
में प्रवृत्त कराती है। भारतवर्ष में संसक्रति और सभ्यता के विकास के साथ-साथ धर्म और दर्जन दोनों का लक्ष्य मोक्ष, 
अपवर्ग, नि:श्रेयस्‌, केवल्य, निर्वाण, आत्यन्तिक दुःख-निवृत्ति, ब्रह्म-प्राप्ति, विज्ञान, झून्य, स्वर्ग आदि की प्राप्ति रहा है। 
यही कारण है कि भारतीय चिन्तक धर्म और दर्शन को पृथक्‌-पृथक्‌ न कर सके । आधुनिक यूग में हमें कुछ-कुछ पार्थक्य 
पाइ्चात्य दर्शन के प्रभाव में दीखने लगा है। पाइचात्य दशन में हम दर्शन के लिए फिलॉसॉफी (?7॥050:79) 
दाब्द का प्रयोग पाते हैं, जिसका अर्थ होता है बुद्धि का प्रेम (0४४ ०6 ५४६१07 )। पाइ्चात्य देक्षों में दर्दान बुद्धि का 
चमत्कार रहा है। वहाँ लोग ज्ञान को मात्र ज्ञान के लिए ही अपने जीवन का लक्ष्य समझते थे और झव भी अनेक 
चिन्तकों का यही मत है।'* 

पाइचात्य विचारों के अनुसार दाशंनिक वह है, जो जीव, जगत्‌, परमात्मा, परलोक आदि तत्त्वों का निरपेक्ष 
विद्यानुरागी हो । किन्तु इसके विपरीत भारतवर्ष में दाशनिक वह है, जो तत्त्व का साक्षात्कार करते हुए मोक्ष-मार्ग में 


धारणात्‌ घमंमित्याहु।--मभनु । 

यो धरत्पुत्तमे सुले। ---रत्नकरण्ड भ्रावकाचार, समन्तभद्र 
वत्थुसहावों धम्मो । --कुन्दकुन्दाचार्य 

दृइयतेःनेनेति दर्शनम्‌ ।--सर्वदश नसंग्रह टीका 

पगका8 आग ० ए॥0509॥9५9 5 (0 5९६ 7६3/09 (76८६५. 
१९३॥६) 45 ६(/3॥5८8॥08॥६3[. 

श्रणभवमूलो धम्मो। 
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संलग्न रहता है। यही कारण है कि जैन दर्शन में धर्म का मूल दर्शन या सम्यक्‌ दर्शन को बतलाया है। सम्यक्‌ दर्शन 
का अर्थ स्वानुभूति या आत्म-साक्षात्कार है, जो आत्म-विकास की प्रथम सोपान या सीढ़ी है | इसके बिना ज्ञान और 
चरित्र आत्म-विकास के हेतु नहीं होते । यही कारण है कि भारतीय दर्शनज्ञा सत्र कल्पना-कुशल कोविदों के मनोविनोद 
का साधन-मात्र नहीं है और न विश्व की अपूर्व, आइचर्यमय वस्तुओं को देखकर उनके रहस्यों को जानने के लिए या 
तत्मम्बन्धी जिज्ञासा को ज्ान्त करने के लिए प्रयास-मात्र है। भारत में दर्शन की उत्पत्ति चरम मूल्यांकन के लिए हुई 
है और यहाँ के दर्शनकार अपनी सूक्ष्म और तलस्पर्शी विवेचना-शक्ति के द्वारा चरम लक्ष्य को निर्धारित कर, उसके 
साधन मार्ग की व्याख्या में प्रवृत्त होते रहे हैं और उसके लिए ही दार्शनिक तत्त्वों का पर्यालोचन करते रहे है। अतः 
दर्शन को दृष्टि कहना अधिक उपयुक्त है | भारतवर्ष में अनेक दृष्टियाँ उत्पन्न हुई और प्रायः सभी दर्शनकारों ने अपनी - 
अपनी दृष्टियों द्वारा जीवन और जगत्‌ की गृत्थियों को सुलभाने का प्रयत्न किया है। ये दृष्टियाँ दो प्रकार की हैं--१. 
एकान्त, और २. अनेकान्त । प्रथम वस्तु-तत्त्व का एकान्त-दृष्टि से विचार करती है और द्वितीय ग्नेकान्त-दृष्टि से । 
एकान्त-दृष्टि में आग्रह होता है और वह राग-द्वेषादि को जन्म देने वाली होती है। इससे चित्त की साम्यावस्था पैदा 
नहीं होती है। इसके विपरीत अनेकान्त-दृष्टि चित्त में स्थिरता पैदा करके राग-देषादि विकारों या उद्बेगों को दूर करती 
है और मानव को साम्य-योग में अवस्थित कर स्थितप्रज्ञ बनाती है। एकान्त-दृष्टि के मुख्य भेद हैं--१. एकान्त, २. 
विपरीत, ३. संशय, ४. श्रज्ञान, ५. वैनयिक और ६. कुनय । उक्त दृष्टियाँ वस्तु-तत्त्व का एकान्त-दृष्टि से विचार करती 
हैं। अनेकान्त-दृष्टि इनके विरुद्ध वस्तु-तत्त्व को समग्र रूप से विवेचन करती हुई वस्तु के अशेष स्वरूप का साक्षात्कार 
कराती है। इसी हेतु से आचाय समन्‍्तभद्र ने कहा है कि तत्त्व एकान्त-दुष्टि का प्रतिबिम्ब करता है ।* तत्त्व एकान्त नहीं 
है; उसका स्वरूप अनेकान्तात्मक है।* जब इसी तत्त्व को हम भाषा द्वारा प्रकट करते हैं, तब यह स्याह्राद कहलाता है। 


भारतीय दर्शन की दो विचारधाराएं 


भारतीय दर्शन दो विचारधाराओओं में विभक्त है--१. श्रमण, और २. ब्राह्मण । इन दोनों धाराञ्रों का परस्पर 
विचार-सम्बन्धी विरोध वैदिक काल से ही चला आ रहा है। इसके प्रतिपादक अनेक उल्लेख मिलते हैं। जैसे--“उस 
समय न सत्‌ था और न झसत्‌ था ।*” “जो व्यक्ति यहाँ नाना या अनेकता को देखता है, वह मृत्यु से मृत्यु को प्राप्त करता 
है।” “जिनका शाश्वतिक विरोध है, वे हैं : श्रमण और ब्राह्मण, साँप और नेवला।“” इत्यादि विरोध-सूचक वाक्य इस 
को सिद्ध करते हैं कि भारतीय चिन्तन के क्षेत्र में इन परम्पराओं में बहुत काल तक संघर्ष चलता रहा है; फिर भी दोनों 
परम्पराएं यहाँ पर पनपती और फलती-फूलती रही हैं। उत्तर काल में दोनों परम्पराओं का आपस में आदान-प्रदान भी 


१ दंसणमूलों घम्मो। --कुन्दकुन्दाचार्य 
२ मोख महल की परथम सीढ़ी, या बिन ज्ञान चरित्रा । 

सम्पक्ता न लहै सो दर्दोन, जानो भव्य पवित्रा ॥ 

--१० दोलतराम, छहढ़ाला 
दहन ज्ञानचारित्रात्साधिमानमुपादनुते । 
दर्शनं कर्णधारं तम्मोक्षमार्ग प्रचक्षवे ॥ 
“समन्‍्तभद्र, रत्तकरण्डश्रावकाचार । 

३ एकान्तदृष्टिप्रतिषेधि तत््वम्‌। --समनन्तभद्र 
४ तत्त्वमनेकान्तमशेषरूपम्‌ । -- समन्तभद्र 
५ नासदासीस्तों सदासीत्तरानीम्‌। --ऋग्वेद, भासदीय सुक्त १०२८ 
मृत्यो: स मृत्युमाप्नोति इह नानेव पश्यति । 
७ येषां च ज्ाइवतिको विरोध: । श्रमणनब्राह्मणम्‌, भ्रहिनंकुलस । --पातञ्जल महाभाष्यम्‌, पृ० ५३६ 


| 
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होता रहा है और दोनों ने एक-दूसरी को प्रभावित भी किया है; जैसे, संन्यास ब्राह्मण-परम्परा में स्थान पा गया; वर्ण 
और आश्रम-व्यवस्था कुछ सीमा तक श्रमण-परम्परा में प्रवेश कर गई, इत्यादि | इन दोनों परम्पराओं के पार्थक््य के 
मुख्य विशेषताएं निम्नलिखित हैं : 

१. श्रमण-धारा की आधारशिला अहिसा और अनकान्‍न्त रहे हैं । ब्राह्मण-धा रा इसके विपरीत हिसा और एकान्‍्त 
में विश्वास करती रही है । इसके प्रमाण यज्ञयागादि-जन्य हिसा और अनेक दरहानों की उत्पत्तियाँ हैं । 

२. प्रथम परम्परा के लोग संयम और तप को प्रधान मानते रहे है और दूसरी परम्परा के लोग ऐहिक अभ्युदय 
या भोग और वर्णाश्रम-व्यवस्था को समाज का आधार मानते रहे हैं । 

३. प्रथम विचारधारा का लक्ष्य मोक्ष रहा है,जो क्षत्रिय जाति की देन है । इसके विपरीत द्वितीय धारा के लोग 
ऐहिक सामंजस्य,दान-दक्षिणा और स्वर्गं-प्राप्ति को अपना ध्येय मानते रहे हैं । ब्राह्मणों में सवंदा इसकी प्रधानता रही है । 

४. श्रमण-प रम्परा ईइ्वर या ब्रह्म में विश्वास नहीं करती, अतः उनके दर्शन का आधार आत्मानुभव के 
साक्षात्कार में रहा है। ब्राह्मण-परम्परा ब्रह्म या ईश्वर में विश्वास करती हुई वेदों को अनादि, नित्य और ईइवरोक्त 
मानती रही है, अतः उनके दर्शनों का मूलाधार आविर्भाव (२९४७।४४०॥) रहा है। 

५. श्रमण लोग स्त्री और झूद्रों को उचित स्थान देते रहे हैं। ब्राह्मण लोगों ने उन्हें धर्म और वेदाध्ययन के 
ग्रधिकारों से वंचित रखा है। स्त्री का वेदाध्ययन-निषेध इसका ज्वलन्त उदाहरण है। 

६. श्रमणों में संन्यास या त्याग का विशेष महत्त्व रहा है। ब्राह्मणों में पहले संन्यास को कोई महत्त्व नही दिया 
जाता था; अपितु संन्‍्यासी को अशुभ समभते थे । बोधायन आपस्तभ्त्र और गौतम गृह्मसूत्रों में इसका उल्लेख नहीं है । 
बाद में संन्यास को भी प्रश्नय मिला । 

७. श्रमण-दर्शन आत्मा की खोज और उसके स्वरूप की प्राप्ति में सदा संलग्न रहता था | ब्राह्मण-दर्शन ईव्वर 
या ब्रह्म-प्राप्ति को अपना लक्ष्य सम कता था और आत्मा को उससे भिन्‍न नहीं मानता था। इसीलिए ब्राह्मण-दर्शन अभेद- 
मूलक है और श्रमण-दर्शन भेद या भेदाभेद-मूलक है। 

इस प्रकार दोनों परम्पराओं में भेद होते हुए भी दोनों के संघर्ष के परिणाम-स्वरूप भारतवर्ष में दशन-शास्त्र 
का अच्छा विकास हुआ है । भारत अब भी अपने दार्शनिक चिन्तन के लिए सुप्रसिद्ध है और विदेशों में इसका मान है । 


ग्रनेकान्त और स्पाह्वाद 


सब ज्ञानों की विययभूत वस्तु अनेकान्तात्मक होती है।' इसी कारण से वस्तु को अ्नेकान्तात्मक कहा है। जिसमें 
अनेक अर्य, भाव, सामान्य-विशेष गुण पर्यावरूप से पाये जाये, वह अनेकान्त है ।* केवलज्ञान में वस्तु-तत्त्व अ्नेकधर्मात्म 
ही प्रतीत होता है । इस अनेकान्तात्मक वस्तु-तत्त्व को भाषा द्वारा प्रतिपादन करने का नाम स्याह्वाद है।* अत: अनेकान्त 
और स्याद्वाद में महान्‌ अन्तर है । जिन आचार्यों ने स्याह्मद को अनेकान्त कहा है, उन्होने स्थल दृष्टि से कह दिया है। 
तत्त्व-ज्ञान की दृष्टि से दोनों में भेद है। स्थाद्ाद श्रुत है; अनेकान्त वस्तुगत तत्त्व है। आचार्य समन्‍्तभद्र ने स्पप्ट रूप से 
कहा है; “स्थाह्ाद श्र केवलज्ञान दोनों ही वस्तु-तत्त्व के प्रकाशक है । दोनों में भेद इतना ही है कि एक वस्तु का साक्षात्‌ 
ज्ञान कराता है और दूसरा अवाक्षात्‌ जान कराता है; अर्थात्‌ एक प्रत्यक्ष है, तो दूसरा परोक्ष है। एक के बिना दूसरा 
अ्रवस्नु हो जाता है। कहा भी है --स्पाह्ाद श्रुत कहलाता है।“ स्थाद्वाद परोक्ष होने से श्रुत है। स्थाद्वाद में स्थात्‌' 


१ झअनेकास्तात्मकं वस्तुगोचरं सर्व पं विदास्‌ ।--सिद्धसे त, न्‍्यायावतार 

२ अर्थोष्ते हान्त:। अनेके अन्ता, भावा, श्रर्या: सामान्‍य विशेषगुणपर्यायाः यस्य सोडनेकान्तः । 

३ अनेकान्तात्मकार्यकथन स्पाहाद: ।--अक लंक, लघीय त्त्रयी । 

४ स्थाद्रादकेवलज्ञाने सर्ववस्त॒प्रकाशने। भेद: साक्षादसाक्षाच्च ह्यवस्त्वन्यतमं भवेत्‌ ।+--समरन्तभद्र, आप्तमीमांसा १०५ 
५ स्थाइवादः श्रुतमुच्यते । 
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शब्द का विशेष स्थान है। यह निपात है और अनेकान्तात्मक अर्थ का प्रतिपादक है । अर्थ का प्रतिपादक होने से श्रतकेवली 
द्वादशांगी की रचना में सव्वत्र इसका उपयोग करते हैं।'" स्याह्वाद क्रभावी ज्ञान है।' केवलज्ञान में क्रम नहीं होता। 
एकान्त का सर्वथा त्याग करने के कारण इसका दूसरा नाम कथंचित॒वाद भी है।* अतः स्याह्याद-सिद्धान्त के अनसार 
कथंचित्‌ वस्तु सद्रूप है, कथंचित्‌ असद्गुप है; कयंचित्‌ नित्य है, कथंचित्‌ अनित्य है; कथंचित्‌ एक है, कथंचित्‌ अनेक है; 
कथंचित्‌ भेद-रूप है, कथंचित्‌ भ्रभेद-रूप है; कथंचित्‌ सामान्य-रूप है, कथंचित्‌ विशेष-छूप है। इस प्रकार के परस्पर- 
विरोधी धर्मो का सामंजस्य स्याद्वाद द्वारा ही हो सकता है । क्योंकि वस्तु-तत्त्व की सिद्धि अर्पणा या अनर्पणा अथवा गौण 
या मुख्य भाव से हो सकती है। यह कार्य अपेक्षा (8८७४४ ७॥५) द्वारा ही सम्भव है। एकान्ताग्रह से वस्तु-तत्त्व की 
सिद्धि नहीं हो सकती और न दृष्टि में निर्मेलता ही आ सकती है। 

जेन दर्शन का मूल सिद्धान्त अनेकान्त है। स्याद्गाद उसी का विकास-मात्र है। अनेकान्त केवलज्ञानजन्य अनुभूति 
है। जब उसी अनुभूति का वचन द्वारा प्रकाशन किया जाता है तो उसे स्याह्वाद कहते हैं। यही कारण है कि भगवद्वाणी 
स्याद्वादमयी होती है ।*अतः स्याद्वाद का जन्म भगवान्‌ अहंन्त देव की दिव्य भाषा के साथ है । इस युग के आदि तीर्थकर ऋषभ 
हैं; इसलिए उनको ही स्याद्वाद का आदि-प्रवर्तक वःहा जा सकता है। भगवान्‌ ऋषभ के ग्रनन्तर बाईस तीर्थंकर उसी प्रकार 
का उपदेश अपनी स्याह्वादमयी वाणी द्वारा करते रहे हैं ।' वर्त मान समय के अन्तिम तीर्थकर भगवान्‌ महावीर हैं, जिनका 
अस्तित्व और सिद्धान्त बौद्ध त्रिपिटकादि ग्रन्थों द्वारा सिद्ध है। इस समय वेही स्पाद्वाद-सिद्धान्त के पुरस्कर्ता कहे जाते 
हैं । कहा जाता है कि उनके ही समकालीन संजयवेलत्यिपृत्त ने इस सिद्धान्त का अज्ञानवाद के रूप में प्रतिपधादन किया था।* 
उसी को भगवान्‌ महावीर ने परिवर्धित और परिप्कृत किया, अथवा उत्तरकाल में जिस वस्तु को माध्यमिकों ने चतुप्कोटि- 
बविनिर्मक्त' कहा, उसी को महावीर स्वामी ने विधि-रूप देकर परिपुष्ट किया । ऐतिहासिक पण्डितों की ये कल्पनाएं इसी- 
लिए निराधार हैं कि जैन तीर्थकरों ने अनेकान्त-तत्त्व का साक्षात्कार किया और श्रुत-केवलियों ने उनके अर्थ को अनु- 
श्रुत करके स्याद्वाद श्रत के रूप में वर्गन किया । इसके अ्रति रिक्त निषेध सर्वदा विधिपूर्वक* होता है; झ्रतः इसके प्रतिष्ठा- 
पक अहंन्त-केवली, श्रुत-केवली आदि ही हैं, साधा रण व्यक्ति नहीं । अन्य आरातीयादिकों ने उन्हीं का अनुसरण किया है। 
इस तत्त्व का वीज-रूप में धघवलादि दिंगम्बर आगम, आचारांग, भगवती आदि उ्वेताम्बर ग्रागमों में उल्लेख पाया जाता 
है; किन्तु यह आइचर्य है कि वहाँ स्पाद्ाद शब्द का स्पष्ट उल्लेख नहीं है। इस तत्त्व का स्पष्ट उल्लेख समनन्‍्तभद्र 
सिद्धसेन, अ्रकलंक ' आदि के ग्रन्थों में ही है। उत्त रकालीन साहित्य में तो इसका अत्यन्त विस्तृत रूप पाया जाता है। अतः 
स्थाद्गाद का विकास उत्तरोत्तर वृद्धिगत होता रहा है, इसमें कोई संशय नहीं। स्याद्वाद की मुख्य प्रतिष्ठा का श्रेय समन्तभद्र 
१ वाक्येष्वनेकान्तयोतो गम्य॑ प्रति विशेषक:ः । 
स्पान्निपातो5थं यो गित्वात्तव केवलिनामपि ॥---समन्‍्तभद्र, आप्तमीमांसा १०३ 
ऋरमभावी च यज्ज्ञानं स्यादृवादनयसंस्कृतम्‌ ।-- वही 
स्पाद्दाद: सर्व थंकान्तत्यागात्‌ किवृत्तचिद्विधि: । --- वही 
अ्रधितानपित सिद्धे : ।--तत्त्वार्थसूत्र 
स्पाह्गाद: भगवत्प्र वचनम्‌ ।--न्यायविनिशचय विवरण, पु० ३६४ 
सब्बे तित्थयरा एयमेव श्रत्थम्‌ भासयन्ति ।--श्राचारांगसत्र; कल्पसूत्र 
श्रत्यीत्ति न भणामि णत्थीत्ति न भणाप्रि, इत्यादि 
चतुष्कोटिविनिमु क्‍त॑ तत्त्वं माध्यसिका: विदु: ।---माध्यमिक कारिका, नागाजु न 
विधिपूर्वकत्वान्निषेधस्य । 
जीवाणं भन्‍ते ! कि सासया, अ्सासया ? 
गोयसा ! जीवा सिय सासया, सिय असासया ।---भगवती सूत्र ७७०२।२७३; सूत्रकृतांगसत्र २५२५ 
स्पाद्गाद: सर्वर्थकान्तत्यागात्किंवुत्तचिद्विधि: । स्याद्वादिभ्यो नमो नमः, इत्यादि 
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को है। सिद्धसेन ने भी इसकी परिपुष्टि में अच्छा भाग लिया है। भ्रकलंक, हरिभद्व, विद्यानन्द, वादिदेव, हेमचन्द्र आ्रादि ने तो 
इसके विकास में चार चाँद लगा दिये हैं । आ्राचाय कुन्दकुन्द ने तो केवल सप्तभंगी का उल्लेख किया है," स्याह्वाद का नहीं; 
जो कुछ भी हो, स्याह्वाद जैन दर्शन के तत्त्वों का वर्णन करने में अत्यन्त सहायक सिद्ध हुआ है। 


स्थात्‌ शब्द का प्रयोग 


स्याद्नाद में स्थात्‌' शब्द का अत्यन्त महत्त्व है। आचार्य समन्तभद्र ने कहा है 'स्यात्‌ शब्द सत्य का प्रतीक है।* 
पर्याय में सत्य (धा॥) का प्रतिपादन स्थात्‌ शब्द के प्रयोग के बिना हो ही नहीं सकता। इस हेत से ही आचार्यों ने 
स्यात्‌' जब्द का अययोग न करने पर भी सर्वत्र इसकी अनुस्युतता की आवश्यकता बतलायी है।* सत्य का प्रवचन स्याह्वाद 
द्वारा होता है। इसी कारण स्याद्वाद को श्रुत या श्रुति कहा गया है। स्याद्वाद-दृष्टि द्वारा वस्तु अनित्य, नित्य, 
सदुश, विरूप आदि धर्मों द्वारा प्रकटित की जाती है। इसकी व्यापकता और सार्वभौमता इसी से सिद्ध है कि यह 
सिद्धान्त वस्तु के सम्पूर्ण अर्थ का विनिश्वय करने वाला है। जो परस्पर-निरपेक्ष अश्र्थ है, वह मिथ्या है। जब वही 
सापेक्ष हो जाता है, तब नयश्लुत का विषय बन जाता है और वह सापेक्ष वस्त्वंशों का प्रतिपादक होने के नाते सम्यक्‌ नयों 
के रूपों को धारण करता है ।* इसलिए कहीं-कहीं पर नयों के प्रतिपादन में भी स्थात्‌ शब्द की उपयोगिता बतलायी है । 
इसी के आधार पर सप्तभगी के दो भेद कर दिये गए हैं: 2१. प्रमाण-सप्तभंगी और २. नय-सप्तभंगी | सप्तभंगी के 
गातों भंगों में स्थात्‌ शब्द का प्रयोग है । 


स्व-चतुष्टय और पर-चतुष्टय 


जब हमने यह मान लिया कि वस्तु-तत्त्व सापेक्ष है और उसका प्रतिपादन स्याद्वाद द्वारा होता है, तो यह भी 
मानना पड़ेगा कि यह अपेक्षा चार सन्दर्भो में प्रकट की जा सकती है : १. द्रव्य, २. क्षेत्र, ३. काल और ४. भाव। प्रत्येक 
वस्नु अपने द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव की अपेक्षा सत्‌ है और पर द्रव्य, क्षेत्रकाल और भाव की अपेक्षा असत्‌ है---इसकी 
आवश्यकता आचार्य समनन्‍्तभद्र ने इसी अर्थ में वतलायी है। जब वस्तु का स्वरूप सत्‌ है और सत्‌ द्रव्य का लक्षण है,” 
और वह उत्पाद, ब्यय, क्रौव्यात्मक' है ; तो हमें कहना पड़ेगा कि ये तीनों आ्रापेक्षिक है। क्‍योंकि उत्पाद ही भंग है, 
भंग ही उत्पाद है; भ्रौव्य ही उत्पादव्ययात्मक है, उत्पादव्यय ही ध्रौव्य हैं ।* यह वर्णन देखने में विरोधात्मक प्रतीत 
होता है, किन्तु अपेक्षा-दृष्टि से विरुद्ध दीखता हुआ भी अविरोध-रूप और निर्दोष है । इसी हेतु जब द्रव्य-सम्बन्ध, क्षेत्र- 
सम्बन्ध, काल-सम्बन्ध और भाव-सम्बन्ध आदि सापेक्ष सम्बन्धों को लेते हैं तो विरोध स्वतः समाप्त हो जाता है और 
वस्तु का यथार्थ और सत्य-तत्त्व अनेकान्तात्मक प्रतीत होता है, जिसका वर्णन स्याद्वाद करता है। 


१ सिय अत्थि णत्यि उहयं ।--पंचास्तिकाय, प्रवचनसार, कुन्दकुन्दाचार्य 


२ स्यथात्कारः सत्यलांछनः सर्वथात्वनिषेधकोश्नेकास्तय्योतकः क्थंचिदर्थे स्थात्‌-शब्दों निपात:। 
--पंचास्तिकायटीका, ध्रमृतचन्द्र 

३ सोथप्रयुक्तोषि सर्वत्र स्यात्कारोईर्थात्यतीयते ।---लघौयस्त्रयी, इलोक २२ 

४ स्पथान्नाशि नित्य सदृर्श विरूपम्‌। ---प्रस्ययोगव्यवच्छेदिका, इलोफ २५, भ्राचार्य हेमचन्द्र 

५ निरपेक्षा तया मिथ्या, सापेक्षा वस्तु तेःथंकृत्‌। ---श्राप्तमी मां सा 

६ सदेव सर्व को नेच्छेत्‌ स्वरूपादिचतुष्पथात्‌। 

असदेव विपर्यासान्न चेन्‍्न व्यवतिष्ठते ॥ ---श्राप्तमी मांसा, इलोक १५ 
७ सद्‌ द्रव्यलक्षणम्‌ । --तत्त्वायंसूत्र, भ्रध्याय ५ 
८ उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्तं सत्‌ ।---तत्त्वाथंसत्र, श्रध्याय ५; उपन्नेद वा विगमेई वा धुवेइ वा ।--स्थानांग, सत्र, ठा० १० 


स्थिते रनोत्यद्यते विनाशमेव तिष्ठति उत्पत्तिरेव नद्यति | --अष्टशती, पृ० ११२ 
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सत्य का स्त्ररूप जटिल (००॥७!७४) है। इसका प्रतिपादन सरलता से नहीं हो सकता है। जिन दाशनिकों 
ने सत्य को सरल समझा है, उन्होंने या तो इसको एकत्व में परिसमाप्त कर दिया है, या बून्यता के गते में डाल दिया 
है, या साधारण वर्णन करके छोड़ दिया है, या ऐहिक सुख के प्रलोभन में पड़कर भूत-चतुष्टय-मात्र कहकर टाल दिया है 
या भझज्ञेयता को परिपुप्ट किया है, या संशयवाद में पड़कर चुप हो गए हैं, या अनेक कुनयों के चक्कर में पड़कर भिन्‍्त-भिन्‍न 
सिद्धान्त बनाये है,जो परस्पर-विरोधी होने के कारण त्याज्य और हेय है। इसकी जटिलता को समभकर ही जैन दाशनिकों 
ने स्याद्ाद-सद्श विलक्षण सिद्धान्त की खोज की है, जो सत्य को सत्यार्थ-रूप में प्रकट करके वस्तु-तत्त्व को सुबोब्य और 
सुगम्य बनाता है । इस कारण से ही आप्त-मीमांसा में आचार्य ने तीर्थकर प्रभु को निर्दोष,' यथार्थ वक्ता और सत्य का 
प्रतिपादक कहा है। क्योंकि स्याद्वाद मानसिक तुष्टि और वचन-शुद्धि का साक्षात्‌ कारण है। स्याह्वाद ही अ्रहिसा का 
आ्राचरण करने के लिए मानव को बाध्य कराता है। मानसिक, वाचिक और कायिक अहिसा इसी से उत्पन्न होती है । 
जब विरोध ही नहीं तो हिसा के लिए कहाँ स्थान है ? हिसा विरोध में उत्पन्न होती है| स्याद्गाद के मानने पर इसके प्रचार 
से हम शान्ति स्थापित कर सकते हैं और विरोध तथा युद्ध की विभीषिका को, विचार और कार्य के क्षेत्र से, सदा के लिए 
समाप्त कर सकते हैं । हेमचन्द्र ने ठीक कहा है कि निष्कंटक स्याद्वाद के शासन में ही सबंत्र शान्ति और सुख की प्रतिष्ठा 
हो सकती है । 


स्थाद्ाद और वेदिक दर्शन 


ग्न्य दर्शनों में स्याद्वाद का क्‍या स्थान है, यह विषय भी अपना एक मौलिक स्थान रखता है। वेदिक दर्शन 

का अध्ययन करने से प्रतीत होता है कि वैदिक ऋषि स्याद्वादादिक चिन्तन की प्रक्रिया से परिचित थे। अन्यथा वे 
नासदीय सूक्‍त में सत्‌ और असत्‌ दोनों का विरोध न करते। एक ही स्वर से दोनों का विरोध इस बात को सिद्ध 
करता है कि यह केवल स्याद्वाद का निषेध है। उपनिषद्‌-काल में तो इसका स्पष्ट निषेध मालूम होता है। श्रमणों तथा 
तपस्वियों के उल्लेख के साथ-साथ वहाँ स्याह्गाद की भलक भी स्पष्ट रूप से प्रतीत होती है। एक जगह कहा गया है : वह 
नहीं हिलता है और वह हिलता भी है ।* अन्यत्र एक ऋषि कहता है : सत्‌ एक है, किन्तु विप्र उसे अनेक रूप से वर्णन 
रते हैं।” दूसरी जगह कहा है: सृष्टि के आरम्भ में सत्‌ ही था; असत्‌ से सत्‌ की उत्पति कैसे हो गई ?* गीता में 
एक जगह कहा गया है,'न स॒ सत्तन्‍्तासदुच्यते; अर्थात्‌ वह न सत्‌ है और न असत्‌ । इन उल्लेखों से इतना तो स्पष्ट है कि 
वेदिक ऋषि सत्‌ और असत्‌ दोनों से परिचित थे। कहीं एक-एक का समर्थन है, कहीं दोनों की विधि है और कहीं दोनों का 
निषेध है। यथार्थ में देखा जाये तो प्रतीत होगा कि यही तीनों विकल्प--सत्‌, असत्‌, अवक्तव्य अनेवान्त या स्याद्वाद के 
मूल है। अनेकान्त, स्याद्गाद और सप्तभंगी के दाशनिक सिद्धान्त इनकी हो सुव्यवस्था करते हैं। इससे अनेकान्त-तत्त्व 
और स्याद्वाद की काफी प्राचीनता सिद्ध होती है । वैदिक ऋषियों द्वारा नाना' आदि का खण्डन इसी तथ्य का सूचक है । 


स्याह्वद और बुहस्पति या चार्वाक दर्शन 


चार्वाक दर्शन भौतिक दर्शन है।' इसका प्रतिपादन सृष्टि-कर्तृत्व तथा सृष्टि-अभिव्यवित द्वारा हुआ है । कुछ लोग 
भूत-चतुष्टय को विश्व का कर्ता मानते थे और कुछ लोग एक तत्त्व से सृष्टि की अभिव्यक्ति मानते थे। वहाँ केवल प्रत्यक्ष 
१ स त्वमेवासि निर्दोबों युक्तिशास्त्रविरोधिवाक्‌ । ---अराप्तमीमांसा 
२ नासदासीन्नों सदासोत्‌ तदानीम्‌, इत्यादि । ---ऋग्वेद, १०११२६।४; शतपथब्राह्मण १०४११ 
३ यन्नेजति तदेजति ।--उपनिषद्‌ 
४ एक सत्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति । --उपनिषद्‌ 
५ सदेवेदमग्र आसीत्‌ कय॑ त्वतत: सञ्जायेति +--ताण्ड्यब्राह्म ग, प० ६।२ 
६ यावज्जीवेत्‌ सख्॑ जीवेत्‌ ऋण हृत्वा घृतं पिबेत्‌ ।+--चार्वाक वहन 


श्रध्याय ] भारतीय दशेन में स्थाद्ाद [ २७ 


ही प्रमाण था । अतः जीवन को सुखमय बनाना या ऐहिक सुखवाद ही उनके जीवन का लक्ष्य था। इस प्रकार के भूत - 
चतुष्टयवाद की सभी दर्शनकारों ने आलोचना की है। यद्यपि जैन दर्शन का इससे साक्षात्‌ सम्बन्ध तो कोई नहीं है; फिर 
भी इतना तो कहा ही जा सकता है कि चार्वाक लोग जड़ पदार्थ से ही निर्जीव तत््त और जीव-तत्त्व की व्याख्या करते हैं 
जो बिना स्याद्वाद-दृष्टि को अपनाये नहीं बनती । अतः चार्वाकों का यह चिन्तन स्याद्वाद का आधार लिये हुए प्रतीत होता 
है । भौतिक क्षेत्र में स्थाद्वाद को अपनाना स्वथा स्याद्वाद का निषेध नहीं कहा जा सकता ।' यहाँ एक बात शोचनीय है कि 
यहाँ के लोगों ने भूत-चतुष्टयवाद को पनपने नहीं दिया, अन्यथा इसके सिद्धान्त के विषय में हमारा इतना अज्ञान न होता । 


स्थाद्वाद श्रोर बौद्ध दर्शन 


भारतीय दर्शनों में बौद्ध दर्शन अत्यन्त प्रौढ़ और बलिष्ठ है। यह वेदिक दर्शनों के सवंथा विपरीत है । यदि वे 
नित्यत्व के प्रतिष्ठापक हैं तो यह गनित्यत्व का। दोनों में आत्यन्तिक विरोध है। सब क्षणिक है, सब अनित्य है, निर्वाण 
शान्‍्त है, चार आार्य-सत्य, अष्टांग मार्ग, प्रतीत्य-समुत्पाद आदि इसके मुख्य सिद्धान्त हैं। निर्वाण प्रदीप की शान्ति के 
समान है । यद्यपि इनके सिद्धान्त एकान्त को लिये हुए हैं, फिर भी इन्होंने अनेकान्त या स्याद्वाद का विभज्यवाद के रूप में 
अवश्य उपयोग किया है। यही कारण है कि बुद्ध ने अनेक प्रइनों का उत्तर नहीं दिया और आनन्द के ऐसे प्रइनों को 
अव्याकृत कहकर टाल दिया।* इनके मुख्य भेद चार हैं : १. वैभाषिक, २. सौत्रान्तिक, ३. विज्ञानवाद और ४. माध्यमिक। 
इनमें वंभाषिक और सौत्रान्तिकों का चिन्तन जैन दर्शन की प्रक्रिया के साथ कुछ साम्य रखता है। विज्ञानवाद और 
माध्यमिक दर्शन प्रत्ययवादी दर्शन होने के कारण जैन दर्शन से सर्वथा विपरीत हैं, जिनमें माध्यमिक दर्शन थून्यवादी होने 
के कारण स्याह्गाद का अत्यन्त विरोधी है। शान्त रक्षित विज्ञानवादी ने तो इसको विप्र, निग्रेन्‍्ध और कापिलों का अज्ञान 
कहा है ।* त्रिपिटकों में भी सींहनाद सुत्त' आदि में महावीर स्वामी का खण्डन किया गया है। फिर भी इतना अवश्य है 
कि निइचय, व्यवहार, संवृत्ति सत्य, पारमा्थिक सत्य, सन्तान, विज्ञान आदि के सिद्धान्त स्याद्वाद-दृष्टि के बिना समभ में 
नहीं आ सकते । 


न्याय, वेशेषिक श्र स्पाह्माद 


न्याय और वेशेषिक, चिन्तन और प्रक्रिया में लगभग समान होने के कारण एक गिने जाते है । सप्त पदार्थ या 
सोलह" पदार्थ लगभग समान हैं । द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय, अभाव आदि का वर्णन नित्यानित्यत्व दोनों 
को लिये हुए है; किन्तु ये दर्शन सर्वथा भेद के प्रतिपादक होने के कारण एकान्ती कहलाते हैं । इनका चिन्तन नैगस नय 
के समान है। गुण-गुणी आदि का सर्वथा भेद जैन-दर्शन से विरुद्ध पड़ता है। ईश्वर की मान्यता जैन दर्शन से सर्वथा 
विपरीत है । दोनों दर्शन पर्यायवादी होने के कारण कुछ समानता रखते हैं। प्रथ्वी आदि तत्त्वों को नित्यानित्य मानकर 
स्याह्माद का ग्राश्नय लेना प्रतीत होता है। अत: न्याय और वंशेषिक जैन दर्शन से विपरीत नहीं कहे जा सकते। 


१ पब्रध्यात्मसार ।--यश्ञोविजय । 
२ सब्बं खणियम्‌ | स्वंसनित्यम्‌ । शान्तं निर्वाणस्‌ । 
३ दक्ष अ्व्याकृत प्रइन---शाइवतो वा5यं लोकः अ्रज्ञाइवतो वा, इत्यादि । 
४ चतुष्कोटिविनिम्‌ कत॑ तत्त्व माध्यसिकाः विदुः ।--- माध्यमिक कारिका 
प कल्पतारचितस्थेव वेचित्र्यस्थोपवर्णने । 
को नामातिद्ययः प्रोक्‍्तः विप्रनिग्ने्थकापिले:॥ --तत्त्वसं ग्रह 
६ द्रव्यगुणकर्मसामान्यविशेषसमवायाभावाः सप्तपदार्था: ।--बेशेषिक दर्शन 


७ प्रमाणप्रमेय'''निःश्रेयसम्‌ ।--गौतम, न्यायसत्र १ 
८ पृथ्वी नित्याबनित्या च ।--तर्कसं ग्रह 


श्द ] प्राचार्यभी तुलसी श्रभितन्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


इसका प्रमाण-विषयक चिन्तन अपूर्ण है। अकलंक आदि ने इनके चिन्तन से प्रभावित होकर प्रत्यक्ष के मुख्य और सांब्य- 
वहारिक दो भेद किये हैं और जैन ज्ञान-सिद्धान्त को मध्य युग में तत्कालीन चिन्तकों के अनुरूप बनाया है। यह इनकी 
विशेषता है। 


सांख्य, योग ओर स्पाद्वाद 


साख्य अत्यन्त प्राचीन होने के कारण विशेष विचारणीय है। ये दो तत्त्वों को मानते हैं : १. पुरुष और २. प्रकृति । 
पुरुष इनके यहाँ पुष्कर-पलाझ के समान निलेंप है।' वह भोकक्‍्ता है। पुरुष जेन दर्शन के समान अनेक हैं। वह निरपेक्ष 
द्रष्टा है। बुद्धि से अध्यवसित अर्थ में पुरुष चेतना पंदा करता है। इनका लक्ष्य कैवल्य है। प्रकृति-तत्त्व, जैन पुद्गल-तत्त्व 
से समानता रखता है। किन्तु इनके यहाँ यह एक है जड़ है और प्रसवधर्मी है | सत्त्व, रज,तमस्‌ की समता प्रकृति है। इनके 
ग्रन्दर क्षोभ होने से सृष्टि का आरम्भ होता है और प्रकृति से महान्‌, महान्‌ से श्रहंकार, उससे षोडश गण : पाँच करमेंन्द्रियाँ, 
पाँच ज्ञानेद्रियाँ, पाँच भूत और उनसे पाँच तन्मात्राएं और मन की उत्पत्ति या विकास होता है।' कर्तृत्व धर्म इसमें पाया 
जाता है। यह विकार को भी स्थान देती है। पुरुष न प्रकृति है और न विक्ृृति । योग-सिद्धान्त भी प्रायः इसी प्रक्रिया को 
मानता है। पतंजलि ने ईश्वर को तथा योग (अष्टांग ) को इसके साथ मिलाकर नवीन दर्शन का निर्माण किया । जैन योग 
और पतंजलि-योग बहुत-कुछ समानता रखते हैं । इन दोनों दशेनों ने प्रकृति को एक और अनेक मानकर स्याह्वाद की महत्ता 
का परिचय दिया है और प्रतीत होता है कि ये दर्शन इसके प्रभाव से सर्वथा वंचित नहीं रहे हैं । 


मीमांसा-दर्शन ओर स्थाद्वाद 


मीमांसा-दर्शन की उत्पत्ति वेदिक क्रियाकाण्ड को प्रामाणिक सिद्ध करने के लिए हुई थी । दब्द-नित्यत्व आदि 
के सिद्धान्त इनके अपूर्व हैं। भावना, विधि, नियोग आदि के द्वारा ये वैदिक सूक्‍तों के श्र्थों का निर्णय करते थे । जहाँ तक 
दार्शनिक तत्त्वों का सम्बन्ध है, ये जेन दर्शन के समान ही उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यात्मक तत्त्व को ही मानते थे। इनके दो 
भेद हैं : १. भाट्ट मत और २. प्रभाकर मत दोनों में बहुत थोड़ा अन्तर है । उत्पादादि त्रय को तत्त्व का स्वरूप मानने से 
इनकी आस्था स्याह्वाद में प्रतीत होती है। तत्त्वसंग्रहकार इनको स्याद्वाद का पोषक मानता था| इसलिए ही, निर्ग्नन्थों के 
साथ-साथ ही इनका भी खण्डन किया है। ये वेदों को अपने चिन्तन का आधार मानते हैं। वेद-प्रामाण्य तथा शब्द के 
नित्यत्व के सिद्धान्तों का आलोचन करके ज॑न दर्शनकार तीर्यंकर-प्रणीत आगम और शब्द के अनित्यत्व की सिद्धि करते 
है। फिर भी दाहनिक क्षेत्र में इनका चिन्तन सामान्यविशेषात्मक है ।* मीमांसा-द्शन पदार्थ के निर्णय में अपनी अपूर्व 
देन समभता है, किन्तु तत्त्वचिन्तन में जैन दर्शनाधीन है और स्याद्वाद-शैली का उपयोग करता है। इनका लक्ष्य स्वर्ग 
प्राप्ति* है न कि मोक्ष, जो जैन तत्त्वज्ञानियों का चरम ध्येय है। 


वेदान्त और स्याद्वाद 


भारतीय दर्शन में वेदान्त का विकास अन्तिम और सबसे महत्त्वपूर्ण है। यह ब्रह्म-तत्त्व को मानता है। वह सत्‌, 


१ प्रकृतिस्तु कन्नों प्रुषस्तु पुष्करपलाशवबन्निलेपः । 
२ प्रकृतेः महान्‌ ततो5हंकार:'''पञ्चेभ्य: प>चभूतानि ।--सांख्यतत्वको मुदी 
३ न प्रकृतिः न विकृतिः पुरुष: ।--सांख्यकारिका 
४ क्लेशकर्मविषाकाशयेरपरामुष्ट: पुरुषविशेषः ईइवर: । -योगदर्शन 
५ निविशेष॑ हि सामान्य भवेच्छागविषाणवत्‌ । 
सामान्यरहितत्वेन विशेषास्तद्देव हिं॥--कुमारिल मीमांसा इलाकवातिक 
६ स्वर्गंकामों यजेत्‌ । ---यजुवेंद 


अध्याय | भारतीय दर्शन में स्याद्ाद [ २६ 


चित्‌, आनन्दमय है? ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है। जीव और ब्रह्म में कोई अन्तर नहीं।* इन्होंने बाह्य जगत को 
व्याख्या के लिए माया के सिद्धान्त का निर्माण किया है। माया झनिर्वचनीय है। यह है भी और नहीं भी है । इसके लिए 
ये निए्चय और व्यवहार का आश्रय लेते हैं। इनके यहाँ जागृत, स्वप्न और सुषुप्ति-रूप तीन अवस्थाओं का वर्णन है। 
जब ब्रह्म माया से अविच्छिन्न होता है, तब ईदवर का रूप निर्माण कर जगत्‌ के सर्जन में प्रवृत्त होता है। इनके अनुसार 
जगत्‌ ब्रह्म का विवतं है। जैसे समुद्र में लहर उठती हैं, उसी प्रकार जगत्‌ ब्रह्म का बाह्य रूप है।* संसार से निवृत्ति के 
लिए माया से ब्रह्म क| पार्थकय आवश्यक है। आचाये बादरायण ने ब्रह्मसूत्र में इसका अच्छा वर्णन किया है। दांकर ने 
भाष्य लिखकर इस सिद्धान्त की अच्छी तरह परिपुष्टि कर अद्गत-तत्त्व की स्थापना की है। रामानुज ने इसी पर भाष्य 
लिखकर विशिष्टाद्वेत की स्थापना की है। माध्वाचार्य, निम्बार्क आदि आचायों ने भेदाभिद आदि सिद्धान्तों को प्रति- 
पादित कर, अद्वेत-तत्त्व ही स्वप्रधान है, यह स्थापित किया है। माया के क्षेत्र में तथा निश्त्रय-व्यवहार के क्षेत्र में इन्होंने 
स्याद्राद का आश्रय अवश्य लिया है। बिना स्याद्वाद के इनकी व्याख्या समुचित रूप से नहीं हो सकती। वेदान्तोत्त र 
दर्शनों ने कोई खास सिद्धान्तों की स्थायना नहीं की है, अतः उनका पर्यालो चन करने पर स्याह्राद-शली का उनके ऊपर 
स्पप्ट प्रभाव प्रनीत होता है । 


स्पाद्दद और उसकी झलो चनाएं 


वादरायण और दज्ञान्तरक्षित के बाद स्याद्राद पर आलोचनाओं की काफी बौछारें पड़ी हैं। बादरायण ने 
विरोध को न्याय का मुल सूत्र मानकर कहा कि एक वस्लु में परस्पर-विरोत्री धर्म नहीं रह सकते ।* जात रक्षित ने लग- 
भग ऐसा ही कहा है, अर्थात्‌ अस्ति-नास्ति, नित्य-अनित्य, एक-अनेक, व्यावि-स्रव्यापि इत्यादि परस्पर-विरोबी अर्थ हैं । ये 
एक ही वस्तु में, एक ही क्षेत्र में, एक ही काल में तथा एक ही भाव में एकत्रित नहीं रह सकते हैं; अतः स्थाद्गाद परस्पर- 
विरोधी भावों को समावेश करने के कारण सन्न्‍याय नहीं कहा जा सकता ।* विरोव के रहने पर वेयधिकरण, संगय, 
संकर, उभय, व्यतिकर, अतवस्या, अग्नतिपत्ति, अभाव आदि दोष आयात त: था जाते हैं। इस कारण ही गान्तरक्षित ने 
कह डाला कि स्पाह्गाद अज्ञानियों की परिकल्पना है। पद्चात्‌ स्थाह्राद को संगयवाद, छल, अजानवाद आदि दोषों से भी 
सम्बोधित किया जाने लगा। भ्रालोचक लोग झाज भी स्यात्‌ शब्द का जायद (7789 06, 9०7405) ग्ादि बब्दों से 
अनुवाद करके इसको संगयवाद आदि शब्दों से उदबोधित करने में नहीं चूकते। डा० एस०राधाक्ृष्णन्‌, दासगुप्ता, 
हिरियिन्ना आदि विद्वानों ने शंकर की आलोचना के आधार पर इसकी झ्ालोचना की है। 

जन तत्त्वज्ञानियों ने इस ग्रालोचनागं का समुचित उत्त र दिया है। अष्टसहस्री, लब्रीयस्त्रयी, प्रमेयकम लमार्तण्ड, 
स्याद्ादरत्नाकर, रत्नावतारिका, सिद्धिविनिश्चय, न्‍्यायविनिश्चयविवरण आदि ग्रन्थों में इसका ग्रच्छा विवेच्नन किया 





सत्‌ चित्‌ भ्रानन्दमयं ब्रह्म। 
ब्रह्म सत्यं जगन्मिय्या, जीवों ब्रह्येव नापर:। 
जन्मा ह्यस्य यतः ।---अह्यसूत्र १ 
स्द॑ खलु इदं ब्रह्म नेह नानास्ति किझचन। 
श्राराम तस्य पश्यन्ति न तं पदयति कइचन ॥ 
५ नेकस्मिन्तासम्भवात्‌ ।---अह्यसूत्र २, २-३३ 
६ सोष्यम्ज: परिकल्पितः ।--शान्तरक्षित, तत्त्वसंग्रह, इलोक १७७६ 
७ संदयविरोधवेयधिकरणसंकरमयोभयम्‌ वोषा:। 
अनवस्या व्यतिकरमपि जनसते सप्तदोषा: स्पुः ॥॥ 
-+स्थाद्ादरत्नाकर, पृू० ७३८ सप्तभंगीतरंगिणी 
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है। इस विषयक आलोचना का स्पष्ट उत्तर उन्होंने दिया है कि स्याद्वाद एक ही द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा 
नित्यानित्यादि विकल्पों को नहीं मानता है। आचार्य उमास्वाति ने स्पष्ट-रूप में कहा है कि वस्तु-स्थिति' अपित और 
अनपित अपेक्षाओं को लेकर होती है। आचाये समनन्‍्तभद्र ने कहा है---नाना भाव को न छोड़ते हुए वस्तु एक है और उसी 
प्रकार एक भाव को न छोड़ती हुई वस्तु नाना है। दोनों में ग्रद्धाज्ी-भाव है और इसीसिए वस्तु अनन्तरूप है और वह 
वस्तु-क्रम से वाणी की वाच्य बनती है ।' * अ्नन्त-रूप वस्तु से जब हम वाणी द्वारा विवेचन करेंगे तो वह अवश्य स्या- 
द्वाद रूप होगी। अत: विरोध के लिए कोई स्थान नहीं । जब विरोध न हो तो वेयधिकरण अर्थात्‌ नित्य का अन्य अधि- 
करण, अनित्य का अन्य अधिकरण-रूप दोष भी नहीं । उसके अभाव में परस्पर विरोधरूप अनेक कोटियों से स्पर्श करने 
वाला संशय भी नहीं रह सकता। इसके अभाव में परस्पर नित्यानित्य के मिश्रण-रूप लेकर भी दोष नहीं आ सकता । 
संकर के अभाव में नित्यानित्य, फिर उसमें भी नित्यानित्यरूप अप्रामाणिक अनन्त पदार्थों की कल्पनारूप अनवस्था का 
भी दोष नहीं झ्रा सकता । दोनों के भ्रभाव में उमय दोष की तो कल्पना भी नहीं हो सकती । परस्पर विषयगमन-रूप 
व्यतिकर दोष भी स्थान नहीं पा सकता। जब परस्पर-विरोधी धर्म अपेक्षा-मेद से समाविष्ट हो सकते हैं तो अ्रप्रतिरूप 
दोष के लिए कोई स्थान नहीं रह जाता। कुन्दकुन्दाचार्य के ग्रनुसार वस्तु-स्वरूप ही ऐसा है, जो परस्पर-विरुद्ध होता 
हुआ अविरुद्ध है। यह स्याद्गाद की महिमा है। जब वस्तु का रूप ही ऐसा है तो उसे अभाव का विषय नहीं बनाया जा 
सकता। यथार्थ में वस्तु सत्स्वरूप है और वह भावाभावात्मक है। भाव के समान अभाव भी वस्तु का धर्म है और इन 
सब का वर्णन स्याह्वाद-वाणी द्वारा किया जा सकता है। कुछ दार्शनिक लोक स्याद्वाद को छल-रूप कहते हैं। उनका 
कहना है कि अर्थ के विकल्पों को उठाकर जो वचन का विधान करना है--वह छल है। स्याद्वाद में नित्यानित्यादि 
विकल्पों को उठाकर वस्तु की सिद्धि की जाती है, झत: वह छल-रूप है। उनकी यह आपत्ति सर्वथा निराधार है। स्या- 
द्वाद में स्पष्ट रूप से नवकम्वल के नवीत कम्बल और नौ कम्बल के रूप में विकल्प उठाकर वचन का विधान नहीं किया 
गया है। इसमें तो अपेक्षा-भेद से वस्तु-तत्त्व का निर्दोष वाणी द्वारा वर्णन किया जाता है। इसी हेतु से आचायें हेमचन्द्र 
ने स्पाद्गाद को निष्कंटक राज्य कहा है। इसके साम्राज्य में विरोध कदापि नहीं रह सकता। प्रजा इसको अपनाने पर 
विरोधादि भावों को त्याग कर शान्ति और प्रेमपूर्वक जीवन व्यतीत कर सकती है। यथार्थ में एकान्त से आग्रह और आग्रह 
से राग-हेषादि दोष और इनके होने से अहंकार झादि उत्पन्न होते हैं, जो मानव के चित्त में क्षोभ आदि भावों को पैदा 
करके अनेक प्रकार से असद्वृत्ति के कारण बनते हैं और आत्मा में समत्व को कभी पैदा नहीं होने देते ।* 


मल्यांकन 


उपसंहार रूप में हमें कहना पड़ता है कि स्यथाद्वाद का मूल्य अयूर्व है। भारतीय दर्शन-क्षेत्र में इसका योगदान वैसा 
ही है जैसा कि राजनीतिक क्षेत्र में यू० एन० ओ० का है। स्याह्ाद सुख, शान्ति और सामंजस्य का प्रतीक है। विचार के 
क्षेत्र में अनेकान्त, वाणी के क्षेत्र में स्याह्मद और आचरण के क्षेत्र में अहिसा, ये सब भिन्‍न-भिन्‍न दृष्टियों को लेकर एकरूप 
ही हैं। क्योंकि जो दोष नित्यवाद में हैं, वे समस्त दोषग्रनित्यवाद में उसी प्रकार से हैं। अर्थ-क्रिया न नित्यवाद में बनती 
है न अनित्यवाद में; ग्रत: दोनों वाद परस्पर-विध्वंसक हैं। इसी कारण स्याद्वाद की विजय अवश्यम्भाविनी है। जैन 
तत्त्वज्ञानियों को चाहिए कि इसका आचरण और प्रचार कर। इसका प्रचार हमारे अणब्रत-आन्दोलन आदि में अत्यन्त 


१ अपितानपित सिद्धे: ।--तत्त्वाथ सूत्र, भ्रध्याय ५ । 
२ नानात्यलमप्रजह॒त्तदेकमेकात्मतामप्रजहुच नाना । 
अद्भाज़िभावात्तव वस्तु तथत्‌ क्रेण वाक्‌ वाच्यमनेक्रूपम्‌ 0। --पुक्त्यनुशासनम्‌ इलोक ५ 
३ श्रण्णोण्ण विरुद्ध भविरुद्धम्‌ । --पंचास्तिकाय 
४ ग्रथंविकल्पोत्पत्या वचनविधान: छलम्‌ । ---गौतमसूत्र 
५ एकास्तधर्मासिनिवेशमूला रागादयो#हंकृतिजा जनानाम्‌ु। --समन्तभद्र 
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सहायक होगा । हिंसा-अहिसा, सत्य-ग्रसत्य आदि का निर्णय इसके द्वारा बड़ी सुगमता से हो सकता है। पाँच अणुत्रत 
यथार्थ में अहिसा के ही अल्परूप हैं। इतक। महान्‌ बनाकर आचरण की शुद्धि करके नैतिक स्तर को उठाया जा सकता 
है । मानव आचरण को शुद्ध करके, स्याद्वादरूप वाणी द्वारा सत्य की प्रस्थापना करके, भ्रनेकान्त रूप वस्तु-तत्त्व को प्राप्त 
कर आत्म-साक्षात्कार कर सकता है। अनन्तचतुप्टय और सिद्धत्व की प्राप्ति इसी के द्वारा सम्भव हो सकती है । इसी 
हेतु आचारय समन्‍्तभद्र ने ठीक कहा है : 

सर्वान्तवत्तदगुण मुख्यकल्पं, सर्वान्तशून्यं च सिथोनपेक्षम्‌। 

सर्वापदामन्तकरं निरन्तं, स्वोदियं तोर्थमिदं तबेब ॥ 

जैन दर्शन सर्वोदय-रूप तीर्थ है। इसकी छत्र-छाया में सब का उदय सम्भव है । इसमें विरोध-विद्वेष आदि के 

लिए कोई स्थान नहीं । यह शान्ति, सुख और सामंजस्य का मूल है। इस दृष्टि को लेकर चलने से ही भारत का भ्रभ्युदय 
हो सकता है और हम समग्र भू-मण्डल की संस्कृति और सम्यता के पुनः पुरस्कर्ता बन सकते हैं । 
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व्ध्कश््ल्््य्य्य्््य्श्य्ल 


स्याद्राद और जगत्‌ 


मुनिश्री नधमलजी 


यह विश्व भेदाभेद, नित्थानित्य, अस्तित्व-तास्तित्व और वाच्यावाच्य के नियमों से शंखलित है। कोई भी 
द्रव्य सर्वथा भिन्‍न नहीं है और कोई भी सर्वथा अभिन्‍न नहीं है । कोई भी द्रव्य सर्वया नित्य नहीं है और कोई भी सर्वथा 
अनित्य नहीं है। कोई भी द्रव्य सर्वथा अस्ति नहीं है और कोई भी सवंथा नास्ति नहीं है। कोई भी द्रव्य सर्वथा वाच्य 
नहीं है कोई भी सवंथा अवाच्य नहीं है। जो द्रव्य है, वह सत्य है। वह भिन्‍न भी है--अभिन्‍न भी है, नित्य भी है--- 
अनित्य भी है, अस्ति भी है--नास्ति भी है, वाच्य भी है--अवाच्य भी है। इन सहज-सम्भूत नियमों को समभने का 
जो दृष्टिकोग है, वह अनेकान्त है। इन नियमों की जो व्याख्या-पद्धति है वह स्थादवाद है। विश्व में इतना विरोध और 
इतना अ्रसामञ्जस्य है कि ग्रनेकान्त के बिना उसमें ग्रविरोव और सामज्जस्य सम भा ही नहीं ज। सकता तथा स्थादवाद के 
बिना उसकी सम्यक व्याख्या की ही नहीं जा सकती । 


झभेद और भेद का नियम 


यह विश्व आकाशमय है। प्राकाज व्यायक है, शेष सब व्याप्य हैं । भ्राकाज वहाँ भी है, जहाँ झ्राकाशेतर कुछ 
नहीं है, पर अन्य ऐसे नहीं है, जहाँआ्राकाज न हो। जहाँ अन्य भी है और आकाश भी है वहाँ गति है, स्थिति है और दृष्य- 
परिवर्तन है; इसलिए उसे लोक! कहा जाता है। जहाँ अन्य नहीं है, केवल आकाश है, वहाँ गति नहीं है, स्थिति नहीं 
है और दृब्य-परिवर्तन भी नहीं है; इसलिए उसे अलोक' कहा जाता है। सत्ता की दृष्टि से लोक और अलोक दोनों एक हैं; 
अविभवषत हैं। गति,स्थिति और दृब्य-परिवरत सव्वेत्र नहीं है,इस दृष्टि से लोक ओर अलोक दो हैं---विभक्त हैं। गति और 
स्थिति की दृष्टि से लोक एक है---अ्रविभकत है, पर कार्य की दृष्टि से वह एक नहीं है। गति का हेतु जो है, वह स्थिति 
का नहीं है और स्थिति का जो हेतु है वह गति का नहीं है। गतिशील द्रव्य दो हैं--पुदूगली (जीव) और पुदूगल। ये ही 
दो स्थिति-शील हैं। दृश्य-परिवर्तन भी इन्हीं के योग से होता है, इन्हीं में होता है। श्रभेद-दृष्टि से सत्ता ही पूर्ण सत्य है। 
भेद-दृष्टि के ६ प्रकार हैं--धर्मास्तिकाय, २. अधर्मास्तिकाय, ३. श्राकाश, ४. काल, ५. पुदूगल, ६. जीव । धर्मास्तिकाय, 
अधर्मास्तिकाय और आकाश--ये तीनों लोक में परिपूर्ण व्याप्त हैं। इन्हें कथमपि पृथक नहीं किया जा सकता। इसका 
पृथक्करण कार्य से ही होता है । गति हेतुक जो है वह धर्मास्तिकाय' है। यह गति का अन्तिम हेतु है। स्थितिहेतुक जो है, * 
वह अधर्मास्तिकाय' है। यह स्थिति का अन्तिम हेतु है। जहाँ वायु भी नहींहे वहाँ भी गति होती है, और वह इसीलिए 
होती है कि धर्मास्तिकाय वहाँ है। अवगाहहेतु जो है, वह आकाश है । परिवर्तन का हेतु काल है। जो संयुक्त होता है और 
वियुक्त होता है, वह पुद्गल है" । जो चेतन्यमय है, वह जीव है*। आकाश और काल को छोड़कर किसी भी द्रव्य की 


गणतो ग़मण ग़ुणे।--स्पानांग, (४४१ 
गुणतो ठाण गुण। --बही, ५१४४१ 
गृणतो अवगाहणा गणे । ---वही, ५॥४४ १ 
गुणतो गहण गुणें।--वही, ५।४४१ 
गृणतों उदड्लोग गृणे ।--वही, ५।४४ १ 
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व्याख्या नहीं की जा सकती; इस दृष्टि से शेष सब द्रव्य आकाश और काल से सर्वथा भिन्‍न नहीं हैं। आकाश और काल 
गति-स्थिति के हेतु नहीं हैं और गति-स्थितिशील भी नहीं हैं, इसलिए वे शेष सब द्र॒व्यों से सवंथा अभिन्न भी नहीं हैं। 
धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय को छोड़कर गति और स्थिति की व्याख्या नहीं की जा सकती; इस दृष्टि से जीव और 
पुदूगल धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय से सर्वथा भिन्‍न नहीं हैं। धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय गति-स्थितिशील 
नहीं हैं, संयुक्त-वियुक्त धर्मा भी नहीं हैं; इसलिए वे जीव और पुद्गल से सवंथा अभिन्‍न भी नहीं हैं। जीव के बिना पुद्गल 
की और पुद्गल के बिना जीव की व्याख्या नहीं की जा सकती | पुदूगल के बिना जीव की कोई प्रवृत्ति नहीं होती और 
जीव के बिना पुदूगल की स्थल परिणति नहीं होती; इस दृष्टि से जीव और पुद्गल सर्वथा भिन्‍न नहीं हैं। जीव संयोग- 
वियोगधर्मा नहीं है, रूपी नहीं है और पुद्गल चेतन्यमय नहीं है, इसलिए वे सर्वथा अभिन्‍न भी नहीं हैं। तात्पयं की भाषा 
में ऐसा कुछ भी नहीं है, जो सवंथा अभिन्‍न ही है और ऐसा भी कुछ भी नहीं है, जो सर्वथा भिन्‍न ही है। अभिन्‍नता की 
दृष्टि से सारा विश्व एक है। भिन्‍नता की दृष्टि से सारा विश्व दो भागों में विभक्‍्त है--चैतन्यमय और अ्चैतन्यमय । 

चेतन और अचेतन की उत्पत्ति के विषय में अनेक दाशेनिक अभिमत हैं। उपनिषद्‌ के ऋषि कहते हैं--पहले 
असत्‌ था; असत्‌ से सत्‌ उत्पन्न हुआ।'" कुछ ऋषि कहते हैं--असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती । सबसे पहले सत्‌ ही 
था। उसने सोचा, मैं अनेक होऊँ। इस संकल्प में से सुष्टि उत्पन्न हुई। जो है, वह सब आत्मा ही है ।* जो कुछ हुआ है, वह 
आत्मा से ही हुआ है।* आत्मा ब्रह्म ही है।* यह आत्माहतवाद है। इसके अनुसार अचेतन चेतन से उत्पन्न होता है। 
चेतन और अचेतन सर्वथा भिन्‍न नहीं हैं । 

अनात्मवाद के अनुसार पहले अचेतन ही था । पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु; ये चार भूत थे । इनसे चेतन उत्पन्न 
हुआ । यदि यह पता लगाना है कि मनुष्य की उत्पत्ति कैसे हुई, तो संसार के विकास में ही उसकी खोज करनी होगी । 
मनुष्य का विकास जीवन के पहले रूपों में से होता है। उस विकास के दौरान में ही विचार और सचेतन व्यवहार ने जन्म 
लिया है। इसका भर्य यह है कि वस्तु अर्थात्‌ वह वास्तविकता, जो अचेतन है, पहले से थी। मन ग्रर्थात्‌ वह वास्तविकता, 
जो सचेतन है, बाद में आयी । साथ ही इसका अर्थ यह भी है कि वस्तु या बाह्य वास्तविकता की सत्ता मन से स्वतन्त्र है। 
प्रकृति की इस समझ को भौतिकवाद कहते हैं।' यह भूताइईतवाद है। इसके अनुसार अचेतन से चेतन उत्पन्न होता है। 
ग्रचेतन और चेतन सर्वथा भिन्‍न नहीं हैं । 

ग्नेकान्त दृष्टि के अनुसार चेतन अचेतन से और अवेतन चेतन से उत्पन्न नहीं है। दोनों ग्रनादि हैं, दोनों स्वतन्त्र 
और दोनों सापेक्ष । चेतन का एक प्रविभाग भी मिश्रित नहीं है। वह शुद्ध द्रव्य है। उसका प्रत्येक परमाण ( प्रदेश ) ग्रन्त 
तक चेतन ही रहता है। अ्रचेतन का प्रत्येक परमाणु ( प्रदेश ) अन्त तक अचेतन ही रहता है। चेतन को अचेतन और 
अचेतन को चेतन के रूप में परिणत नहीं किया जा सकता | द्रव्य गुणों का संयुक्त रूप होता है। सब द्रव्यों की यही व्याख्या 
है। जो द्रव्य हैं, उन सबमें अनन्त गण हैं और अनन्त गुणों के जितने समवाय हैं, वे सब द्रव्य हैं । इस भाषा में या तो द्रव्य 
अनन्त होंगे या एक । सचाई यह है कि वे अनन्त भी नहीं हैं और एक भी नहीं हैं। सर्वसाधारण गुणों की दृष्टि से द्रव्य 
एक ही है; किन्तु कुछ गुण ऐसे भी हैं, जो सर्वंसाधारण नहीं हैं। उन्हीं की दृष्टि से द्रव्य अनेक हैं । गति और स्थिति विश्व- 
व्यवस्था के असाधारण गुण हैं। स्थूल पदार्थों की गति दृश्य-निमित्तों से होती है, किन्तु सूक्ष्म स्कन्धों और परमाणओओं 


१ असतः सदजायत ।---छान्दोग्य ६२१ 

कुतस्तु खलु सोम्य एवं स्थादिति होवांच कथमसतः सज्जायेतेति। सत्त्रेव सोम्येदसग्र आ्रासीत्‌ । एकमेवाह्वितोयम्‌ । 
तदेक्षत बहुस्यां प्रजापेपेति ।--छान्दोग्य ६२।२ 

आत्मेवेईं सर्वम ।---छान्दोग्य, ७॥२५।२ 

आत्मत एवेदं सर्च म ।--छात्दोग्य ७।२६।१ 

सर्व हि एतद्‌ ब्रह्म, अयमात्मा ब्रह्म ।--माण्ड्क्य २ 

माक्संवाद क्या है ? लेखक ---एमिल बन्से, पृ० ६८ 
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की गति में वायु या विद्युत आदि सहायक नहीं होते । वे उन्हें छू भी नहीं पाते । परमाण की अप्रेरित गति बहुत तीत्र होती 
है। वह एक क्षण में भी लाक के निम्न भाग से ऊच्चे भाग तक चला जाता है। वहाँ उसकी गति का माध्यम गतितत्त्व 
( धर्मास्तिकाय ) ही होता है। गतितत्त्व गतिमात्र में माध्यम बनता है; किन्तु जहाँ दृश्य माध्यम होते हैं वहाँ उसकी 
अनिवायंता ज्ञात नहीं होती; जहाँ दृश्य माध्यम कार्य नहीं करते, वहाँ उसका अस्तित्व स्वयं व्यक्त होता है । 

१८ वी एवं १६ वीं शताब्दी के भौतिक विज्ञानवेत्ताओं के समक्ष यह स्पष्ट हो गया कि यदि प्रकाश की तरंग 
होती हैं, तो उनका कुछ आधार भी होगा । जैसे पानी सागर की तरंगों को पैदा करता है और हवा उन कम्पनों को जन्म 
देती है, जिन्हें हम ध्वनि कहते हैं। भ्रत: जब परीक्षणों से यह व्यक्त हुआ कि प्रकाश घून्य से भी होकर विचर सकता है, 
तब वैज्ञानिकों ने ईथर' ( (४6० ) नामक एक काल्पनिक तत्त्व को जन्म दिया, जो उनके विचार में, समस्त आकाश 
और पदार्थ में व्याप्त है। बाद में, फरेडे ने एक अन्य प्रकार के ईथर का प्रतिपादन किया, जिसे विद्युत्‌ एवं चुस्वकीय 
शक्तियों के वाहक के रूप में माना गया । अन्तत: जब मैक्सवेल ने प्रकाश को एक “विद्युत्‌ू-चम्बकीय विक्षोभ' (?९८- 
078 8760९ ॥0540703॥09) के रूप में मान्यता प्रदात की, तब ईयर का अस्तित्व निशिचत-सा हो गया ।' 

स्थिरता का माध्यम स्थिति-तत्त्व है। एक परमाणु आकाग-प्रदेश में स्थित होता है, वहाँ उसका माध्यम स्थिति- 
तत्त्व ही होता है । 

आकाजञ स्थिति का माध्यम नहीं है। वह चर और स्थिर, दोनों तत्त्वों का माध्यम है। आधार-शून्य कुछ भी 
नहीं है। स्थूल पदार्थ के लिए स्थूल आधार होते हैं। सूक्ष्म या चतुःस्पर्शी स्कन्धों के लिए स्थूल आधार की अपेक्षा नहीं 
होती । उनका जो आधार है, वह आकाश ही है। एक पदार्थ की दूसरे पदार्थ से जो दूरी है, उसका माध्यम आकाश ही है। 
इसके बिना सब पदार्थ स्वावगाही नहीं होते । 

ये तीन अस्तिकाय अखरूपी हैं, इन्द्रियातीत हैं। ये विध्व-व्यवस्था की अनिवाय अपेक्षा से स्वीकृत हैं। गति, 
स्थिति और अवगाह (>-या विभाग ) इन असाधारण गुणों से गतितत्त्व (धर्मास्तिकाय ), स्थिति-तत्त्व (अधर्मास्तिकाय ) 
और अझवगाह-तत्त्व (आकाशास्तिकाय ) का अस्तित्व प्रमाणित होता है । 

संघात और भेद भी असाधारण गुण हैं। चार अस्तिकायों में केवल संघात है, भेद नहीं है। भेद के पश्चात्‌ 
संघात और संघात के पश्चात्‌ भेद--यह शक्ति केवल पुद्गलास्तिकाय में है। दो परमाणु मिलकर ट]िप्रदेगी, यावत्‌ अनन्त 
परमाणु मिलकर अनन्तप्रदेशी स्कन्ध बन जाते हैं । वे वियुक्त होकर पुनः दो परमाणु यावत्‌ अनन्त परमाणु हो जाते हैं। 
यदि संयोग-वियोग गुण नहीं होता तो यह विश्व या तो एक पिण्ड ही होता या केवल परमाणु ही होते । उन दोनों रूपों से 
वर्तमान विश्व-व्यवस्था फलित नहीं होती । पुद्गल द्रव्य रूपी है, इन्द्रियग मय है, इसलिए इसका अस्तित्व बहुत स्पष्ट है; पर 
इसकी स्वतन्त्र सत्ता का आधार यह संघात-भेदात्मक गुण है । 

चेतन्य भी असाधारण गुण है। अचेतन से चेतन की प्रक्रिया भिन्‍न होती है। ग्रहण, परिणमन, व्युत्सर्जन, 
स्वीकरण, सजातीय प्रजनन, वृद्धि, अनुभूति, ज्ञान आदि ऐसे धर्म हैं, जो चेतन में ही प्राप्त होते हैं। चेतन भरूपी है, इन्द्रिया- 
तीत है, उसका अस्तित्व चतन्य गुण से गम्य है । 

जीव ओर पुदूगल---इन दोनों अ्रस्तिकायों के योग से विधव की विविध परिणतियाँ होती हैं। तीन अ्रस्तिकाय 
अपनी स्वरूप-मर्यादा तक ही परिवितित होते हैं। वे बाह्य निमित्तों से प्रभावित नहीं होते और न वे दूसरे द्व्यों को 
प्रभावित करते है । उनका अस्तित्व और क्रिया सव दिशाओं में समान रूप से हैं। इसीलिए अमेरिकन भौतिक विज्ञान- 
वेत्ता ए० ए० माईकेलसन और ई० डब्ल्यू० मोरले ईथर-सम्वन्धी परीक्षणों में सफल नहीं हुए । उन्होंने क्लीवलैण्ड में सन्‌ 
१८८१ में एक भव्य परीक्षण किया । 

“उनके परीक्षण के पीछे निहित सिद्धान्त काफी सीधा था। उनका तक था कि यदि सम्पूर्ण आकाश केवल ईथर 
का एक गतिहीन सागर है, तो ईथर के बीच प्रृथ्वी कौ गति का ठीक उसी तरह पता लगना चाहिए और पैमाइज होनी 


१ डा> आईन्स्टीन और ब्रह्माण्ड, लिकन बारनेट, पृष्ठ ४२ 


भ्रध्याय ] स्थाद्वाद श्रौर जगत्‌ [ ३५ 


चाहिए, जिस तरह नाविक सागर में जहाज़ के वेग को मापते हैं । जैसा कि न्यूटन ने इंगित किया था, जहाज के अन्दर के 
किसी यांत्रिक परीक्षण द्वारा शञान्त जल में चलने वाले जहाज़ की गति मापना असम्भव है। नाविक जहाज़ की गति का 
अनुमान सागर में एक लट्टा फेंकक्र और उससे बँधी रस्सी की गाँठों के खलने पर नज़र रखकर लगाते हैं। भ्रत: ईथर 
के सागर में पृथ्वी की गति का अनुमान लगाने के लिए, माईकेलसन और मोरले ने लट्टा फेंकने की क्रिया सम्पन्त की । 
अवश्य ही, यह लट्टा प्रकाश की किरण के रूप में था। यदि प्रकाश सचमुच ईथर में फँलता है, तो इसकी गति पर, पृथ्वी 
की गति के कारण उत्पन्न ईथर की धारा का प्रभाव पड़ना चाहिए । विशेष तौर पर, प्रथ्वी की गति की दिशा में फेंकी गई 
प्रकाश-किरण में ईथर की धारा से उसी तरह हल्की बाधा पहुँचनी चाहिए, जैसी वाघा का सामना एक तैराक को धारा 
के विपरीत तैरते समय करना पड़ता है; इसमें श्रन्तर बहुत थोड़ा होगा, क्योंकि प्रकाश का वेग (जिसका ठीक-ठीक निश्चय 
सन्‌ १८४९ में हुआ) एक सैकण्ड में १,८६,२८४ मील है, जबकि सूर्य के चारों ओर झपनी धुरी पर पृथ्वी का वेग केवल 
बीस मील प्रति सैकण्ड होता है । श्रतएव ईथर-धारा की विपरीत दिलश्ला में फँंके जाने पर प्रकाश-किरण की गति १,८५६, 
२६४ मील होनी चाहिए; और यदि सीधी दिशा में फेंकी जाये, तो १,८६,३०४ मील । इन विचारों को मस्तिष्क में रख- 
कर माईकेलसन और मोरले ने एक यंत्र का निर्माण किया, जिसकी सुक्ष्मदर्शिता इस हद तक पहुँची हुई थी कि वह 
प्रकाज के तीब्र वेग में प्रति सैकण्ड एक मील के अन्तर को भी अंकित कर लेता था। इस यंत्र में, जिसे उन्होंने 'ब्यति- 
करणमापक' (॥7/श(7०१॥९८४) नाम दिया, कुछ दर्पण इस तरह लगाये हुए थे कि एक प्रकाश-किरण को दो भागों में 
बाँटा जा सकता था और एक-साथ ही दो दिशाओं में उन्हें फेंका जा सकता था । यह सारा परीक्षण इतनी सावधानी से 
आयोजित और पूरा किया गया कि इसके परिणामों में किसी तरह के संदेह की गुंजायश नहीं रह गई | इसका परिणाम 
सीये-सादे शब्दों में यह निकला--प्रकाश-किरणों के वेग में, चाहे वे किसी भी दिज्ञा में फेंकी गई हों, कोई अ्रन्तर नहीं 
पड़ता । 

“माईकेलसन और मोरले के परीक्षण के कारण वैज्ञानिकों के सामने एक व्याकुल कर देने वाला विकल्‍प आया । 
उनके सामने यह समस्या थी कि वे ईथर-सिद्धान्त को--जिसने विद्युत्‌-चुम्बकत्व और प्रकाण के बारे में बहुत-सी बातें 
बतलाईं थीं--छोड़ें या उससे भी अधिक मान्य कोपरनिकन-सिद्धान्त को; जिसके अनुसार पथ्वी स्थिर नहीं, गतिगील 
है । बहुत-से भौतिक विज्ञानवेत्ताश्रों को ऐसा लगा कि यह विश्वास करना अधिक आसान है कि पृथ्वी स्थिर है, बनिस्वत 
इसके कि तरंगें---प्रकाश-तररंगें, विद्युत चुम्बकीय-त रंगे, बिना किसी सहारे के भ्रस्तित्व में रह सकती हैं। यह एक बड़ी विकट 
समस्या थी--इतनी विकट कि, इसके कारण वेज्ञानिक विचारधारा पच्चीस वर्षों तक भिन्‍न-भिन्‍न रही, एकमत न हो 
सकी । कई नयी कल्पनाएं सामने प्रस्तुत की गई और रद्द भी कर दी गई । उस परीक्षण को मोरले और दूसरे लोगों ने 
फिर शुरू किया, पर परिणाम वही निकला--ईथर में पृथ्वी का प्रत्यक्ष वेग शून्य है । * 

ईथर प्रकाश की गति को प्रभावित नहीं करता इसलिए आाईनस्टीन ने उसके अस्तित्व का निरसन किया । किन्तु 
गति-नियामक तत्त्व के ग्रभाव में पदार्थ अनन्त में कहीं भटक जाते और वर्तमान विश्व एक दिन प्रकाञ्-भुन्य हो जाता । 

जीव और पुद्गल बाह्य निमित्तों से भी प्रभावित होते हैं, परिवर्तित होते हैं । जीव पुद्गल को प्रभावित करता 
है और पुदूगल जीव को प्रभावित करता है। इसलिए इनमें स्वाभाविक और वेभाविक (वाह्य निमित्तज) दोनों प्रकार 
के परिवर्तन होते हैं । पुदूगली जीव का अस्तित्व ही हमारे प्रत्यक्ष है। पुदूगल-मुक्त जीव हमारी ज्ञान-बारा से परे हैं। 
आहार, शरीर, इन्द्रिय, श्वासोच्छवास, भाषा और मन--छहों पर्याप्तियाँ पौद्गलिक हैं । इन्हीं के हारा जीव व्यक्त या नेय 
बनता है। दृब्य जगन्‌ जो है, वह पौदृगलिक है, किन्तु इसका निमित्त जीव ही है । सूक्ष्म स्कन्ध हमारी दृष्टि के विषय नहीं 
बनते। हमारी दृष्टि में आ सकं, इतनी स्थूलता उन्हें जीव के द्वारा ही प्राप्त होती है। जितने पुद्गल-दृभ्य हैं, वे तो या 
जीव के घरीर-रूप में परिणत हैं या हो चुके हैं ।* 

१ डा० आईन्सटीन और ब्रह्माण्ड, पृ० ४३-४६ 
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ज्ञान, दर्शन, सुख-दुःख की अनुभूति, वीय॑ ये जीव के गृण या काये हैं।' शब्द, अन्धकार, उद्योत, प्रभा छाया, 
आतप, वर्ण, रस, गन्ध, स्पशे ये पुद्गल के गुण या कार हैं ।* शब्द, आतप, उद्योत आदि संहति-रहित पदार्थ (१(855९55 
प्रथा ) अथवा ऊर्जारूप (धाश्यट्ट५) हैं। 

दृश्य पदार्थ का मूल (एंपाव8० ८०॥५(४९८७४) परमाणु है। उनकी अनेक वर्गणाएं (सजातीय परमाणु 
समूह) हैं। वे मौलिक कण (८]९४८०४५ एक।80० ९७) समुदित होकर पदायय॑ का निर्माण करते हैं। बाह्य निमित्तों 
से अथवा निश्चित काल-मर्यादा के अनुसार एक पदार्थ दूसरे पदार्थ में परिवर्तित भी हो जाता है। पुद्गल की विचित्र 
परिणति के कारण विद्वव की व्यवस्था अनन्तरूपी है । 

महान्‌ जन गणितज्ञ लिबनिज ने लिखा है--“मैं यह प्रमाणित कर सकता हूँ कि न केवल प्रकाश, रंग, ताप 
और इस तरह की अन्य चीज़ें, अपितु गति, आकार और विस्तार भी वस्तु के ऊपरी गुण हैं ।” उदाहरणस्वरुप, जैसे हमारी 
दृश्य गक्ति यह वतला देती है कि गोल्फ की गेंद सफेद है, उसी तरह हमारी स्पर्णानभूति की मदद से वह यह भी बता 
देती है कि वह गोल, चिकनी और छोटी है। ये ऐसे गुण हैं, जो हमारी इन्द्रियों मे पृथक होने पर उस गुण से अधिक 
यथार्थता नहीं रखते, जिसे हम परम्परानुसार सफेद की संज्ञा देते हैं ।* 

वर्कले ने कहा है---'वे सभी तत्त्व, जिनसे इस संसार का ढाँचा तंयार हुआ है, मानस को छोड़ देने के बाद 
कोई तथ्य नहीं रखते। जब तक हम उन्हें इन्द्रियों से ग्रहण नहीं करते या जब तक वे हमारे या अन्य किसी प्राणी के 
मानस में अपना अस्तित्व नहीं रखते, तबतक या तो उनका सर्वथा अस्तित्व ही नहीं होता, या फिर वे किसी सनातन 
शकित के मानस में अपना भ्रस्तित्व रखते हैं ।” आईन्स्टीन यह प्रकट करके कि आकाश-काल (४78८४ ॥॥76) केवल 
अन्तर्जान के रूप हैं--जिनको रंग, रूप और आकार की घारणाओं की भाँति चेतना से विलग नहीं किया जा सकता--- 
इस तर्क की गाड़ी को अपनी अन्तिम सीमा तक ले गए। झाकाश का अस्तित्व केवल पदार्थों के क्रम या उनकी व्यवस्था 
में है--इसके अतिरिक्त वह कुछ नहीं है। इसी प्रकार काल, घटनाओं के एक क्रम के अतिरिक्त, जिससे हम उसे मापते 
हैं, और कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं रखता ।* 

स्यादवाद के अनुसार वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्ण का अस्तित्व मानसिक नहीं है। ये पुद्गल के पर्याय (विवर्स ) 
हैं। इन्हीं की अपेक्षा वे अशाश्वत हैं ।* 

वर्णादि चतुष्टय की विविधता चेतना या वाह्म वस्तु-सापेक्ष है, किन्तु उसका अस्तित्व चेतना या बाह्य वस्त- 
सापेक्ष नहीं है। एकत्व, पृथक्त्व, संख्या, आकार, संयोग और विभाग ये पुदूगल की अवस्थाएं हैं ।* परमाणुओं का एकत्व 
और पृथक्त्व, सहज भी होता है, वेसे ही उनकी वर्णादि-चतुष्टयी की परिणति भी सहज होती है। छोटा-बड़ा, लघु-गरु, 
ऋजु-वक्र, ये जैसे सापेक्ष धर्म हैं--दो वस्तुओं की तुलना में उत्पन्न धर्म हैं, वैसे वर्गादिचतुष्टयी सापेक्ष धर्म नहीं है। 
यह वस्तुवाद है। स्पर्श मूल शक्ति है। रूखा, चिकना ये उसकी अभिव्यक्ति के प्रकार हैं। इनकी कोई स्थायी सत्ता नहीं 
है। सौन्दये-ग्रसौन्द्य, उपयोगी-अनुपयोगी झरादि की कल्पना चेतना का रूप है। पर किसी वस्तु की अस्तिता चेतना 
का रूप नहीं है। दिक्‌ और काल उपयोगितावाद के तत्त्व हैं। उनकी वास्तविक सत्ता नहीं है। स्यादवाद के अनुसार 
उत्तराध्ययन, अध्ययन २८ 
उत्तराध्ययन, अश्रध्ययन २८ 
डा० भ्राईनस्टीन और ब्रह्माण्ड, पृ० १७ 
वही, पृ० १८ 
परमाणुपोगलेणं भनन्‍ते ! कि सासए असासए ?' गोयमा सिय सासय, सिय असासय 
'से केगर्ठेणं भन्‍्ते ! एवं वुच्चई--'सिय सासए, सिय असासए ?” 
गोयमा दब्वट्य्याए सासए, वस्नपज्जवेहि जाव फासपज्जवेंहि, झ्सासए ।' 
६ उत्तराध्ययन, अध्ययन २८ 
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विश्व की अखण्डता चतुरूपात्मक है। द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव; इन चारों के बिना उसकी व्याख्या नहीं हो सकती। 
द्रव्य अनन्त गुणों का पिण्ड है। भाव उसकी अवस्थाएं हैं| वे भी अनन्त होती हैं। अवस्था से वियुक्त कोई द्रव्य नहीं 
होता और द्रव्य से वियुक्त कोई अवस्था नहीं होती । जितने परिवन॑न होते हैं वे सब द्रव्य में ही होते हैं, और जितने द्रव्य 
होते हैं वे सब परिवर्तन के कारण ही भ्रपना अस्तित्व बनाये रखते हैं। परिवर्तन कहाँ होता है, इसकी व्याख्या क्षेत्र के 
बिना नही की जा सकती । इसके दो रूप हैं : आकाश और दिक्‌। आकाश वास्तविक है। दिक्‌ निरपेश्ष तत्त्व नहीं है 
बह आकाश का ही कल्पित रूप है। ऊध्वे, निम्न आदि सापेक्ष है। उनका अस्तित्व हमारी चेतनाएं है। परिवर्तन कब 
होता है, इसकी व्याख्या कील के बिना नहों की जा सकती ; या सापेक्ष काल का भी निरपेक्ष अस्तित्व नहीं है। वह़ द्रव्य 
का ही एक पर्याय है। उसका तिर्यक्‌ प्रचय नहीं है--स्कन्ध नहीं है । वह केवल ऊध्वे प्रचय्य है-पौर्वापर्य या क्रम है। जो 
जीव और अजीव के परिवतेन का क्रम है, वह नेश्वयिक काल है। ज्योतिश्चक्र पर आधारित जो घटना-चक्र है, वह व्याव- 
हारिक या सापेक्ष काल है। आईन्स्टीन की चतुविस्तारात्मक अ्रखण्डता में द्रव्य के आकाश और काल से परिवर्तित 
भावों--पर्यायों का विचार है। उनके सापेक्षवाद के अनूसार “एक रेलमार्ग एकविस्तारात्मक आकागीय अखण्डता है 
ओर उस पर चल रही गाड़ी का चालक किसी भी समय किसी एक समन्वयात्मक बिन्दु--एक स्टेशन या मील के पत्थर 
को देखकर अपनी अवस्थिति को मालूम कर सकता है; परन्तु एक जहाज के कप्तान को दो विस्तारों की चिन्ता करनी 
पड़ती है। समुद्र की सतह एक द्विविस्तारात्मक अखण्डता है और वे समन्‍्वयात्मक बिन्दु, जिनसे नाविक द्विविस्तारात्मक 
अखण्डता में अपनी अवस्थिति का निव्चय करता है, अ्नज्नांश ओर देशान्तर हैं। एक विमान-चालक को अपना विमान 
एक त्रिविस्तारात्मक अ्रखण्डता के बीच से ले जाना पड़ता है, अतः उसे न केवल झक्षांग और देशान्तर की, वल्कि पृथ्वी से 
अपनी ऊँचाई का भी ध्यान रखना पड़ता है। एक विमान-चालक की ग्रखण्डता जिस रूप में हम आ्राकाश को देखते हैं 
उसी से बनती है । दूसरे शब्दों में, हमारे संसार का आकाश एक त्रिविस्तारात्मक अखण्डनता है । 

“लेकिन गति से सम्बन्धित किसी प्राकृतिक घटना की चर्चा करते समय आकाण में उसकी अवस्थिति को ही 
व्यक्त करना पर्याप्त नहीं है। यह भी वतलाना आवश्यक है कि काल में स्थिति का परिवर्तन कंसे होता है। ग्तएव, 
न्यूयार्क से शिकायो जाने वाली ऐक्सप्रेस गाड़ी का एक सही चित्र प्रस्तुत करने के लिए इतना कह देना ही काफी नहीं 
है कि वह न्यूयार्क से अलबानी, वहाँ से सिराक्यूस, फिर वहॉाँसे टोलेडो तथा उसके बाद शिकागों जाती है; बल्कि यह 
बतलाना भी ज़रूरी है कि उन स्थानों पर वह किस समय पहुँचती है। यह कार्ये या तो समय-सारिणी से पूरा हो सकता 
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एक द्विविस्तारात्मक आकादय-काल-अग्रखण्डता के रूप में चित्रित पश्चिम की 
ओर जाने वाली न्यूयार्क-शिकागो ऐक्सप्रेस 


३८ ] ग्राचारयश्री तुलसी भ्रभिनन्दन प्रन्य [ चतुर्थ 


है या दृश्य चित्र से | यदि न्यूयार्क और शिकागो के बीच के मील, एक लकीर खिंचे हुए कागज पर नीचे की ओर निश्चित 
किये जायें; घण्टे तथा मिनट लम्बित रूय में दिखाये जाये और पृष्ठ के एक कोने से सामने के दूसरे कोने तक एक रेखा 
खींचकर मार्ग-आलेख प्रदर्शित किया जाये तो हिविस्तारात्मक झ्राकाश-काल अखण्डता में गाड़ी की प्रगति प्रदर्शित होगी। 
इस तरह के नक्शों से अधिकांश समाचारपत्र-पाठक परिचित हैं। उदाहरणस्वरूप, स्टॉक-मार्केट का नक्शा ट्विविस्तारा- 
त्मक डाल र-काल अखण्डता में आथिक घटनाओं को प्रकट करता है। इसी तरह न्यूयार्क से लास एंजिल्स जाने वाले 
एक विमान की उड़ान को एक चजुविस्तारात्मक आकाश-काल अखण्डता में चित्रित किया जा सकता है। यह तथ्य कि 
विमान क्ष अनक्षांझ, य देशान्तर और भ ऊँचाई पर है, विमान-कम्पनी के यातायात-वब्यवस्थापक के लिए कोई महत्त्व नहीं 
रखता, यदि सम्बन्धित काल की जानकारी न हो। अतएव काल चौथा विस्तार है। और, यदि कोई उड़ान को उसके 
सम्पूर्ण रूप में एक प्राकृतिक यथार्थता के रूप में देखना चाहता है, तो इसे पृथक्‌-पृथक्‌ उड़ान, चढ़ाई, सरकाव और उतार 
के रूप में नहीं बाँठ जा सकता | इसे तो एक चतुविस्तारात्मक आकाश-काल ग्रखण्डता के रूप में ही सोचना पड़ेगा ।' 

दिक्‌ और काल इन दो सापेक्ष सत्यों को न लें तो निरपेक्ष सत्य पाँच आस्तिकाय हैं। इनका अस्तित्व न तो 
हमारी चेतना में है और न एक-दूसरे की तुलना में उद्भूत है, किन्तु स्वतन्त्र है। इन भिन्‍न-भिन्‍न रूपों में अवस्थित अ्रस्ति- 
कायों और उनके कार्यों का जो समवाय है, वही विश्व है। 

कुछ समालोचकों ने लिखा है कि स्यादुवाद हमें पूर्ण या निरपेक्ष सत्य तक नहीं ले जाता ; वह पूर्ण सत्य की यात्रा 
का मध्यवर्ती विश्रामगृह है । किन्तु इस समालोचना में तथ्य नहीं है। स्यादवाद हमें पूर्ण या निरपेक्ष सत्य तक ले जाता 
है । उसके अनुसार पञचास्तिकायमय जगत्‌ पूर्ण या निरपेक्ष सत्य है। पाँचों झ्रास्तिकायों के अपने-अपने असाधारण गुण 
हैं और उन्हीं के कारण उनकी स्वतन्त्र सत्ता है। इनके अस्तित्व, गुण और कार्य की व्याख्या सापेक्ष दृष्टि के बिना नहीं की 
जा सकती । चेतन में केवल चैतन्य ही नहीं है, उसके श्रतिरिक्त अनन्त धर्म और हैं; किन्तु चेतन चेतन्य धर्म की अपेक्षा से 
ही है, शेष धर्मों की अ्रपेक्षा से वह चेतन नहीं है ।* 

एक धर्म से कोई द्रव्य नहीं बनता । सामान्य और असामान्य सम्भूत होकर द्रव्य का रूप लेते है। वे सब सर्वथा 
अविरोधी ही नहीं होते, कथंचित्‌ विरोधी भी होते हैं । वे सर्वथा विरोधी ही नहीं होते, कथंचित्‌ अविरोधी भी होते हैं । 
यदि सर्वथा अविरोधी ही हों तो वे अनेक नहीं हो सकते और यदि वे सर्वथा विरोधी ही हों तो एक नहीं हो सकते । यह 
अविरोधी और विरोधी भावों का जो सामञऊजस्य या सह-अस्तित्व है, वह द्रव्य की सहज सापेक्षता है और द्रव्यगत सापेक्षता 
की सामञ्जस्यपूर्ण व्याख्या हमारी बौद्धिक सापेक्षता है। 

हम किसी भी निरपेक्ष सत्य को ऐसा नहीं पाते, जो अपने स्वरूप की व्याख्या में सापेक्ष न हो। वेदान्ती ब्रह्म 
को पूर्ण या निरपेक्ष सत्य मानते हैं, पर वह भी स्वभावगत सापेक्षता से मुक्त नहीं है। उपनिषद्‌ की भाषा में “ब्रह्म सकम्प 
भी है, निष्कम्प भी है; दूर भी है और समीप भी है; सबके अन्तर में भी है और सबके वाहर भी है। वह अणु-से-अपणु 
और महान्‌-से-महान्‌ है । भगवान्‌ महावीर की भाषा में जीव सकम्प भी है और निप्कम्प भी है; सवीर्य भी है और निर्वीय 





डा० आआ्राईनसटीन और ब्रह्माण्ड, पु० ७२-७४ 
२ किमियं भंते ! लोएत्ति पवुच्चइ ? 
गोयमा ! पंचत्यिकाया, एसण्ं एवतिए लोएत्ति पवुच्चई । --भगवती सूत्र, १३-४ 
३ प्रमेयत्वादिभिधेमें श्रचिदात्मा चिदात्मक:। 
ज्ञानदर्शनतस्तस्मात्‌ चेतनाचेतनात्मक: ॥| ---स्वरूपसम्बोधन, इलोक ३ 
४ तदेजति तन्नैजति तददूरे तद्॒दन्तिके । तदन्तरस्थ सर्वेस्प तदु सर्वेस्थास्य बाह्यत: । 
-“ईशावास्योपनिषद्‌, ५ 


न 


भू अणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌ | --कठोपनिषद्‌। 
६ भगवती सूत्र, २५४४ 
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भी है।' इन विरोधी रूपों में ही जगत्‌ पूर्णता अ्रजित करता है। तात्पर्य यह है कि पूर्ण वही हो सकता है, जिसमें विरोधी 
धर्मो का सामञ्जस्यपूर्ण सह-अस्तित्व हो । 


ग्रस्तित्व और नास्तित्व का नियम 


सामान्य धर्मों की दृष्टि से जगत्‌ एक है। द्रव्यत्व एक सामान्य धर्म है। वह परमाणु में भी है और चेतन में भी 
है । उसकी दृष्टि से परमाणु और चेतन भिन्‍न नहीं हैं । चैतन्य विशेष धर्म है; वह चेतन में है, परमाणु में नहीं है। उसकी 
दृष्टि से चेतन परमाणु से भिन्‍न है। सामान्य धर्मो की दोनों में अस्तिता है। एक-दूसरे के विशेष धर्मों की एक-दूसरे में 
नास्तिता है। सामान्य धर्मों की अस्तिता से द्रव्य बनते तो वे अनेक नहीं होते। विशेष धर्म की नास्तिता से द्रव्य बनते तो 
विश्व की व्यवस्था सर्वंथा वियक्‍त होती, उसमें कोई सामझ्जस्य या सह-अस्तित्व नहीं होता । अस्तिता और नास्तिता 
इन दोनों के योग से द्रव्य बनते हैं, इसीलिए विश्व की व्यवस्था संयुक्त है और उसमें विशेष धर्मों या विरोधी धर्मोका 
सामञ्जस्यपूर्ण सह-अस्तित्व है। प्रत्येक द्रव्य में दो प्रकार के पर्याय होते हैं--अ्रस्तित्व-पर्याथ और नास्तित्व-पर्याय । 
अस्तित्व-पर्याय जैसे द्रव्य के घटक होते है, वेसे ही नास्तित्व-पर्याय भी उसके घटक होते हैं। दोनों मिलकर ही उसकी 
स्वतन्त्र सत्ता की स्थापना करते हैं । स्वर्ण और जल, ये दो द्रव्य हैं। स्वर्ण के घटक परमाणु जल के घटक परमाणुओं से भिन्‍न 
हैं। स्वर्ण विश्युद्ध है और जल दो वायुश्रों के मिश्रण से उत्पन्न है। अपने-अपने घटक परमाणु उनसे अ्रस्ति-पर्याय के रूप में 
सम्बद्ध हैं। वेसे ही एक-दूसरे के घटक परमाणु उनसे नास्ति-पर्याय के रूप में सम्बद्ध है। दोनों पर्याय एक साथ सम्बद्ध 
रहकर ही द्रव्य को स्वरूप प्रदान करते हैं। केवल-श्रस्ति रूप में कोई द्रव्य नहीं है, केवल नास्ति-रूपमें भी कोई द्रव्य नहीं 
है; जितने द्रव्य हैं, सब श्रस्ति-नास्ति रूप में हैं : 


द्र्व्य 
केवल अस्ति'!!' १ ० 
केवल नास्ति'"' व ० 
आस्ति-नास्ति'"!। १११११ है 


वस्तु-सत्य की दृष्टि मे तीसरा विकल्प ही सत्य है। केवल अस्ति और केवल नास्ति का निरूपण सापेक्ष दृष्टि 
से ही हो सकता है : 

स्थात्‌-अस्ति एव-- किसी दृष्टि से है। 

स्थात्‌ नास्ति एवं--किसी दृष्टि से नहीं है । 

स्वर्ण के परमाणु स्वर्ण के साथ अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध हैं और जल के परमाणु उसके साथ नास्तित्व रूप में 
सम्बद्ध हैं । 

००७७००७७ 

३०५५५ | जल है 


०७००००--जल नहीं ट्ठै 


०००७००७०--+ है 


। स्वर्ण है 
9000० ० के 
हीं है 


७०००० 


१ भगवती सूत्र, १।८ 
२ द्विविधाः पर्यायिण: पर्पायाधिचन्त्यन्ते--सम्बद्धाइचासम्बद्धाइच 
--विशेषावद्यक भाष्य, ४८१-४८२ चृत्ति, पृ० १७८-१८० 
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००००० - 
०००००। ज्रे 
000०00०*-+- नहीं है 


०००००--स्वर्ण है 
०७००००७ ः टी तप 
550 | स्वर्ण नहीं है 

जल के परमाणु जल के साथ अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध हैं और स्वर्ण के परमाणु उसके साथ नास्तित्व-रूप में 
सम्बद्ध हैं । 

स्वर्ण के परमाणु जैसे स्वर्ण के साथ अस्तित्व-रूप में सम्बद्ध हैं, वेसे ही यदि जल के साथ भी अस्तित्व-रूप में 
सम्बद्ध हों, तो स्वर्ण और जल दो नहीं हो सकते । 

स्वर्ण के परमाणु जेसे जल के साथ नास्तित्व-रूप से सम्बद्ध है, वंसे ही यदि स्वर्ण के साथ भी नास्तित्व रूप में 
सम्बद्ध हों, तो स्वर्ण होता ही नहीं । 

जल के परमाणु स्वर्ण के साथ यदि नास्तित्व रूप में सम्बद्ध न हों, तो जल और स्वर्ण दो नहीं हो सकते । 

इस प्रकार अस्ति और नास्ति दोनों पर्याय समन्वित या सापेक्ष होकर ही द्रव्य की स्वतन्त्र सत्ता का निर्माण करते 
हैं। इस सापेक्षता को समभकर ही हम भेद में अभेद की स्थापना कर सकते हैं : 


द्र्ब्य 
केवल भेद'' हल हल हनन 5 
केवल अभेद ने जे 
भेद-अभेद' लिन है 


केवल भेद और केवल अभेद का निरूपण सापेक्ष दृष्टि से ही हो सकता है : 
स्यात्‌ भेद एव--किसी दृष्टि से भेद ही है 
स्यात्‌ अभेद एव--किसी दृष्टि से अभेद ही है । 
०००००---स्वर्ण--भेद ( विशेष ) 


किया पे जल--मभेद (विद्येष) 


००००० 


00०७ ०---३द्गल 


७००७७ 


गल 
२००००) दंगल 
वस्तु-सत्य पुद्गल है। स्वर्ण और जल सापेक्ष द्रव्य हैं । 


स्थायित्व और परिवतंन का नियम 


अभेद (सामान्य) 


कोई पूर्व-परिचित व्यक्ति हमारे सामने ग्राता है, तव हम कहते हैं---“यह वही है।' बरसात होते ही भूमि अंकुरित 
हो उठती है, तब हम कहते हैं---/हरियाली उत्पन्न हो गई । कपूर हमारे हाथ में रहते-रहते उड़ जाता है, तब हम कहते 
हैं--“बह नप्ट हो गया ।” “यह वही है'--यह नित्यता का सिद्धान्त है। “हरियाली उत्पन्न हो गई---यह उत्पत्ति का 
सिद्धान्त है। “वह नप्ट हो गया--यह विनाश का सिद्धान्त है। 

द्रव्य की उत्पत्ति के विषय में परिणामवाद, आरम्भवाद, समूहवाद आदि अनेक अभिमत हैं। उसके विनाश के 
विषय में भी अनेक विचार हैं--रूपान्तरवाद, विच्छेदवाद आदि । परिणामवादी सांख्य दर्शन कार्य को अपने कारण में सत्‌ 
मानता है। सत्कायेवाद के अनुसार जो अ्रसत्‌ है वह उत्पन्न नहीं होता और जो सत्‌ है वह नष्ट नहीं होता; केवल रूपान्तर 
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होता है। उत्पत्ति का पर्थ है सत्‌ की अभिव्यक्ति और विनाथ का अर्थ है सत्‌ की अव्यक्ति। आरम्भवादी न्यायवैशेषिक कार्य 
को अपने कारण में सत्‌ नहीं मानते | असत्‌ कार्यवाद के अनुसार असत्‌ उत्पन्त होता है और सत्‌ विनष्ट होता है। इसीलिए 
नैयाथिक ईश्वर को कूटस्थ नित्य और प्रदीप को सर्वया अनित्य मानते हैं। वौद्ध दार्शनिक स्थूल द्रव्य को सूक्ष्म अवयवों 
का समूह मानते हैं, तथा द्रव्यमात्र को क्षण-विनश्वर मानते हैं । उनके अभिमत में स्थिति कुछ भी नहीं है । जो एकान्त 
नित्यवादी है, वे भी परिवर्तन की उपेक्षा नहीं कर सकते, जो हमारे प्रत्यक्ष है । जो एकान्त अनित्यवादी है, वे भी स्थिति 
की उपेक्षा नही करते, जो हमारे प्रत्यक्ष है। इसीलिए नैयायिकों ने दृश्य वस्तुओं को भ्रनित्य मानकर उनके परिवर्तन की 
व्याख्या की और बौद्धों ने सन्‍्तति मानकर उनके प्रवाह की व्याख्या की । 

वैज्ञानिक जगत्‌ में रूपान्तर का सिद्धान्त सर्व-सम्मत है। उदाहरणस्वरूप, एक मोमबत्ती को ले लीजिये। जलाये 
जाने पर कूछ ही समय में उसका सम्पूर्ण नाथ हो जायेगा । प्रयोगों ढारा यह सिद्ध किया जा सकता है कि मोमबत्ती के 
नाथ होने से अन्य वस्तुओं की उत्पत्ति हुई ।* 

इसी तरह जल को एक प्याले में रखा जाये और प्याले में दो छिद्र कर तथा उनमें कार्क लगा कर दो प्लेटिनम की 
पत्तियाँ जल में खड़ी कर दी जायें और प्रत्येक पत्ती के ऊपर एक काँच का ट्यूब लगा दिया जाये तथा प्लेटिनम की 
पत्तियों का सम्बन्ध तार द्वारा बिजली की बैटरी के साथ कर दिया जाये तो कुछ ही समय में पानी गायव हो जायेगा। 
साथ ही यदि उन प्लेटिनम की पत्तियों पर रखे गए ट्यूबों पर ध्यान दिया जायेगा तो दोनों में एक-एक तरह की गैस 
मिलेगी, जो झ्रॉक्सीजन और हाइड्रोजन होगी ।* 

आधुनिक वैज्ञानिक शोधों से यह प्रमाणित हुआ है कि पुद्गल शक्ति में और शक्ति पुदूगल में परिवर्तित हो 
सकती है ।* सापेक्षवाद के अनुसार पुद्गल के स्थायित्व के नियम व शक्ति के स्थायित्व के नियम को एक ही नियम में 
समा देना चाहिए। उसका नाम “पुदूगल और शक्ति के स्थायित्व' का नियम कर देना चाहिए।* 

स्याद्वाद के अनुसार सत्‌ का कभी नाग नाझ नहीं होता और असत्‌ का कभी उत्पाद नही होता ।* ऐसी कोई 
स्थिति नहीं होती, जिसके साथ उत्पाद और विनाश की अविच्छिन्न धारा न हो; और ऐसे उत्पाद-विनाण नहीं होने, जिन- 
की पृष्ठ-भूमि में स्थिति का हाथ न हो ? 

सब द्रव्य उभय-स्वभावी हैं । उनके स्वभाव की व्याख्या एक ही नियम से नहीं हो सकती । असत्‌ का उत्पाद 
नहीं होता और सत्‌ का विनाश नहीं होता। इस द्रव्यनयात्मक सिद्धान्त के द्वारा द्रव्यों (भ्रौव्यांशों या मूलभूत तत्त्वो ) 
की ही व्याख्या हो सकती है। इसके द्वारा रूपान्तरों (पर्यायों) की व्याख्या नहीं हो सकती । उनकी व्याख्या--असत्‌ की 
उत्पत्ति और सत्‌ का विनाश होता है--इस पर्यायनयात्मक सिद्धान्त के द्वारा ही की जा सकती है। इन दोनों को एक 
भाषा में परिणामी-नित्यवाद या नित्यानित्यवाद कहा जा सकता है। इसमें स्थायित्व और परिवततन के सापेक्ष रूप 
की व्याख्या है। इस जगत्‌ में ऐसा कोई भी द्रव्य नहीं है, जो सर्वथा स्थायी ही है; और ऐसा भी कीई द्रव्य नहीं है, जो मबंथा 
परिवतंनशील ही है। मोमबत्ती, जो परिवर्तनशील है, वह भी स्थायी है; और जीव , जो स्थायी माना जाता है, वह भी परि- 
वर्तनशील है । स्थायित्व और परिवर्तनशीलता की दृष्टि से जीव और मोमबत्ती में कोई अन्तर नहीं है ।' 
कोरी स्थिति ही होती, तो सब द्रव्य सदा एक-रूप रहते; कहीं कोई परिवर्तन नहीं होता--न कुछ बनता और 
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प्र भावस्स णत्यि णासो, णत्यि अभ्रभावस्स उप्पादो ।---पञथ्चास्तिकाय, १५ 
६ झ्रादीपमाव्योमसमस्वभावं स्याद्वादमुद्राइततिभेदि वस्तु। 
तन्नित्यमेवेकमनित्यमन्यथदिति त्व दाज्ञादिवतां प्रलापा:।॥। 


--अन्ययोगव्यवच्छेदिका, इलोक ५ 
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न कुछ मिटता । न कोई घटना होती न कोई क्रम होता, और न कोई व्याख्या होती । 

कोरे उत्पाद और व्यय होते तो उनका कोरा क्रम होता; पर स्थायी आ्राधार के बिना वे कुछ रूप नही ले पाते। 
कतृत्व, कर्म और परिणामी की कोई व्याख्या नहीं होती । स्थादवाद की मर्यादा के अ्नुसार परिवतेन भी है और उसका 
आधार भी है, परिवर्तन-रहित कोई स्थायित्व नहीं है, और स्थायित्व-रहित कोई परिवर्तन नहीं है। दोनों अप्रथक्भूत 
है | परिवर्तन स्थायी में ही हो सकता है, और स्थायी वही हो सकता है, जिसमें परिवर्तन हो। निष्कर्ष की भाषा में कहा 
जा सकता है--निष्क्रियता और सक्रियता, स्थिरता और गतिशीलता का जो सहज समन्वित रूप है, वही द्रव्य है। प्रत्येक 
द्रव्य अपने केन्द्र में श्रव, स्थिर और निष्क्रिय है। उसके चारों ओर परिवर्तन की अटूट श्रृंखला है। इसे हम परमाण (या 
व्यावहारिक परमाणु) की रचना के द्वारा समझ सकते है। अ्रणु की रचना तीन प्रकार के कणों से मानी जाती है : 
१. प्रोटोन, २. इलेक्ट्रोन, ३. न्यूट्रोत । प्रोटोन धनात्मक कण है। वह परमाणु का मध्य-बिन्दु होता है। इलेक्ट्रोन ऋणा- 
त्मक कण है। यह धनाण के चारों ओर परिक्रमा करता है। न्यूट्रोन उदासीन कण होते हैं। 

जीव के प्रयत्न से जो परिवतंन होता है, वह प्रत्यक्ष है। किन्तु जीव में भी जो प्रतिक्षण परिवर्तन होता है-- 
अस्तित्व की सुरक्षा के लिए जो सहज सक्रियता होती है अथवा निषेध की सुरक्षा के लिए जो विधि का प्रयत्न होता 
है--वह प्रत्यक्ष नहीं है। इसीलिए हमारी दृष्टि में किसी भी वस्तु का अस्तित्व व्यक्त (व्यञ्जन) पर्याय से होता है। 
अर्थ-पर्याय (सूक्ष्म सक्रियता) से हम किसी वस्तु का अस्तित्व मानने में सफल नहीं होते । 

हुत सारा परिवनन जीवों के प्रयत्न के बिना होता है--पदार्थ की स्वाभाविक गति से होता है। अनेक परमाण 

मिलकर परिवर्तन करते हैं। तव वह समुदायक्रत कहलाता है। धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और ग्राकाशास्तिकाय मे 
ऐकत्विक परिवतेन होता है| उत्पाद और विनाश दोनों का यही क्रम है।' परमाणु स्वतन्त्र परमाण के रूप में रहता है 
तो कम-से-कम एक समय और अधिक-से-अधिक असंख्य कॉल तक रह सकता है। दृयणक स्कन्ध से लेकर अनन्ताणुक 
सस्‍्कन्ध के लिए भी यही नियम है ।* 

एक परमाणु परमाणु-रूप को छोड़कर स्कन्ध-रूप में परिणत होता है, वह जघन्यत: एक समय के पदचात्‌ और 
उत्कर्पत: असंख्य काल के पद्चात्‌ फिर परमाणु-रूप में आ जाता है। उससे आगे वह स्कन्ध-रूप में नहीं रह सकता ।* 
स्कन्ध में उत्कृष्ट अन्तर अनन्त काल का हो सकता है।* 

यह समूचा जगत्‌ अणुओं या प्रदेशों से निष्पन्न हैं। पुद्गल के भ्रण विशद्दिलष्ट है। शेष चारों अस्तिकायों के 
अणु शिलष्ट हैं--परस्पर एक-दूसरे से अविच्छिन्न हैं। वे अनादि विखसा (स्वाभाविक) बन्ध से बंधे हुए हैं।* वह बन्ध 
ग्रनन्तकालीन या सर्वेकालीन है । 

सादि-विस्रसा बन्ध का काल-मान इस प्रकार होता है'-. 


जंघन्य उत्कृप्ट 
१. बन्धन प्रत्यथिक -- एकसमय असंख्य काल 
२. भाजन प्रत्ययिक -- अन्तर-मुह॒त्तं संख्येय काल 
३. परिणाम प्रत्ययिक -+ एक समय छ: मास 


जीव और पुद्गल झनादि प्रायोगिक वन्ध से बंधे हुए हैं । १. श्रालायन, २. आलीन, ३. गरीर, ४. शरीर-प्रयोग ; 


१ सन्मतिप्रकरण, ३॥३२-३४ 
२ भगवती सूत्र ५७ 

३ बही, ४७ 

४ बही, ५॥७ 

५ कही, 5६ 

६ वही, ८।६ 
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“--ये सादिं प्रायोगिक बन्ध हैं ।' इनका काल-मान इस प्रकार होता है : 


जघन्य उत्कृष्ट 
१. आलायन स्ख् अन्तर-मुह॒त्तं संख्येय काल 
२. आलीन न: हि हे 

३. शरीर ना एक समय अनन्त काल 
४. शरीर-प्रयोग न्न- मर 


है 

सुक्ष्म परिवर्तन (अगुरु-लघु पर्याय) प्रतिक्षण होता है और सब द्र॒व्यों में होता है। स्थल परितंन (व्यञ्जन 
पर्याय) जीव और पुद्गल; इन दो ही द्रव्यों में होता है। वह पर-निमित्त से ही होता है और सहज भी होता है । भ्रम॑ख्य 
काल के पश्चात्‌ व्यज्जन-पर्याय का निश्चित परिवर्तन होता है। सोने का परमाणु असंख्य काल के पश्चात्‌ सोने का नहीं 
रहता, वह दूसरे द्रव्य का प्रायोग्य बन जाता है। यह परिवर्तन ही विश्व-संचालन का बहुत वड़ा रहस्य है। सृष्टि के 
आरम्भ, विनाश और संचालन की व्यवस्था इसी स्वाभाविक परिवतेन के सिद्धान्त पर आधारित है। अगुरु-लघु पर्याय 
( >नया अस्तित्व की क्षमता) की दृष्टि से विश्व अनादि-अनन्त है । व्यज्जन-पर्याय की दृष्टि से विश्व सादि-सान्त है । 
स्वाभाविक परिवतंन की दृष्टि से विश्व स्वयं सञ्चालित है। प्रत्येक द्रव्य की सञ्चालन-व्यवस्था उसके सहज स्वरूप में 
सन्निहित है। दैभाविक परिवर्तन की दृष्टि से विश्व जीव और पुद्गल के संयोग-वियोग से प्रजनित विविध परिणततियों 
द्वारा सज्चालित है। विश्व के परिवर्तन और स्थायित्व की व्याख्या सापेक्षवाद इस प्रकार करता है?--बँज्ञानिक 
निष्कर्षों को आन्तरिक और बाह्य सीमाओं पर जो भी सूत्र प्राप्त हुए हैं, वे यह व्यक्त करते हैं कि ब्रह्माण्ड का निर्माण 
किसी निश्चित काल में हुआ होगा । जिस अभिन्‍न हिसाव से यूरेनियम अपनी परमाणु-केन्द्रीय शक्ति को बिखेरता है 
(और चूँकि उसके निर्माण की किसी प्राकृतिक प्रणाली का पता नहीं चलता), उससे प्रगट होता है कि इस पृथ्वी पर 
जितना भी यूरेनियम है, सवका निर्माण एक निश्चित काल में हुआ होगा । भू-विज्ञानवेत्ताओं की गणना के अनुसार यह 
काल करीब बीस अरव वर्ष पूर्व रहा होगा। तारों के आन्तरिक भागों में दुर्घर्ष रूप से चलने वाली तापकेन्द्रीय प्रणालियाँ 
जिस तीक्ता से पदार्थ को प्रकाश-किरण में परिणत करती हैं, उससे अन्त रिक्ष-विज्ञानवेत्ता नक्षत्रीय जीवन का विश्वास- 
पूर्वक हिसाब लगाने में समर्थ हैं। उनके हिसाब से अधिकांश दृश्य तारों की औसत ग्राय्‌ु बीस अरब वर्ष है। इस प्रकार 
भू-विज्ञानवेत्ताशों और अन्तरिक्ष-विज्ञानवेत्ताओ्रों के हिसाव ब्रह्माण्डवेत्ताओों के हिसाब के बहुत अनुकूल ठहरते हैं; क्योंकि 
दोड़ती हुई ज्योतिर्मालाओं के प्रत्यक्ष वेग के आधार पर वे इस निष्कर्प पर पहुँचे कि ब्रह्माण्ड का विस्तार-कार्य बीस 
अरब वर्ष पूर्व आरम्भ हुआ होगा । विज्ञान के अन्य क्षेत्रों में भी कुछ ऐसे लक्षण उपलब्ध हैं, जो इसी तथ्य को प्रगट करते 
हैं। अतएव ब्रह्माण्ड के अन्ततः विनाश की ओर इंगित करने वाले सारे प्रमाण काल पर आधारित उसके आरम्भ को भी 
निशचयपूर्वक व्यक्त करते हैं । 

“यदि कोई एक अमर स्फुरणशील ब्रह्माण्ड (जिसमें सूरज, पृथ्वी और विशालकाय लाल तारे अपेक्षाकृत नवा- 
गन्तुक है) की कल्पना से सहमत हो जायें, तो भी आरम्भिक उद्भव की समस्या शेष रह ही जाती है। इससे केवल उद्भव- 
काल असीम अतीत के गर्भ में चलता जाता है, क्योंकि वैज्ञानिकों ने ज्योतिर्मालाओं, तारों, तारा-सम्बन्धी रजक्ों, 
परमाणुग्नों और यहाँ तक कि परमाणु में निहित तत्त्वों के बारे में गणित की सहायता से जो भी लेखा-जोखा तैयार किया 
है, उसके हर सिद्धान्त की आधारभूत धारणा यह रही है कि कोई चीज़ पहले से विद्यमान श्रवश्य थी--चाहे वह उन्मुक्त 
न्यूट्रोन' हो, या शक्ति की राशि, या केवल अगाध त्रह्माण्डीय तत्त्व, जिससे आगे चलकर ब्रह्माण्ड ने यह रूप प्राप्त 
किया ।” 


१ भगवती सूत्र, 5६ 
२ वही, ८॥६ 
३ डा० श्राईन्स्टीन और ब्रह्माण्ड, पु० ११३-११४ 


डंडे] श्राचायंश्री तुलसी श्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


स्पाह्माद की भाषा में विद्त के स्थायित्व और परिवर्तत (आरम्भ और विनाआ, रूतास्तर या अ्रथन्तिर) को 
इस रूप में प्रस्तुत किया जा सकता है: 
१. स्थात्‌ नित्य एव-+एक दृष्टि से नित्य ही है । 


२. स्थात्‌ अनित्यं एव-- /_!  अनित्य ही है। 

३. स्थात्‌ नित्य स्थात्‌ अनित्यं एव्--युगपत्‌ वस्तु नित्यानित्य ही है। 
द्रव्य 

केवल नित्य 5 

' अ्नित्य & 

नित्यानित्य हट 


एक परमाणु विभिन्‍न अवस्थाओं से संक्रान्त होते हुए भी अन्तत. परमाणु ही है। बह अनन्त गवस्थाओं को और 
प्राप्त करके भी अन्ततः परमाण ही रहेगा । यह नियम सभी द्रव्यों के लिए समान है। 


बाच्य और अवाच्य का नियम 


उपनिषत्‌ का ब्रह्म न सत्‌ है,न असत्‌ है, किन्तु अवक्तव्य है। उसका स्वरूपवोधक वाक्य है--नेति-नेति । "बह वाणी 

के व्यवहार से परे है।* उपनियदों में सकम्प-निष्कम्प, क्षर-अक्षर, संतू-असत्‌, अगृ-महान्‌ आदि अनेक विरोधी युगल ब्रह्म 
में स्वीकृत हैं । इसलिए वह अवकक्‍्तव्य वन गया । वेदान्त का वाच्य है--नामरूपात्मक जगत्‌ । 

महात्मा बुद्ध ने+- 

2. लोक शारवत है ? 

२. , अशाइवत है ? 

३. , सान्‍्त है ? 

४. , अनन्त है ? 

५. जीव और दरीर एक है ? 

६. ,, » » भिन्न हें? 

इन प्रदनों को अव्याकृत कहा है ।* 

ऐकान्तिक शाइवत्तवाद और ऐकान्तिक उच्छेदवाद उन्हें निर्दोष नहीं लगा, इसलिए वे नित्यानित्य की चर्चा में 
नही गये । उन्होंने इन प्रदनों को अव्याकृत कहकर टाल दिया। उन्होंने जन्म-मरण आदि प्रत्यक्ष धर्मों को व्याकृत कहा ।* 

भगवान्‌ महावीर ने विरोधी धर्मों की श्रवहेलना भी नहीं की और उनकी सहस्थिति से विचलित भी नही हुए । 
वे विरोधी धर्मों की सहस्थिति से परिचित हुए; अतः उन्होंने किसी एक को वाच्य और किसी दूसरे को अवाच्य नहीं 
माना | उनकी नय-दृष्टि के अनुसार विश्व का कोई भी द्वव्य सर्वथा वाच्य नहीं है, और कोई भी द्रव्य स्वथा अवाच्य 
नहीं है। प्रत्येक द्रव्य अनन्त विरोधी युगलों का पिण्ड है। उसके सब धर्मो को कभी नहीं कहा जा सकता। एक काल 
में एक ही शब्द एक ही धर्म को व्यक्त करता है, इसलिए एक साथ ग्रनन्‍्त धर्मों का निरूपण नहीं किया जा सकता | इस 


१ नसन्‍न चासत्‌ ।--उवेताइबतर, ४।१८ 

२ स एव नेति नेति । --बूह॒दा रण्पयक, ४।५।१५ 

३ यतो वाचो निवतंन्ते। --तेत्ति रीय, २४ 

४ ईशा० ५; ब्वेताइवतर, १८; मृण्डक, २२२।१; कठो० ११२॥२० 
५ सज्किमनिकाय, चुल मालुक्यसुत्त, ६३ 

६ वही, चल मालुक्यसुत्त, ६३ 
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नय-दृष्टि से द्वव्य ग्रवाच्य भौ है। प्रयोजनवश हम द्रव्य के किसी एक धर्म का निरूपण करते हैं, इस दृष्टि से वे वाच्य 
भी हैं। जब हम एक धर्म के हारा अनन्त धर्मात्मक द्रव्य का निरूपण करते हैं, तब हमारी दृष्टि और हमारा वचन सापेक्ष 
बन जाते हैं । हम उस विवक्षित धर्म को अनन्तधर्मात्मक द्रव्य का प्रतीक मानकर एक के द्वारा सकल का निरूपण करते 
हैं। इस नियम को 'सकलादेश' कहा जाता है। स्यात्‌' शब्द इसी सकलादेश का सूचक है। जहाँ हमें एक धर्म के द्वारा 
समग्र धर्मी का निरूपण करना हो, वहाँ 'स्थात्‌' शब्द का प्रयोग कर देना चाहिए। जैसे : 

१. स्थात्‌ अस्ति--यहाँ अस्ति धर्म के द्वारा समग्र धर्मी वाच्य है । 

२. » नास्ति-- , नास्ति ,, ,, » » » वाच्य है। 

द्रव्य में जिस क्षेत्र और जिस काल में अस्ति-धर्म होता है, उसी क्षेत्र और उसी काल में नास्ति धर्म-होता है; 
एक साथ वे दोनों कहे नहीं जा सकते, इसलिए हम कहते हैं : 

३. स्थात्‌ अवक्‍्तव्य--यहाँ अ्रवक्तव्य पर्याय के द्वारा समग्र धर्मो वाच्य है। इसका तात्पर्यर्थ है कि द्रव्य 
में अस्ति-तास्ति जैसे विरोधी धर्म युगपत्‌ हैं, पर उन्हें कहने के लिए हमारे पास कोई शब्द नहीं है। वे जिस रूप में हैं 
उस रूप को युगपत्‌ वाणी के द्वारा प्रगट करना शक्य नहीं है, इसलिए वे अवाच्य हैं । 

तीनों विकल्पों का निष्कर्ष यह है कि एक धर्म को समग्र धर्मी का प्रतीक मानकर हम द्रव्य का वर्णन कर तो 
वह अवाच्य भी है; और झनेक या समग्र धर्मों को हम एक साथ कहना चाहें तो वह अवाच्य भी है। इस प्रकार प्रत्येक 
वस्तु अपनी विचित्र परिस्थिति के कारण वाच्य और ञ्रवाच्य दोनों है। स्याह्माद धर्मीग्राही है, इसलिए उसमें अवाच्य 
का पक्ष प्रधान है और वाच्य पक्ष गौण है । नयवाद धर्मग्राही है, इसीलिए उसमें वाच्य पक्ष प्रधान है और अवाच्य पक्ष 
गौण । हमारा ज्ञेय सत्य अनन्त है और वाच्य सत्य उसका अनन्तवाँ भाग है।' हमारा इन्द्रिय-श्ञान सीमित है और 
हमारी भाषा की भी निश्चित सीमा है। प्रत्येक वस्तु अपने-आप में असीम है। ससीम के द्वारा श्रसीम का दर्शन और 
निरूपण जो होता है वह सापेक्ष ही होता है। धर्मी के एक धर्म के द्वारा धो आकलन व निरूपण होता है, वह अभेद- 
वत्ति या अभेदोपचार से होता है। एक धर्म का आकलन या निरूपण स्वाभाविक सहज शक्ति से होता है। हमारी 
इन्द्रियाँ एकघर्मग्राही हैं। हमारा जो दृश्य जगत्‌ है, वह पौदूगलिक है। स्पश, रस, गर्व और रूप; ये पुदूगल के गुण हैं 
और शब्द उसका काये है। हमारी पाँचों इन्द्रियाँ क्रमञ: इन्हें ग्रहण करती हैं : 

स्पर्शन--स्पर्ण 

रसन--रस 

प्राण--न्ध 

चक्षु--रूप 

श्रोत्र---शब्द 

आम में स्पर्श आदि चारों गुण होते हैं। चारों इन्द्रियाँ उसे पृथक्‌-पृथक्‌ चार रूपों में ग्रहण करती हैं । स्पर्शन-इन्द्रिय 

के लिए वह एक स्पर्ण है, रसत-इन्द्रिय के लिए वह एक रस है, प्लाण-इन्द्रिय के लिए वह एक गन्ब है, चक्ष-इन्द्रिय के 
लिए वह एक रूप है। इन्द्रियाँ ऋजु हैं, वर्तमान को जानती हैं; अतीत का चिन्तन और भविष्य की कल्पना उनमें नहीं 
होती । वे अपने-अपने विषय को जान लेती हैं, पर सब विषयों को मिला कर जो एक वस्तु बनती है, उसे नहीं जान पातीं । 
स्पर्श, रस, गन्ध और रूप में भी अनन्त तारतम्य होता है: 


स्पर्श छकगुण संख्यात गण असख्य गण अनन्त गुल 
रस 7 7 | 

ग्स्श् 5 १ ५ ही 

म्व्पृ 7 7 7 


« --+स-ब>+जकम+>+म++फ+- न नबज>मर + २4रल+ज ५ प--म+- अ>3 ० -++ २-०० ०० 


१ पष्णवणिक्ञा भावा, अ्रणंत भागों उ श्रणसिलप्पाणं --विशेषावदयक भाष्य, १४१ 
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इन्द्रियाँ नहीं जान पातीं कि तारतम्य के आधार पर किस वस्तु को क्या कहना चाहिए ? इसकी व्यवस्था मन 
करता है। वह इन्द्रियों के द्वारा गृहीत धर्मों को धर्मी के साथ संयुक्त कर देता है। चल्षु-इन्द्रिय के द्वारा केवल रूप-धर्म 
का ग्रहण होता है । मन उस रूप-धर्म के द्वारा रूपी धर्मी का भी ग्रहण कर लेता है । हमारे ज्ञान का प्रथम द्वार है इन्द्रिय, 
और दूसरा द्वार है मन हम पहले-पहल धर्म को जानते हैं, फिर धर्मी को। धर्म धर्मी से वियक्त नहीं है; इसलिए हमारी 
इन्द्रियाँ जब धर्म को जानती हैं, तब भी हमारा ज्ञान सापेक्ष होता है। क्योंकि धर्मी से पृथक्‌ स्वन्तत्र धर्म का कोई अस्तित्व 
नहीं है। धर्मी किसी एक धर्म के माध्यम से ही अपने को व्यक्त करता है, इसलिए हमारा धर्मी का ज्ञान भी सापेक्ष होता 
है । इन्द्रिय और मन में निरपेक्ष ज्ञान करने की क्षमता नहीं है, अर्थात्‌ धर्मी से विय॒क्त धर्म को तथा धर्म के माध्यम के 
बिना धर्मी को जानने की क्षमता नहीं है। धमं-धर्मी के इस सापेक्ष ज्ञान को 'नयवाद' या 'विकलादेश' कहा जाता है। 
जितने धर्म हैं, उतने ही वचन प्रकार हैं। जितने वचन-प्र कार हैं, उतने ही नयवाद है।' 


द्रव्याथिक और पर्यायाथिक 


द्रव्य की दो प्रधान अ्वस्थाएं हैं--अन्वय और परिवतन। परिवर्तन क्रमिक होता है और अन्वय उन क्रमिक 
अवस्थाओं की भट्ट कड़ी होता है। तरंग एक क्रम है, जल उसमें सवंत्र व्याप्त है। जल से तरंग को और तरंग से जल 
को पृथक्‌ नहीं किया जा सकता | जल और तरंग दोनों भिन्‍न अवस्थाएं हैं, उन्हें एक भी नहीं माना जा सकता। फिर भी 
हम कहीं-कहीं अन्वयी की उपेक्षा कर केवल अन्वय का प्रतिपादन करते हैं और कहीं-कहीं अ्रन्वय की उपेक्षा कर अन्वयी 
का प्रतिपादन करते हैं। यह एकान्तवाद है। पर यहाँ उपेक्षा का श्र्य निराकरण नहीं है, इसलिए यह निरपेक्ष एकान्त- 
बाद नहीं है। अ्रन्वयी के प्रतिपादन में अन्वय और अन्‍न्वय के प्रतिपादन में झ्रन्वयी स्वयं-गम्य है। कभी हमारा दृष्टिकोण 
अन्वय-प्रधान (द्रव्याथिक) होता है और कभी परिवरतंन-प्रधान (पर्यायाथिक) होता है । सच तो यह है कि हमारे जितने 
एकांगी दृष्टिकोण हैं, वे सब परिवतंन-प्र धान हैं। फिर भी जब हम अन्वय का स्पर्श करते हुए परिवर्तन की व्याख्या करते 
हैं, तब हमारा दृष्टिकोण अन्वय-प्रधान बन जाता है; और जब हम अन्वय का स्पर्श किये बिना केवल परिवर्तन की 
व्याख्या करते हैं, तब हमारा दृष्टिकोण परिवनेन-प्रधान बन जाता है। 


तेगम 
अन्वय सब कालों व स्थितियों में सामान्य होता है, इसलिए वह अभेद है। परिवर्तन विलक्षण होता है, इसलिए 
वह भेद है। केवल अभेदात्मक वा केवल भेदात्मक दृष्टिकोण से विद्व की व्याख्या नहीं की जा सकती। उसकी व्याख्या 


अभेद को गौण व भेद को प्रधान अथवा भेद को गौण व अभेद को प्रधान मान कर की जा सकती है। इस प्रणाली को 
नैगम नय' कहा जाता है। 
संग्रह 

विश्व में अनेक धर्म ऐसे हैं, जो विनक्षण हैं; पर विलक्षणता में भी अस्तित्व या सत्ता ऐसा धर्म है, जो सवको एक 
साथ टिकाये और स्वरूय प्रदान किये हुए है। जब हम अस्तित्व-धर्म की दृष्टि से विश्व की व्याख्या करते हैं, तब समूचा 
विष्व हमारे लिए एक हो जाता है। विश्व के केन्द्र में सत्ता है। वह एक और अखण्ड है। 

वेदान्त चेतन को केन्द्र में मानकर विश्व को एक मानता है और संग्रह-दृष्टि सत्ता को केन्द्र में मानकर विश्व 


को एक मानती है। वह भी सापेक्ष दृष्टि है, श्र्थात्‌ चेतन की अपेक्षा विश्व एक है; और यह भी सापेक्ष दृष्टि है अर्थात्‌ सत्ता 
की अपेक्षा विश्व एक है। सब धर्मों की अपेक्षा अद्व॑त वेदान्त का ब्रह्म भी नहीं है, और सब धर्मों की अपेक्षा अद्वैत स्यादू- 





१ जावइया बयण वहा, तावइया चेव होंति णयवाया । - 2 
--सन्मति-प्रकरण, ३।४७ 





भ्रष्यायथ |] स्थाह्ााद ओर जगत्‌ [ ४७ 


वाद का विदव भी नहीं है। परम संग्रह या परम एकत्व की दृष्टि में अस्तित्व के अतिरिक्त और कोई प्रश्न ही नहीं 
होता । वहाँ एक ही तत्त्व होता है--जो सत है, वह सत्य है; और जो सत्य है, वह सत्‌ है। इस अद्वत-प्रणाली को “संग्रह 
नया कहा जाता है। 


व्यवहार 


ग्राकाश सर्वत्र व्याप्त है । धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय असंख्य योजन तक झ्ाकाश के सहवर्ती हैं। झ्राकाग, 
धर्म, अधर्म और जीव--ये चारों अमूत हैं, इसलिए वे अन्योत्य-प्रविष्ट रह सकते हैं । पुद्गल मू्त है। अ्रमूर्त और मूर्त में 
एकावगाह का विरोध नहीं है, इसलिए वे सभी एक साथ रह सकते हैं । सहज ही जिज्ञासा होती है--पाँचों एकावगाह 
हो सकते हैं, तब उन्हें पृथक क्यों माना जाय ? इसका समाधान उनके विलक्षण स्वभाव के आधार पर ही किया जा सकता 
है। वे एक साथ रहते हुए भी अपने विलक्षण स्वभाव का परित्याग नहीं करते, इसलिए सत्ता व एकावगाह की दृष्टि से 
अप्ृथक होते हुए भी वे विलक्षण स्वभाव व परिणाम की दृष्टि से पृथक हो जाते हैं। विष्व के इस प्रथकत्व की व्याख्या- 
पद्धति को व्यवहार-नय' कहा जाता है । 

जब विश्व की व्याख्या समस्यमान दुष्टि से की जाती है, तब वह अद्वेत का रूप लेता है और जब उसकी व्याख्या 
विविच्यमान दृष्टि से की जाती है, तब वह द्वेत का रूप लेता है। अद्वेत और द्वेत, दोनों एक ही विद्व के दो पहलू हैं।* 
अद्वेत की सर्वेथा अवहेलना कर हत तथा द्वत की सर्वेथा अवहेलना कर अद्वंत की व्याख्या नहीं की जा सकती। जब हम 
केद्धोन्मुखी दृष्टि से देखते हैं, तव हम ढत से अद्वेत की ओर बढ़ते हैं। जब हम परिणामोन्मुखी व विकेन्द्रीकरण की दृष्टि 
से देखते हैं तब हम अ्रह्वेत से हेत की ओर बढ़ते हैं | हमारा विकेन्द्रित दशा का चरम बिन्दु केन्द्र-लक्षी है और केन्द्रित दणा 
का चरम बिन्दु विकेन्द्र-लक्षी है: 


सत्ता 
| 
हि 9 ३ 
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प्रदेश प्रदेश प्रदेश प्रदेश परमाण 


१ अण्णोण्णं पवियंता, दिता श्रोगास मण्ण मण्णस्स । 
मेलंता विय निच्चं, सभं सभाव ण॑ विजहंति !। 
->पञथ्चारितकाय, ७५ 
२ जनसिद्धान्तदीपिका, प्रकाश १, सूत्र ४१-४३ 
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ग्रकाश 


अद्वेत था द्रव्यात्मक जगत हमारे लिए प्रत्यक्ष नही है, परिणाम हमारे प्रत्यक्ष होते हैं। हमारा श्रधिकांश समय 
परिणात्मात्मक जगत्‌ में बीतता है। इस जगत्‌ की रचना बहुत ऋजु है । इसमें सब-कुछ वरतेमान है । भूत और भावी के लिए 
कोई स्थान नहीं है, भूत वीत जाता है, भावी अनागत होता है, इसलिए वे काये कर नहीं होते । वर्तेमान अर्थ-क्रिया-सम्पन्न 
है, इसलिए वह वस्तु-स्थिति है। यह परिवर्तन का सिद्धान्त है। यह अन्वय दी व्याख्या नहीं दे सकता । इस पद्धति को 


“ऋणजुसूत्र-तय' कहा जाता है । 





प्रिणामात्मक जगत्‌ 


अध्याय |] स्थाद्ाद भ्रौर जगत्‌ [ ४६ 


पूववर्ती तीन दृष्टिकोण द्र॒व्याश्रित परिणामों की व्याख्या देते हैं और प्रस्तुत दृष्टिकोण केवल परिणामों की 
व्याख्या देता है। द्रव्य दृष्टिगामी होता है और पर्याय दृष्टिद्वतगामी। द्रव्य अद्वैत--भ्रविच्छिन्‍्न होता है और पर्याय 
विच्छिन्त होता है। विच्छेद के हेतु तीन हैं : वस्तु, देश और काल | अविच्छेद और विच्छेदनय की अपेक्षा से तीन-तीन 
रूए बनते हैं : 


वस्तुकृत अविच्छिन्त वस्तुक्ृत विच्छिन्न 
| | 
एक अनेक 
देशकृत अविच्छिन्स देशकृत विच्छिन्न 
| | 
अभिन्‍न भिन्‍न 
कालक्ृत अविच्छिन्त कालकृत विच्छिन्न 
| | 
नित्य अनित्य 


द्रव्य-दुष्टि से विश्व एक है, अभिन्‍न है और नित्य है। 
पर्याय-दृष्टि से विश्व अ्रनेक है, भिन्‍न है और अनित्य है । निरपेक्ष रहकर दोनों दृष्टियाँ सत्य नहीं हैं। ये सापेक्ष 
रहकर ही पूर्ण सत्य की व्याख्या कर सकती हैं । 


सत्य की मीमांसा 


सत्य की शोध अनादि काल से चल रही है; किन्तु सत्य अनन्तरूपी है। मनुष्य अपनी दो आँखों से देख उसके 
एक्र रूप की व्याख्या करता है, इतने में वह ग्रपना रूप-परिवर्तन कर लेता है। वह उसके दूसरे रूप की व्याख्या का यत्न 
करता है, इतने में उसका तीसरा रूप प्रगट हो जाता है। इस दौड़ में मनुष्य थक जाता है, उसका रूप-परिवर्तन का क्रम 
चलता रहता है। इस प्रक्रिया में सापेक्षता ही मनुष्य को आलम्बन दे सकती है । जो एक रूप को पकड़ शेष सब रूपों से 
निरपेक्ष होकर उसकी व्याख्या करता है, वह उसका शअ्रंग-भंग कर डालता है। 

चार्वाक के अभिमत में इन्द्रिय-गम्य ही सत्य है; उपनिषदों के अनुसार अतीन्द्रिय (या प्रज्ञागम्थ) ही सत्य है । 
जो दृश्य-मान है, वह शब्द-मात्र, विकार-मात्र या नाम-मात्र है।' शंकराचार्य के अनुसार जो जिस रूप में निश्चित है, 
यदि वह उस रूप का व्यभिचारी न हो, तो वह सत्य है । जो जिस रूप में निश्चित है, यदि वह उस रूप का व्यभिचारी बनता 
है, तो वह अनुत है । विकार इसीलिए अनृत है कि वह निश्चित रूप का व्यभिचारी है।' बौद्धों के श्रनुसार भेद ही सत्य है । 
वे वेदान्त की भाँति अभेद को सत्य नहीं मानते और चार्वाक की भाँति इन्द्रिय-गम्य को भी सत्य नहीं मानते । अती र्द्रिय भी 
उनकी दृष्टि में सत्य है। महात्मा बुद्ध की यह एक शिक्षा थी---“जीवन-प्रवाह को इसी शरीर तक परिमित न मानना--- 
अन्यथा जीवन और उसकी विचित्रताएं कार्य-कारण से उत्पन्न न होकर, केवल आकस्मिक घटनाएं रह जायेंगी |? 

वैज्ञानिक जगत्‌ में सत्य की व्याख्या व्यवहाराशित है । उसके अनुसार--- एक यंत्र प्रकाश को कणों से निर्मित 
रूप में व्यक्त करता है और दूसरा उसके तरंगों से निमित होने की वात बतलाता है; तो उसे उन दोनों का परस्पर- 
विरोधी नहीं, वल्कि परस्पर-पूरक स्वीकार करना चाहिए। अलग-अलग इन दोनों में से कोई भी प्रकाश की व्याख्या 
करने में असमर्थ है; पर साथ मिलकर वे ऐसा करने में सम हो जाते हैं। सत्य की व्याख्या करने के लिए दोनों ही महत्त्व- 
१ वाचारम्भणं विकारों नामधेय॑ मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ।--छात्दोग्य उपनिषद्‌, ६। १४४ 
२ तेत्तिरीय उपनिषद्‌ २११; श्ञांकर भाष्य, पृ० १०३ 
३ मज्मिस निकाय, भूसिका 


५० ] आचार्यश्री तुलसी श्रभिनरदन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


पूर्ण हैं और यह प्रइन मिरथंक है कि इन दोनों में से कौन वस्तुतः सत्य है। प्रमाता भौतिक विज्ञान के भाववाचक कोश में 
वबस्तुत: नामक कोई शब्द नहीं है।' 
आचार्य बंकर के शब्दों में--यह लोक-व्यवहार सत्य और अनुत का मिथुनीकरण है। ब्रह्म सत्य है, प्रपझहच 
भिथ्या है। सत्यानृते मिथुनीकृत्य नेसगिको5पंलोक व्यवहार: ।--स्याद्ाद की भाषा में लोक-व्यवहार दो सत्यों का मिथनी- 
क्रण है। उसके अनुसा र केन्द्र और प्रपञच (द्रव्य और परिणाम या विस्तार) दोनों सत्य हैं । एक वस्तु-सत्य या निरत्रय- 
सत्य है; दूसरा व्यवहार-सत्य या पर्याय-सत्य है। निश्चयनय पारमाथिक, भूतार्थ, अलौकिक, शुद्ध और सूक्ष्म है। व्यवहार- 
नय अपारमा्थिक, अभुतार्थ, लौकिक, अशुद्ध और स्थल है । निश्चयनय तत्त्वार्थ की व्याख्या करता है और व्यवहारनय 
लौकिक सत्य या स्थूल पर्याय की व्याख्या करता है।' आचार्य कुन्दकुन्द के अभिमत में निश्बबनय की दृष्टि से परमाणु 
ही पुदूगल है; व्यवहारनय की दृष्टि से स्कन्ध भी पुद्गल है।* परमाणु के गुण स्वाभाविक और स्कन्ध के गुण वैभाविक 
होते हैं। परमाणु में स्वभाव-पर्याय (अन्य-निरपेज्ष परिणमन) और स्कन्‍्व में विभाव-पर्याय (पर-सापेक्ष परिणमन) 
होते हैं ।* 
यति भोज के शब्दों में--बाह्य के आन्तरिक रूप, बहुत व्यक्तियों के अभेद तथा द्रव्य-नैर्मल्य (पर-निरपेक्ष 
परिणमन )--द्वव्य के इस पारमाथिक रूप की व्याख्या का दृष्टिकोंग निश्चयतय है। यह मूल-स्पर्शो है, वस्तु-सत्य को 
प्रगट करने वाला है ।* व्यक्तियों के भेद, व्यक्त पर्याय और कार्य-कारण के एकत्व--द्वव्य के इस झ्रणरमाथिक रूप की 
व्याख्या का दृष्टिकोग व्यवहारनय है। यह परिणाम-स्पर्शी है, स्थल सत्य को प्रगट करने वाला है। * 
भगवान्‌ से पूछा---भगवन्‌ ! प्रवाही गुड़ में वर्ण, गन्थ, रस और स्पशे किनने होते हैं ? 
भगवान ने कहा--गौतम ! इसकी व्याख्या मैं दो दृष्टिकोणों से करता हेँ : 
१. व्यवहार-दृष्टि से वह मधुर है; 
२. निरचय-दृष्टि से वह सब रसों से उपेत है । 
इसी प्रकार भ्रमर के बारे में पूछा गया, तो भगवान ने कहा : 
१. व्यवहार-दृष्टि से वह काला है; 
२. निज्चय-दृष्टि से वह सब वर्णों से उपेत है ।* 
व्यवहार-दृष्टि से सत्‌-पर्याय सत्य होता है और नि३चय-दृष्टि से सत्‌-पर्याय व अनन्त असत्‌-पर्यायों से युक्त 
द्रव्य सत्य होता है। निश्वव-दृष्टिको ग का प्रतियाद्य सत्य निरपेक्ष और व्यवहार-दृष्टि का प्रतिपाद्य सत्य सापेक्ष होता है, 
किन्तु निरपेश्न दृष्टिकोग के बिना विश्व के केन्द्र तथा सापेक्ष दृष्टिकोग के बिना उसके विस्तार की व्याख्या नहीं की जा 
सकती; इसलिए निरपेक्ष और सापेक्ष सत्य जैसे परस्प र-सापेश्ष हैं, वैसे ही उतके प्रतिपादक निरपेक्ष और सापेक्ष दृष्टिकोण 
भी परस्पर-सापेक्ष हैं । स्याद्वाद की यही मर्यादा है। 
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स्याद्वाद-सिद्धान्त की मौलिकता और उपयोगिता 


डॉ० कामताप्रसाद जेन 
सम्पादक, 'अहिसावारणी' 


आज का युग अनात्मवादी है, इसीलिए उसका मानव बहिद्वेप्टा है। वह परवस्तु का सहारा लेकर ऊपर उठना 
चाहता है; भौतिक आविष्कारों के द्वारा वह आनन्द पाना चाहता है; स्पूतनिक-यात्री वनकर स्वर्ग के नन्दन-कानन में 
ग्रथवा चन्द्र-लोक में पहुँचने के स्वप्न देख रहा है। किन्तु आज का मानव भूल रहा है कि परावलम्बी जीवन कभी सुख- 
सम्पन्त नहीं होता । 'पराधीन सपनेहूँ सुख नाहीं', यह त्रिकान सत्य है । वहिद्रेष्टा परावलम्बी है, इन्द्रियजन्य वास- 
नाओों का दास है और इच्छा का गूलाम है । यही कारण है कि इतने वैज्ञानिक चमत्कार और आविष्कार होने पर भी 
लोक में सुख और ज्ञान्ति का नाम नहीं है। अतः वर्वमान लोकस्थिति की यह माँग है कि मानव अन्‍्तद्रैप्टा बने --वह अपने 
अन्तर में स्थित आत्मा को पहिचाने; क्योंकि उसके बारे में ऋषियों ने बताया है कि 'विद्व को प्रकाशित करने वाला वह 
आत्मा अनन्त शक्तिशाली है और ध्यान-शक्ति के प्रभाव से वह तीन लोक को चला सकता है।* ऐसे शक्तिशाली महात्मा 
पलक मारते ही चन्द्र-लोक तो क्या,उससे भी परे के क्षेत्र का पर्यालोचन कर लेते थे--ध्यान के वल से चारण वनकर आकाणग- 
गमन करते थे; उनको स्पृतनिक की भी आवश्यकता नहीं थी। वह अन्त र्‌ की अणु-शक्ति को जगा लेते थे। अतः लोक में 
सुख और जान्ति की स्थापना तभी हो सकती है, जबकि मानव आात्मदर्गी अन्‍्तद्वेष्टा बने । 


वर्तमान युग में स्थाह्द की उपयोगिता 


विगत काल में धामिक मान्यताओं के निमित्त से जो रक्तरंजित हिंसक घटनाएं घटित हुई हैं, उनके फल- 
स्वरूप आज का बुद्धिवादी वर्ग धर्म का नाम सुनने के लिए भी तैयार नहीं है; किन्तु इसमें दोष धर्म का नहीं है। धर्म 
तो वस्तु का स्वभाव है। उसका उपयोग अच्छा भी हो सकता है और बुरा भी। आज विज्ञान को ही लीजिये---उसके 
आदविष्कारों से जहाँ एक शोर मानव-जाति का महान्‌ हित हुआ है, वहाँ दूसरी शोर अणुबम-जैसे घातक अस्त्र भी उसी के 
फलस्वरूप मिले हैं। हिरोशिमा की घोर नृशंसता का अभिशाप विज्ञान के वल पर ही घटित हुआ है; किन्तु इसमें दोप 
विज्ञान का नहीं, अपितु उसका उपयोग करने वालों का है। अतएव यह मानना पड़ता है कि न धर्म बुरा है और न विज्ञान ; 
अपितु उनकी अच्छी या बरी उपयोगिता उनके व्यवहार पर निर्भर है और व्यवहार, व्यक्ति की श्रान्तरिक कर्मठता पर 
निर्भर है। भ्रच्छा आदमी उसका अच्छा व्यवहार करेगा और बुरा उसका बुरा व्यवहार करेगा। 

निस्सन्देह मानव-समाज की मौलिक इकाई व्यक्ति है--व्यक्ति ही मिलकर समाज का निर्माण करता है। ग्रतः 
व्यक्षित का विचक्षण होना परमावव्यक है; और विचलक्षणता आती है आत्मा और शरीर के स्वरूप को पहचानने से--- 
सही दृष्टिकोण को पा लेने से । ज़रा गहरा विचार कीजिये तो पता चलेगा कि संघर्ष की जड़ बुद्धि है। बुद्धि के द्वारा ही 
अच्छे और बुरे संकल्पों को मूतिमान्‌ बनाने की योजनाएं बनती हैं । भ्रच्छा विचार ग्रच्छी वाणी और अच्छे कार्यो का सृजन 
करता है। इसके विपरीत असद्‌ विचार विषमता पैदा करता है। यही कारण है कि सर्वज्ञ सर्वदर्णी तीर्थंकर भगवान्‌ 
ने स्याद्ाद-सिद्धाल्त का सहारा लेकर लोक-व्यवहार को चलाने का उपदेण दिया है। उन्होंने कहा : 





१ अ्होःनन्तवोयोप्यमात्मा विश्वप्रकाशक:। 
त्लोक्यं चालयत्येव ध्यानद्वितप्रभावत:ः ॥॥ 


४२ | आचाये भी तलसो प्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्य 


“यदि व्यक्त द्रव्य के अनेक गुणों को भूला कर केवल उसके एक गुण को ही पकड़ कर उसी में भटक जाता है,तो 
वह कभी भी सत्य को नहीं पाता है। अतः अनेकान्त-शेली को अच्छी तरह समझ लेना आवश्यक है, जैसे कि स्याद' 
प्रत्यय से वह व्यक्त होता है । 

और यह स्पाद्वाद-सिद्धान्त जैन तीर्यकरों की मौलिक देन है; क्योंकि यह ज्ञान का एक अंग है, जो तीर्थकरों के 
केवनज्ञान में स्वतः ही प्रतिविम्वित होता है। इस स्याद्वाद-सिद्धान्त के द्वारा मानसिक मतभेद समाप्त हो जाते हैं और 
वस्तु का यथार्थ स्वरूप स्पष्ट हो जाता है। इसको पाकर मानव ग्रन्तद्रेप्टा वनता है। 'स्याह्ाद' पद के दो भाग होते हैं -- 
(१) स्थात्‌ और (२) वाद। 'स्यात्‌' का अये है कयंचित्‌ --किसी एक दृष्टिविशेषसे; भ्रतः वह संशयात्मक नहीं है; 
प्रत्युत वह दृढ़ता से इस तथ्य को स्पष्ट करता है कि वरतु में यद्यपि अनेक गुण हैं, फिर भी शब्दों द्वारा उनका कथन या 
विधान एक साथ नहीं हो राकता; इसलिए वस्तु-स्वरूप को जानना है तो उसका पर्यालोचन विविध अ्रपेक्षाओं और 
दृष्टिकोणों से करना उपादेय है। सापेक्षयगाद कहिये, चाहे स्याद्वाद; हैवह 'थ्योरीआॉफ रिलेटिविटी' ही। चूँकि इस 
सिद्धान्त का आधार ही न होकर भी होता है--इसलिए इसका प्रयोग जीवन-व्यवहार में समनन्‍्वयपरक है--वह समता 
और शान्ति को स्जता है--बुद्धि के वेषम्य को मिटाता है ! स्कूल के दो छात्र अपनी पेंसिलों के बड़प्पन को लेकर भगड़ 
रहे थे। एक कहता था कि उसकी पेंसिल बड़ी है और दूसरा कहता था उसकी पेंसिल बड़ी है। छोटे-बड़ के थोडे-से 
अन्तर को वे दृष्टि में ले ही नहीं रहे थे। उनके अध्यापकजी ने देखा तो अपने पास बुल कर उनके भगड़े को निबठाया। 
उन दोनों छात्रों की पेंसिलों को लेकर टेबिल पर रखा और उनके बीच में एक उनसे भी बड़ी पंसिल रखकर पूछा--- 
बताओ, अब कौन-सी पेंसिल बड़ी है ? और उनको कहना पड़ा कि अ्रध्यापकजी की पेंसिल बड़ी है। फिर अध्यापकजी 
ने उससे भी बड़ी पेंसिल उन पेंसिलों में रख दी और तब पूछा कि अब कौन-सी पेंसिल बड़ी है ?' छात्रों ने नई पेंसिल 
को बड़ी वताया--जिसे पहले बड़ी बताया था, वह अब छोटी लगने लगी। इस प्रकार लोक में वस्तु-व्यवहार अपेक्षाकृत 
ही प्रयोग में आता है। जो लोग इस तथ्य से श्रनभिन्ञ रहते हैं वे उन छात्रों की तरह बेकार ही आपस में लड़ते-ऋगड़ते 
हैं। प्रत्येक वस्तु में एक नहीं, अनेक गुण होते हैं। भाषा द्वारा उन सबको एक साथ नहीं कहा जा सकता; एक समय में 
एक गुण-विशेष को लक्ष्य कर कथन किया जा सकता है। ग्रतः यह भी मानना पड़ता है कि स्याद्वाद-सिद्धान्त ताक्ष्विक 
पृष्ठभूमि पर आधारित है---वह केवल भाषा के सुविधाजन्य व्यवहार तक ही सीमित नहीं है। यह सविधा तो उसे ब्याज 
में मिल जाती है। हु 


स्याद्वाद को समझने के व्यावहारिक उदाहरण 


एक बार भगवान्‌ महावीर विपुलचल पर्वत पर विराजमान्‌ थे। उनके समवशरण में जातिविरोधी जीव, जैसे 
साँप और नेवला भी, पास-पास बंठे हुए, प्रेम भर समता का रस पी रहे थे। अशोक वृक्ष की शीतल छाया और रागन्ध 
व्याप्त हो रही थी । प्रधान गणधर इन्द्रभूति गौतम ने एक भौरे को ग्रद्योक वृक्ष पर मेंडराते देखा । उन्होंने सोचा, लोगों के 
मन से एकास्तपक्ष का प्रइन मिटे तभी इनका कल्याण हो सकता है। अतः एकान्त के पक्षपात का निरसन करने के लिए 
प्री गौतम गणवर ने भगवान्‌ से पूछा--प्रभो ! यह भ्रमर उड़ रहा है इसके गरीर में कितने रंग हैं ? सर्वज्ञ भगवान्‌ 
महावीर ने उत्तर दिया-- व्यावहारिक दृष्टि में भ्रमर काला है ।” उसका एक ही वर्ण है; परन्तु वस्तुस्वरूप-ज्ञापक 
निरचय दृष्टि (१८०४॥५४० ४।८श-००7/) से उसका शरीर पुदूगल (740(67) है, जिसमें कृष्णादि पाँचों ही वर्ण 
होते हैं।' वस्तु ग्रनन्तगुणात्मक है; उसमें एक नहीं, अनेक गृण हैं। श्रत: उसके प्रगट गुण को ग्रहण करते हुए श्रप्रगट 
गुणों को भुला नहीं देना चाहिए। 

प्रत्येक घर में विजली का तार लगा हुआ है। पंखे, बल्ब और स्टोव; सभी में बिजली दौड़ रही है, 





१ एयन्ते निर्वेक्शे नो सिज्कमइ विविहभावगं दव्वं । 
त॑ तहा वा प्रनैय॑ झा इद्रि बुज्क्भहा सिया अनेयरत ॥ 


भ्रध्याय] स्थादाद-सिद्धाग्त को मौलिकता श्रौर उपयोगिता [ ५४३ 


परन्तु उसका व्यवहार भिन्‍न है : पंखे में उसकी चालक शक्ति काम कर रही है, बल्ब में प्रकाश चमक रहा है और 
स्टोव में दाहक गुण काम कर रहा है । वस्तुत: व्यवहार में वस्तु के गुणों की एक अपेक्षा ही सामने आती है। भौंरा 
काला दीखता है, परन्तु निर्जीव होने पर उसका शरीर दूसरे रंग का हो जाता है। गत: लोक-व्यवहार में यदि इस 
सिद्धान्त का प्रयोग करना मानव सीखे, तो न तो धर्म के नाम पर बह लड़-कंगड़ सकता है और न ही ग्रन्य कारणों से 
संघर्ष को मोल ले सकता है। छब्दों के प्रयोग में सापेक्ष सत्य का ध्यान रखना उपादेय है । 

कहा गया है--गब्द से पद की सिद्धि होती है, पद की सिद्धि से उसके श्रर्थ का निर्णय होता है, ग्रर्थ- 
निर्णय से तत्त्वज्ञान अर्थात्‌ हेयोपादेय विवेक की प्राप्ति होती है और तत्त्वज्ञान से परम कल्याण होता है ।'" 

अत: स्याद्दाद मानव के लिए आत्म-कल्याण का ग्रमोव साधन है । उससे ज्ञान का विस्तार होता है और श्रद्धा 
निर्मल बनती है। उसके ग्रभाव में मानव एकान्‍्त पक्ष को ग्रहण करके अन्धश्रद्धा का शिकार हो जाता है और संकुचित 
मनोवृत्ति को अपना कर ज़रा-ज रा-सी बात पर लड़ने-कंगड़ने लगता है। आ्राज के संघर्ष के यूग में स्याठादी ही वह सूझ- 
बूक का मानव हो सकता है, जो सत्य और अहिसा के बल पर सब में मेल-मिलाप उत्पन्न कर सकता है। वह दलबन्दी से 
ऊपर उठकर समन्वयी बनने में गौरव ग्रनुभव करता है। 


सप्तभंगी 


यहाँ स्याद्वाद के सप्तभंगों पर विचार किया गया है। वे भंग निम्न प्रकार हैं : 

१. स्थाद-अ्रस्ति---किसी दृष्टि-विशेष से वस्तु है। (यह सकारात्मक कथन-शेली है ।) 

२. स्थाद-नास्ति--किसी दृष्टि-विशेष से वस्तु नहीं है। (यह नकारात्मक शैली है।) 

३. स्थाद-प्रस्ति-नास्ति--किसी दृष्टि-विशेष से वस्तु है भी और नहीं भी है। (यह समनन्‍्वयपरक दृष्टि है ।) 

४. स्थाद-अववक्‍्तव्य--किसी दृष्टि-विशेष से वस्तु अनिर्वंचनीय है। (अर्थात्‌ किसी दृष्टि-विशेष के बिना सर्वाग 
रूप में वस्तु का विवेचन नहीं हो सकता । यह वस्तुस्वरूप का द्योतक है।) 

५. स्थादू-अ्र्ति-प्रवक्तव्य-- किसी दृष्टि-विशेथ से वस्तु है, परन्तु अवक्तव्य है। (कथन में उसकी व्यक्तता का 
ग्रभाव उसके अभाव का सूचक नही है--यह भंग एकान्त अवक्तव्यता के दोय को मिटाता है।) 

६. स्थादु-नात्ति-प्रवक्‍तव्य--किसी दृष्टि-विशेष से वस्तु नहीं है और अ्रवक्तब्य भी है। (कथन में एक वस्तु 
पर वस्तु से भिन्‍न होते हुए भी वह झवकक्‍तव्य है। इससे कथंचित्‌ भिन्‍नता का मौलिक स्पष्टीकरण अभी ष्ट है।) 

७. स्थादू-प्रस्ति-नास्ति-अदक्‍्तव्य--किसी अपेक्षा से वस्तु है और किसी अपेक्षा से नहीं भी है तथा अवक्तव्य भी 
है। (कथन में वस्तु के अस्तित्व को पर वस्तु से भिन्‍न कहने और अ्रवक्‍तव्य बताने का अर्थ यह नहीं कि वस्तु-स्वरूप कुछ 
नहीं है।) 

इस प्रकार पाठक देखेंगे कि स्यादह्बाद-सिद्धान्त में वस्तु-स्वरूप की विवेचना अपेक्षाकृत की गई है और सातों 
ही भज्ों का तात्त्विक आधार वस्तु का विविध स्वरूप है; साथ ही यह सिद्धान्त हमें एक अन्य सत्य का बोध कराता है और 
वह यह है कि लोक का व्यवहार भी सापेक्षता पर निर्भर है-- मानव-जीवन पर की अपेक्षा अथवा सहयोग के विना चल ही 
नहीं सकता है; अ्रतः स्याह्ाद-सिद्धान्त हमें उस विशाल समाजवाद की ओर ले जाता है, जो अपने-अपने राष्ट्‌ के मानवों 
तक सीमित नहीं है, अपितु जीव-मात्र जिसका क्षेत्र है। स्थाद्रादी का समताभाव अन्तर और बाह्य जगत्‌ में एक समान 
होता है। भरत: वह एक सार्वभौम अहिसा-प्रधान समाजवाद का सृजन करने की क्षमता रखता है । चाहे दर्शन-झास्त्र का 
क्षेत्र हो और चाहे लोक-व्यवहार का--स्याद्ाद-सिद्धान्त स्वेत्र समन्वय और समता को सिरजता है। उसका स्थान हृदय 
है और उसका चालक विवेक है। उसे हम बुद्धिवादी अहिसा कह कर भी पुकार सकते हैं । 


द्। 


१ शब्दात्‌ पदप्रसिद्धि:, पदसिद्धे रथनिर्णयो भवति । 
झर्थात्तरवज्ञानं,.. तत्त्वज्ञानात्रं भेयः ॥ 


पड ] श्राचार्यश्री तुलसी श्रभिनन्दन ग्रन्थ [ चसुर्थ 


स्पाद्गाद-सिद्धान्त की चमत्कारी शक्ति और सार्वभौम प्रभाव को हृदयंगम करके डाँ० हमंन जेकोबी ने कहा था 
कि स्थाह्ााद से सब सत्य विचारों का द्वार खल जाता है। और हाल में ही अमेरिका के दाझनिक विद्वान्‌ प्रो० आचि० 
जे० वह्न ने इस सिद्धान्त का अध्ययन करके जैनों को ये प्रेरणा-भरे शब्द कहे हैं कि विश्वशान्ति की स्थापना के लिए 
जनों को भ्रहिसा की श्रपेक्षा स्याह्ाद सिद्धान्त का अत्यधिक प्रचार करना उचित है। म० गांधी को भी यह सिद्धान्त बड़ा 
प्रिय था और आज श्री विनोवा भावे भी इसके महत्त्व को मुक्त कण्ठ से स्वीकार करते हैं । 


प्रो. बह्न के तक॑ का निराकरण 


अमेरिकन विद्वान्‌ प्रो० झ्राचि० जे० बह्न ने इस सिद्धान्त के अ्रध्ययन में गहरी दिलचस्पी दिखायी है; किन्तु उनको 
शोध की शैली ऐतिहासिक है, जबकि इस सिद्धान्त की पृष्ठभूमि तात्तिक है। अतः इसका विकास काल-क्रम का ऋणी 
नहीं हो सकता । तत्त्वरूपेण उसका उद्गम सर्वज्ञ के ज्ञान में एक साथ एक समय में होता है । इस अवसरपिणी काल में सब से 
पहले तीर्थंकर ऋषभ ही सर्वज्ञ और सर्वदर्शी पूर्ण पुरुष हुए और उनके ज्ञान में यह सिद्धान्त कलक कर द्वावशाज् श्रुत में 
अवतरित हुआ । उपरान्त समयानुसार जब-जब आवश्यकता हुई तव-तव द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव के अनुसार इसका बाह्य 
प्रयोग किया गया। अतः इतिहास इसके प्रयोग-मात्र को शोध कर प्रगट कर सकता है। किन्तु प्रो० बक्न इस सिद्धान्त के 
क्रमिक विकास का अनुमान करके कहते हैं कि यह भगवान्‌ महायीर के पश्चात्‌ पूर्ण विकास को प्राप्त हुआ और इसके 
लिए वह बौद्धों की मान्यता का सहारा लेते हैं। उनकी यह मान्यता इतिहास से बाधित है; क्योंकि बौद्ध धर्म से जैन धर्म 
प्राचीन है। भगवान्‌ महावीर के पूर्व भगवान्‌ पार्श्वनाथ जैन धर्म का उपदेश दे चुके थे, जिसमें उन्होंने स्थाह्ाद-सिद्धान्त 
का निरूपण किया था। संजयवेलट्टिपृत्त-सदृश प्राग्वौद्धकालीन आचार्य ने इस स्याद्ाद-सिद्धान्त को सम्यम्तया न समभने 
के कारण एक प्रकार के संशयवाद को जन्म दिया। यह घटना इस वात को स्पप्ट करती है कि स्थाद्वाद-सिद्धान्त संजय- 
वेलट्विपुत्त के समय से बहुत पहले ही प्रचलित हो चुका धा। 

फिर भी प्रो० बह्न ने जो अनुमान उपस्थित किया है, वह जन मान्यता के लिए घातक सिद्ध हो सकता है। 
इसीलिए उसका मामिक उत्तर और समाधान डॉ० हरिसत्य भट्टाचार्य ने प्रगट किया है।' संक्षेप में उसका अवलोकन 
इस प्रकार है: 

प्रो० बह्न को स्याद्वाद के सप्तभद्ठ अटपटे लगे हैं --वह कहते है कि सात से अधिक भी भज्ज वन सकते हैं; परन्तु 
उनकी तात्त्विक भित्ति क्या होगी--यह उन्होंने नहीं बताया प्रत्युत उन्होंने यह श्रनुमान लगाया है कि भगवान्‌ महावीर 
के वाद हुए जैनाचार्यों ने वौद्धों के 'चतुष्कोण निषेध या निरोध शैली के सिद्धान्त! (शितराणंफञा6 णी 70प्र-००ारासर्वं 
]३९८४०॥०॥) को ही पल्‍लवित करके सप्तभजड़ों की रचना की है। किन्तु उनका यह अनुमान नितान्‍्त ही आधाररहित 
है । डॉ० हरिसत्य भट्टाचार्य ने स्पप्ट लिखा है कि वौद्धों के उक्त चतुर्भन्ञी-सिद्धान्त को प्रतिलोम (९४८४५४) ) कर 
देने से सप्तभद्भी की उपलब्धि नहीं हो सकती और न ही यह अनुमान किया जा सकता है कि स्याह्वाद-सिद्धान्त बौद्ध धर्म 
के बाद का है । प्रत्युत सम्भव तो यह है कि वोद्धों ने स्पाह्माद-सिद्धान्त के चार भज्ों को पलट कर अपने सिद्धान्त का निर्माण 
किया है । जैन पुराणों के उल्लेखों से यह स्पप्ट है कि गौतम बुद्ध एक समय तीर्थंकर पा्उ्व की परम्परा के जन साधु थे 
और उन्होंने जैन सिद्धान्त से बहुत-कुछ लिया था । रवयं वौद्ध ग्रन्थों से इसकी पुष्टि होती है और यह प्रगट होता है कि 
जैन धर्म वौद्ध धर्मं से वहुत प्राचीन है।* निस्संदेह जेन सिद्धान्त का प्ररूपण भगवान्‌ पाइ्वे और भगवान्‌ महावीर के बहुत 
पहले ही हो चुका था । 

जो विद्वान यह मानते हैं कि सप्तभज्ों में पहले के चार भड्भ ही मौलिक हैं और शेष तीन उनको संशोधित कर 
बनाये गए हैं, उनके लिए यही कहा जा सकता है कि उन्होंने स्याद्याद-सिद्धान्त का स्वरूप ही नहीं समझा है। वास्तव 
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में स्याह्राद वह सिद्धान्त है जो वस्तुस्वरूप का यथार्थ ज्ञान कराता है।' उसका पाँचवाँ, छठ और सातवाँ भज्ग-- 
प्रत्यके अपनी भिन्‍न शैली से विवक्षित पदार्थ के एक विशिष्ट पक्ष को उपस्थित करता है। दृध्टान्त के रूप में देखे 
तो उनकी महत्ता स्वतः स्पप्ट हो जायेगी। स्थाद्‌ अस्ति और स्याद नास्ति भज्गों का प्रयोग ईथर (2067) से किया 
जाये तो--अ्रपेक्षा-विशेष से ईथर अवक्तव्य भासता है; किन्तु अवक्तव्य कह देने से ईथर-विपयक जोध सर्वाज्ज-रूपेण 
परिपूर्ण नहीं होती; क्योंकि उसको शोध को आगे बढ़ाने पर हम पाते है कि यद्यपि ईथर अपेक्षाकृत अ्वकक्‍तव्य है, किन्तु 
किसी एक रूप में वह अस्तित्व में है; क्योंकि वह भौतिक शक्ति (४८४) धाटा89) का मूलाघार है। अतः यह तथ्य- 
पूर्ण निष्पत्ति ही स्याद्वाद का पाँचवाँ भज्भु--'स्थाद भ्रस्ति च स्थाद्‌ अवक्तव्य च' सिद्ध हो जाती है, जिससे ईथर की एक 
यथार्थ स्थिति की उपलब्धि होती है । इसके विपरीत केवल अवक्तव्य कह देने मात्र से कोई अर्थ सिद्ध नहीं होता । इससे 
हम आगे पाते हैं कि जितने भी भौतिक पदा५ (४४८४४) 5५७५४(७॥0८५ ) हैं, वे सब विचारगम्य (?07067996 ) हैं 
परन्तु इस प्रसंग में ईथर जब विचारगम्य भौतिक द्रव्य नहीं है, तो वह इस अपेक्षा-विशेष से कथंचित्‌ अश्रस्तित्व-रहित 
कहा जायेगा। इस स्थिति में स्याह्वाद का छठा भद्भ स्वृतःसिद्ध होता है, जो स्थाद नास्ति च स्थाद्‌ अ्रवकक्‍्तव्य च होने से 
ईथर की एक नयी स्थिति को व्यक्त करता है। ग्रव सातवें भज्भ स्पाइ भ्रस्ति च, स्थाद नास्ति च, स्थाद शभ्रवक्तव्य च' को 
लीजिये--यह निस्संदेह तीन भज्लों के जोड़ से बना है, परन्तु उसके द्वारा ईथर का विशाल रूप सामने आता है। इसलिए 
उसकी अपनी विशिष्टता है । 

यदि हम इस सिद्धान्त का प्रयोग बरतमान अन्तर्राष्ट्रीय परस्थिति पर लागू करके देखे तो डाँ० हरिसित्य भट्टा- 
चार्य सोवियत रूस के उदाहरण को लेकर बताते हैं कि रूस कुछेक परिस्थितियों में हिसक भी रहा और कुछेक में अहिसक 
भी । चौथे भड्ढ की अपेक्षा, इस परस्थिति में, रूस का यह व्यवहार अपेक्षाकृत अवक्तव्य ठहरता है । यह नहीं कहा जा 
सकता कि रूस हिंसक ही है या अहिसक ही; किन्तु अन्तर्राप्ट्रीय लोक-मत रूस की नीति के विषय में और अधिक स्पप्टी- 
करण चाहेगा, तो फिर चौथे भद्भ की अपेक्षाकृत श्रवक्तव्यता को ध्यान में रखते हुए हमें आगे विचार करना होगा। 
उस स्थिति में हम पायेगे कि चकि रूस ने हंगरी की राष्ट्रीयता के विरुद्ध वल-प्रयोग किया था, इसलिए वह स्पप्टत: हिसक 
रहा। इस अपेक्षाकृत स्थिति में पाँचवें भज्भ का प्रयोग भर्थपूर्ण हो जाता है, जिससे रूस की नीति का एक स्पप्ट रूप सामने 
आ्राता है; अर्थात्‌ यद्यपि रूस की नीति हिसक और अ्हिसक-सी होने के कारण अवक्तव्य थी, परन्तु ६गरी की घटना की 
अपेक्षा से वह स्पप्टतः हिसक सिद्ध हो जाती है। अब और झागे ज़रा विचास्यि--रूस का मिम्र के प्रति जो मंत्री-पूर्ण 
व्यवहार रहा, जबकि ग्रन्यथा बर्ताव करने का अवसर भी उपस्थित हुआ था, उससे यह स्पप्ट होता है कि यद्यपि रूस की 
नीति अवक्तव्य थी, फिर भी वह मिम्र के प्रसंग में पूर्ण भहिसक रहा । रूस की यह स्थिति छठे भड्ढ की विशिप्टता को 
स्थापित करती है; प्र्थात्‌ रूस की नीति कथंचित्‌ अ्रवक्‍्तव्य होते हुए भी निस्संदेह मिस्र की अपेक्षा अहिसक भी थी; 
और यह नितान्‍्त नया दृष्टिकोण होता है, जिसने संयुक्त अरब जन-संघ को यह विश्वास दिलाया कि वह रूस को मित्र 
समभ सके । यद्यपि उसकी दृष्टि से रूस की नीति की अयक्तव्यता ओमल न थी। सातवां भज्ञ बताता है कि रूस की 
नीति कथंचित्‌ अववतव्य रही, क्योंकि उसकी हिसा व अहिसा के बारे में कुछ भी निद्िचत न था; फिर भी यह स्पप्ट है 
कि वह एक अपेक्षाकृत हिसक थी और अन्य अपेक्षाकृत ग्रहिंसक थी । वुद्धिमान्‌ राजनीतिज्ञ रुस की नीति की विशालता 
को दृष्टिगत रखकर उससे लाभ उठा सकता है। भारत ने रूस के इस रूप को समझा; इसीलिए भारत का रुख रूस के 
प्रति मंत्रीपूर्ण रहा है। इस प्रकार स्पाद्राद-सिद्धान्त के पाँचवें, छठे व सातवें भ्ठ प्पने पूर्व भज्ञों के गणित अथवा अनु- 
मान-झली के जोड़-तोड़ से नहीं बने हैं, अपितु उनका अस्तित्व स्वतन्त्र, मौलिक और विचाराधीन वस्तु के नये रूप को 
प्रगट करने वाला है। अतः इन तीन भज़्ों को बौद्धों के चतुप्कोण-निषेध शैली के उलट-पलट से उपलब्ध होने का प्रश्न 
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ही उपस्थित नहीं होता ।'* 
स्याह्गाद के पहले तीन भंगों के सम्बन्ध में विद्वानों को कोई कठिनाई अनुभव नहीं होती और कुछ विद्वान्‌ 
इसीलिए उनको बौडों की चतुष्कोण-निरोध ()२०४०॥०॥ ) शैली के पहले तीन दृष्टिकोणों का उलट-पलट रूप मानने की 
श्रान्ति करते हैं । वह स्यात्‌' प्रत्यय की विशेषता को भूल जाते हैं । वास्तव में बौद्धों की चतुष्कोण-निरोध शैली 
का सिद्धान्त एक तरह से एकान्तवाद (8950]00 57) ही है। क्योंकि उसके अनुसार अर नहीं है', कहने का अर्थ यह 
होता है कि अ्र' के अस्तित्व का सर्वथा अभाव है। अरब इसका उलटा रूप भी एकान्त परिणामी (80950]06 ) ही होगा । 
आत: यह नितान्त असम्भव है कि बौद्धों की निरोध-शली को पलट कर स्याद्वाद क॑ सिरजा जा सकता है । 
इसके विपरीत स्याद्वाद वस्तु-स्वरूप के निरूपण में हमारे यथार्थ अनुभव को विचार-कोटि में लेकर चलता है 
इसलिए वह एकान्तवाद से बहुत दूर जा पड़ता है। सर्वथा ग्रभाव सर्वथा सज्भाव की तरह ही अनुभवगम्य नहीं है । हमारा 
अनुभव सदा ही अपेक्षाकृत तथ्यों पर निर्भर होता है और ये अपेक्षाकृत तथ्य स्याह्वाद की विचार-कोटि में झ्राते हैं । यही 
स्थात्‌' पद की विशेषता है, जिसका प्रयोग प्रत्येक भंग के साथ होता है। अतएव वह बौद्धों के एकान्ती निरोधवाद के 
तद्रप दृष्टिकोण का विक्रृत रूप नहीं है । वौद्धों की निरोध या निषेध-शैली के चारों ही कोण, भ्र्थात्‌ : 
श्र क नहीं है; 
भर क-इतर नहीं है; 
नशञ्नकनहोंहै; 
न श्र क-इतर नहीं हे-- 
एक-दूसरे सम्बन्धित न होकर स्वाधीन हैं और वस्तु-स्थिति के अनुभूतिजन्य तथ्य से रहित हैं। इसके विपरीत स्याह्वाद के 
सप्तमभंगों में : 
एक विशेष अपेक्षा से 'श्र' है; 
एक विशेष अपेक्षा से 'भ्र' नहीं है । 
इत्यादि ऐसे पद हैं, जिनका आधार मानव की वस्तुस्वरूपजन्य अनुभूति है । इस प्रकार हम देखते हैं कि स्थाह्वाद-सिद्धान्त 
बौद्धों के चतुष्कोण-निषेध या निरोध शैली के सिद्धान्त से नितान्त भिन्‍न और निराला है। स्याद्वाद वस्तु-स्वरूपकी अनु- 
भूति को विचार में लेता है, इसलिए उसके सात भंगों से झधिक भंग हो ही नहीं सकते हैं। वह वैज्ञानिक आधार को 
लिये हुए चलने वाला सिद्धान्त है, जो बुद्धि के वेषम्य को मिटाकर सत्य का दर्शन कराता है; इसीलिए वह समन्‍्वयपरक 
मँत्री स्थापित करने का प्रबल साधन है। 
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मानवीय व्यवहार और गअनेकान्तवाद 


डा० बो० एल० पात्रेय 
भूतपुव अध्यक्ष, दर्शन एवं सनोविज्ञान-विभाग, हिन्दू विदवविद्यालय, बनारस 


आज के युग की सबसे बड़ी समस्या है मानवीय व्यवहार की। वेयक्तिक और सामाजिक जीवन में इसके स्वरूप 
को समभने के लिए हमें कुछ उपाय और साधन खोजने हैं । 


मानवीय व्यवहार का आधार क्‍या हो ? 


आज के वैज्ञानिक युग में हमारे साधन वैज्ञानिक, तकं-संगत और विश्व-भर में स्वीकार्य होने नाहिए। आज 
हम किसी पेंगम्बर, धर्म-ग्रन्थ और परम्परा के नाम पर अपील नहीं कर सकते । क्योंकि न तो उन्हें सम्पूर्ण विश्व स्वीकार 
करता है और न उनका आदर करता है। दर्शन-शास्त्र का इतिहास भी दार्शनिक मतवादों से भरा पड़ा है और प्रत्येक 
दार्शनिक पद्धति के बारे में शंकाएं प्रकट की गई हैं। यदि श्राज किसी वस्तु के बारे में सारा विदत्र एकमत है, तो वह है 
विज्ञान द्वारा विज्ञात और प्रस्थापित तथ्य । परन्तु यह बड़े दुर्भाग्य की बात है कि आधुनिक विज्ञान अभी तक मानव- 
प्रकृति, उसकी आकांक्षाओं, उसका सामर्थ्य और उसकी सम्भाव्यताओं से उतना परिचित नहीं है, जितना कि प्रकृति और 
भौतिक पदार्थों के ग॒णों से । विज्ञान के क्षेत्र में मानव, उसकी शक्ति और उसके ग्राद्शों के विषय में आनुमानिक सम्भाव- 
नाओों के लिए बहुत स्थान रह जाता है। मनोविज्ञान, जिसका उद्देश्य मानव-प्रकृति और व्यवहार का वैज्ञानिक अध्ययन 
करना है, अभी शोशवावस्था में है और जीवन के बारे में उपयुक्त पथप्रदर्शन कर सकने की अपेक्षा इसे अभी स्वयं ऐसे सनी- 
षियों के पथप्रदर्शन और मन्त्रणा की झावश्यकता है, जो कि मानव-प्रकृति का सूक्ष्मता से निरीक्षण कर सकते हैं। फ्रायड 
सी० जी० जुंग, एफ० डब्ल्यू एच० मायर्स जैसे कुछ विचा रकों ने अचेतन, सामूहिक अचेतन और उच्च चेतना के क्षेत्रों में अरनु- 
संधान करके जो कुछ प्रगति की है, जिन्हें अभी परम्परानिप्ठ वैज्ञानिक मनोवैज्ञानिक स्वीकार करने से हिचकिला रहे हैं 
मानव-प्रकृति क्या हो सकती है-- इस विषय में अ्रत्यल्प और हल्की सी भाँकी देती है। प्राचीन भारतीय मनोविज्ञान, जो अभी 
प्रकाश में आ रहा है श्र जिस पर मानव-प्रकृति के आ्राधुनिक भ्रनुसंघानकर्ताकों अधिकाधिक ध्यान देने की ग्रावश्यकता है 
मानव-प्रकृति, उसकी शवित, उसका सामथ्यं और सम्भावना के क्षेत्रों के बारे में ग्राधुनिक मनोवैज्ञानिक--वैज्ञानिक और 
अर्धवेज्ञानिक--प्रणालियों की अपेक्षा अधिक जानकारी प्रदान करना है। ऐसा समय झा सकता है, जबकि वैज्ञानिक मनों- 
विज्ञान मानव-प्रकृति के ज्ञान की गहराई में पहुँच जाये और मनुष्य का उसके श्राचरण आदि के विषय में पथ्प्रदर्शन कर 
सके । तब तक केवल श्रान्तरिक झनुभूतियों और ग्राकांक्षाओं के आधार पर निकाले गए निष्कर्षों की सहायता से हमें त् 
वितर्क करना होगा । 


आचार-शुद्धि 


मनुष्य की प्रकृति, ग्राकांक्षाएं और भवितव्यता चाहे जो हो, एक वात भ्सन्दिग्ध रूप से सत्य है कि मानव एक 
सामाजिक प्रागी है। वह समाज में रहता है और समाज से बहुत-कुछ प्राप्त करता है। वस्तुतः मानव से सम्बन्धित प्रत्येक 
वस्तु सामाजिक है, और समाज में प्रत्येक वस्तु किसी-त-किसी व्यक्ति के प्रतिदान-स्वरूप है। समाज से हमारा अभिप्राय 
केवल मानव प्राणियों के समाज से नहीं है; समाज, जिसका एक अंग मानव है, सभी जीवित प्राणियों से बना हुआ है। 


भ्रू८ ] भ्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्‍दन प्रन्थ [ चतुर्थ 


इसमें पशु और पौधे भी सम्मिलित हैं। विश्व्र-समाज, जैसा कि इसे नाम दिया जा सकता है, एक वास्तविकता है, और 
विचार करते समय हमें इस पर ध्यान देना ही होगा। तो भी यहाँ हम अपना विचार-क्षेत्र केवल मानव प्राश्ियों के 
समाज तक सीमित रखेंगे और यह जानने का प्रयत्न करेगे कि वह अपने साथी मानवों के साथ कंसा व्यवहार करे । 

मानव-समाज में सभी प्रकार के मनुष्य हैं, इसलिए उसे अपने प्रत्येक क्रिया-कलाप और आचरण के वारे में 
सोचना होगा कि उसके चारों ओर एवं आस-पास रहने वाले लोगों पर तथा सम्पूर्ण समाज पर उसका क्या प्रभाव 
होगा। यह उसके लिए एक अनिवार्य ता है, क्योंकि उसके आचरण की दूसरों पर जो प्रतिक्रिया होगी, उसी पर उस्चका 
अपना अस्तित्व और कल्याण निर्भर रहता है । उसके अपने अस्तित्व, कल्याण और सुख के लिए यह नितान्त आवश्यक 
है कि प्रत्येक व्यक्ति अपनी भावनाओं, इच्छाओं, विचारों और आचरणों पर नियंत्रण रखे तथा दूसरों पर तथा सम्पूर्ण 
समाज पर पड़ने वाले सम्भावित प्रभावों को ध्यान में रखकर ही वह कोई निर्णय करे । केवल इसी कारण से उस अपनी 
भावनाओं, विचारों और आचरणों के बारे में सावधान रहने को आवशध्यकता नहीं है, अपितु इसलिए भी कि प्रत्येक 
व्यक्ति के आचरण का अनुकरण उसके आस-पास के रहने वाले लोग, विशेष रूप में बच्चे और निम्नवर्गीय व्यक्तित, जानते- 
बूकते अयवा अनजाने भी कर सकते हैं। इसलिए पदासीन और सामर्थ्यवान्‌ लोगों का, माता-पिता और अध्यापकों का, 
प्रथासकों का और न्यायाधीशों का आचरण विशुद्ध, सन्देह-रहित और यथासम्भव आदर्श होना चाहिए। भगवद्गीता 
में श्रीकृष्ण नेश्नर्जुन को ठीक ही कहा है कि समाज में उच्च स्थिति के लोग जो कुछ करते हैं, अन्य लोग उसका अनकरण 
करने की ओर प्रवृत्त हो जाते है । 


धर्म की उपयोगिता 


प्राचीन भारतीय विचारकों ने एक शब्द त॑यार किया था, जिसे धर्म की संज्ञा दी गई। यह उन आचरणों के लिए 
प्रयुकात किया गया, जो कि समाज में संतुलन बना रखने में समर्थ हों; न केवल मानव प्राणियों में, अपितु सम्पूर्ण जीव- 
जगत्‌ में मँत्री-भाव स्थापित करने के लिए समर्थ हों; वेयक्तिक जीवन में सफलता और सुख तथा समाज में शान्ति स्था- 
पित करने के लिए समर्थ हों । धर्म शब्द संकृस्त की ध्‌ धातु से बना है, जिसका अर्थ है बन्धन में रखना, सँभाल कर रखता, 
संरक्षण करना, सुस्थिर करना आदि । भारत के प्राचीन स्मृतिकार मनु का कहना है कि धर्म इस प्रकार का झ्राचरण या 
व्यवहार है, जो कि समाज को अक्षुण्ण रखता है। एक और प्राचीन भारतीय तत्त्वचिन्तक कणाद ने कहा है कि वह व्यव- 
हार धर्म है, जो कि शान्ति और सफलता प्रदान करता है--बैयक्तिक जीवन में भी और सामाजिक जीवन में भी । प्राचीन 
भारतीय तत्त्वचिन्तकों के अनुसार--अर्थ, काम और भोग के पुरुषार्थ भी धर्म द्वारा नियन्त्रित होने चाहिए। अनैतिक 
प्रकार से अ्र्थाजंन और असंयत रूप में काम-सेवन को वहाँ हेय बताया गया हैं। उन्होंने मानव के लिए यह परामर्श 
दिया कि वह अपने जीवन-भर धर्म की सीमाओं के भीतर बना रहे, फिर उसका चाहे जो व्यवसाय हो और चाहे जो 
आवश्यकता | महाभारत के महान्‌ लेखक व्यास के अनुसार तो--अपने जीवन की रक्षा के लिए भी धर्म के सिद्धान्तों 
को नहीं छोड़ना चाहिए; सूख, समृद्धि श्रथवा सुरक्षा के लिए तो कुछ कहना ही नहीं । भगवान्‌ महावीर ने बताया कि 
धर्म अहिसा, संयम और तप-रूप है तथा सर्वोत्कृष्ट मंगल है ।'* 

इसलिए भारत में धर्म के उन सिद्धान्तों की खोज का एक गम्भीर और अविच्छिन्न प्रयत्न किया गया, जिनसे 
मनृप्य के आचरण का नियमन किया जा सके और परिणामस्वरूप वह समृद्ध और सुखी हो सके, एक स्थायी और संतुलित 
समाज की स्थापना की जा सके, उसे अक्षुण्ण रखा जा सके तथा उसमें सभी व्यक्ति अपने झादयों को प्राप्त कर सके । मन्‌ 
ने ऐसे दस सिद्धान्त खोज निकाले हैं--धृति, क्षमा, दम (स्वनियन्त्रण), अस्तेय (चोरी न करना), झौच (पवित्रता), 
इन्द्रिय-निग्रह, धी (विवेक ), विद्या, सत्य और अक्ोध | पतंजलि के योग-सूत्रों में यम और नियम श्षीर्षकों से दस और 
सिद्धान्त प्रस्तुत किये गए हैं; वे ये हैं---अ्रदिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्म चर्य, अपरिग्रह, शौच, सनन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय और 


१ बदावेकालिक सूत्र, १।१ 





भ्रध्याय ] मानवीय व्यवहार भौर श्रनेकान्तवाद [ ५६ 


ईश्वर-प्रणिधान । पुराण-लेखकों ने इन्हें न्यून करके केवल एक सिद्धान्त तक सीमित कर दिया और वह था कि परोपकार 
पृष्य का हेतु है और दूसरों को हानि पहुँचाना पाप है।" महाभारतकार ने धर्म को स्वणिम आचार-नियम में परिवर्तित 
कर दिया है--वह व्यवहार दूसरों से करने की मत सोचो, जो व्यवहार तुम अपने लिए नहीं चाहते । उसका कहना है कि 
सम्पूर्ण धर्म का यही सार है और प्रत्येक मानव प्राणी को उसका अनुसरण करना चाहिए। भगवान्‌ महावीर ने अहिसा, 
सत्य, अस्तेय, बरह्मचय और अपरियग्रह--इन पाँच ब्रतों को महाव्रत और अणुक्नत-रूप में प्रतिपादित कर मानवीय व्यव- 
हार की आचार-संहिता प्रदान की । बुद्ध ने इसी प्रकार के प"ुचशीलों का उपदेश दिया। 

धर्म के सम्बन्ध में प्राचीन भारतीय धारणा का उल्लेख हमारे विचार से इसलिए झावश्यक था कि आधुनिक 
युग के मानव को यह बात हृदयंगम हो जाये कि प्रत्येक व्यक्ति का वेैयक्तिक झ्राचार-व्यवहार नैतिक और सामाजिक 
दृष्टि से नियन्त्रित और घासित होना चाहिए । इस बात का महत्त्व नहीं है क्रि इस विचार को क्‍या नाम दिया जाये। इसे 
धर्म, औचित्य, नंतिकता, सामाजिक आचार, सदाचार--कुछ भी नाम दिया जा सकता है । 

ग्राज की आवश्यकताओं के अनुसार आज के युग में हमें धर्म को फिर से खोजना होगा। ऐसे सिद्धान्तों का झनु- 
सरण करना होगा जिससे हम मानवीय व्यवहार की समस्या को हल कर सके तथा विश्व-मैत्री स्थापित कर सके, जो कि 
आज की सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण आवश्यकता है और जिससे मानवता को उसके स्पष्ट प्रत्यासन्‍्न विनाश से बचाया जा सके। 

मानवीय व्यवहार को सुचारु रूप से संचालित करने के लिए स्वार्थ, चोरी, शोषण, बलात्कार, हिसा आदि का 
त्याग जितना आवश्यक है, उतना ही नंतिक नियमों का पालन और प्रामाणिकता, सत्यवादिता, न्यायप्रियता, आ्रादरभाव, 
निष्पक्ष चिन्तन आदि विधेयात्मक सिद्धान्तों का आचरण भी । 


अनेकान्तवाद 


इन आचार-नियमों के पालन का परिणाम तभी झा सकता है जबकि मनुष्य का मस्तिष्क पूर्वग्रह, पक्षपात, 
आदि से रहित हो । मानवीय व्यवहार के सुचारु संचालन में वाधक वनने वाला एक तत्त्वऔर भी है। एक ऐसी अरान्ति 
भनुष्यों के मस्तिष्क में घर कर गई है कि जिसके अधिकांश लोग शिकार हो जाते हैं। हम इसे केवल श्रान्ति' या 
'एकान्तवाद' कह सकते हैं । लोग इस भ्रान्ति के जाने-अनजाने दोनों प्रकार से शिकार हो जाते हैं। केवल चिन्तन में ही 
नहीं, भ्रपितु श्रनुभूति और व्यवहार के क्षेत्र में भी यह भ्रान्ति प्रायः सभी वर्गों में, सभी नर-नारियों में पायी जाती है। 
यह धर्म, आवार-शास्त्र, दर्शन-शास्त्र और विज्ञान सभी क्षेत्रों में पायी जाती है। इस ॥न्ति के कारण सभी प्रकार 
के संघर्पों का जन्म होता है । 

दो शब्द हैँ---ही और भी । ये विरुद्धार्थक हैं और उनके प्रयोग से अर्थों में बहुत भिन्‍नता आा जाती है। वे 
दोनों नितान्त भिन्‍न अभिव्यक्तियाँ है और वस्तुत: दो विरोधी मानसिक प्रवृत्तियों की सूचक हैं । उनमें से एक मनुष्य 
को संघर्ष, विरोध, युद्ध ओर दु:ख की ओर प्रवृत्त करती है, जब कि दूसरी सहयोग, सद्भाव, शान्ति और सुख की ओर । 
बौद्धिक और व्यावहारिक दृष्टि से प्रथम को हम 'केवल भश्रान्ति' या एकान्तवाद कह सकते हैं । जो व्यक्ति केवल कुछ ही 
लोगों, दलों, पक्षों, जातियों, सम्प्रदायों, वंशों ग्रथवा देशों में रुचि रखता है तथा दूसरों की उपेक्षा करता है और उन्हें 
नापसन्द करता है, वह इस भ्रान्ति का शिकार है। 

जिस विद्व में हम रहते हैं, गति करते हैं और सत्ता धारण करते हैं, वह अपने गठन, रूप और सामथ्ये की 
दृष्टि से अनन्त रूप से बँटा हुआ है । इससे हम अस्तित्व और अस्तित्व में आने की प्रक्रिया, परिवतेन और परिवरतन- 
बून्यता, उत्पत्ति-विनाञ-ध्रुवता, एकत्व और बाहुल्य, जन्म-वृद्धि-मृत्यु, स्वयं और अन्य, प्रेम और घृणा, कप्ट और सुख, 
धन-वभव श्र ग़रीबी तथा युद्ध और शान्ति आदि की परस्पर क्रिया-प्रतिक्रिया देखते हैं। प्राचीन भारतीय चिन्तकों 
को भाषा में यह अनेकान्त--अनन्तधर्मात्मकता है। इसे केवल एक अथवा दूसरे पहलू से समभना और इस एकांगी 


६ परोपकारः पुण्याय, पापाय परपीडनम्‌। 


६० ] प्राचायंश्रौ तुलसी प्रभिननन्‍्वन प्रस्य [ चतु्य 


आधार पर और गलत धारणा के कारण इसके बारे में दृष्टिकोण बनाना तथा उसी के आधार पर जीवन-यापन करना 
बहुत वड़ी ग़लती करना है। वस्तुत: हमारे सभी दृष्टिकोण, विचारधाराएं, विश्वास, वाद, आदर्श, अनुभूतियाँ और 
व्यवहार सामान्य रूप से एकपक्षीय हैं। उनका वास्तविकता के कुछ ही पहलुओं से सम्बन्ध होता है और हमें इस तथ्य 
मे सचेत हो जाना चाहिए । स्याद्वाद, जो कि जैन तत्त्वदर्शियों की एक अमुल्य देन है, के विचार से अपनी इस सचेतता 
को 'स्थात' शब्द से प्रकट करता चाहिए, जिसका भ्र्थ है, एक अपेक्षा से या कथंचित्‌ । स्यात्‌ शब्द के साथ हमारी 
घोषगाएं अथवा वक्तव्य यह प्रकट करेंगे कि वे एकपक्षीय अथवा आपेक्षिक हैं। किसी निर्णय या कथन को अन्तिम 
निरपेक्ष अथवा अधिकृत नहीं मान लेता चाहिए; क्योंकि प्रत्येक निर्णय किसी व्यक्ति द्वारा किसी विश्येष दृष्टिकोंग से, 
कुछ विशिष्ट पहलुओं, तथ्यों और व्यक्तियों को ध्यान में रखकर, कुछ परिस्थिति और अवस्थाओं में, उन्हें वहाँ प्रस्तुत 
अन्य वस्तुओं से प्रथक कर के दिया जाता है। विभिन्न समयों और स्थानों पर समान वस्तुओं और परिस्थितियों के 
विद्यमान होने पर भी भिन्न-भिन्न निर्णय सम्भव हो सकते हैं। इस तथ्य के प्रति सचेत होने पर इसको अभिव्यक्ति भी 
बब्द द्वारा की जा सकती है, जिसका अभिप्राय होगा कि और भी निर्णय एवं कथन सम्भव हो सकते हैं और वे समान रूग 
से न्याय्य होंगे; अथवा जितने प्रकार के कथन सम्भव हो सकते हैं, यह उनके अतिरिक्त एक और है। इस दृष्टिकोण का 
स्पाह्ादी चिन्तकों ने भारत में शक्तिग्ञाली प्रकार से संवर्धन किया और उनके अनुयायी सदा दूसरों के साथ शान्ति- 
पूर्वक रहे । 

एक व्यावहारिक सिद्धान्त 


'केवल-अआान्ति' को अथवा एकान्तवाड को सर्वोत्तम प्रकार से उस सर्व-विदित दृष्टान्त से स्पष्ट किया जा सकता 
है, जिसके झ्रनुसार छः अन्य व्यक्तियों ने एक हाथी का केवल स्पर्श करके चित्रण किया था। पहले अन्धे व्यक्ति ने, जिसने 
केवल हाथी का पेट छुआ था, कहा--हाथी दीवार की भाँति होता है ।' दूसरे ने, जिसने केवल हाथी के दाँत को छुम्मा 
था, पहले की स्थापना को चुनौती देते हुए कहा--हाथी तो बिलकुल भाले जैसा होता है।' तीसरे ने, जिसने हाथी को 
सूंड को छुम्मा था, दोनों के कथनों पर ग्रापत्ति करते हुए कहा-- हाथी तो बितकुल साँप की तरह होता है ।' चौथे ने, 
जिसने हाथी के पैर को छुआ था, तीनों को मूर्ल बताते हुए एक समभदार व्यक्ति की भाँति कहा-- हाथी तो बिलकुल 
एक वृक्ष की तरह होता है।' पाँचवे ने, जिसने केवल हाथी के कान का ही स्पर्श किया था, कहा---तुम सव ग़लत हो, 
हाथी बिलकुल एक पंखे की तरह होता है।” और अन्त में छठे ने, जिसने हाथी की पूंछ ही टटोली थी, सबकी आलोचना 
करते हुए सगर्व कहा-- हाथी बिलकुल रस्सी की तरह होता है।' जहाँ तक हमारे चारों ओर के विश्व की जान- 
कारी का सम्बन्ध है, हम सब इन अन्धे मनुष्यों की तरह हैं । हम विश्व के बारे में बहुत कम जानते हैं और उसी जानकारी 
को हम एकमात्र वास्तविकता समभते हैं । हम अपने आंशिक, इस कारण ग़लत, ज्ञान के आधार पर दूसरों से विवाद 
करते हैं और भगड़ते हैं । छोटी चाप के सम्पर्क में होने पर भी हम सम्पूर्ण वृत्त के सम्बन्ध में चर्चा करते हैं। विश्व और 
अपने सम्बन्ध में भी हमारा ज्ञान जो कुछ है, वह अनुमानाश्रित है। वह कितना ही यथार्थ क्‍यों न हो, वह सदा आंशिक, 
सीमित और आपेक्षिक होता है। हमें सदा सावधान रहना चाहिए कि एक वस्तु के दूसरे पहलू भी हैं, एक प्रइन के दूसरे 
पक्ष भी हैं, जिनसे हम अपरिचित हैं। मध्यकालीन यूरोप के दो योद्धाओं के बारे में एक बहुत ही शिक्षाप्रद कहानी है--- 
एक ढाल पर खुदे लेख को लेकर दो सनिक भगड़ पड़े और उस कलह में एक-दूसरे की लगभग ह॒त्या सी कर दी; वात 

यह थी कि ढाल के दोनों ओर दो भिन्न-भिन्न विषयों के लेख खुदे थे । दोनों सैनिक विपरीत दिशाओं से ढाल की ओर 
आये और दोनों ने दूसरी ओर के लेख के बारे में कुछ भी नहीं सोचा । हम सब उन मूर्ख योद्धाओ्ों की भाँति हैं, जिन्होंने 
लड़ने से पहले ढाल की दूसरी शोर के खुदाई के बारे में जानने का प्रयत्न ही नहीं किया । सभी विवाद, कलह या संघर्ष, 
समस्या के दूसरे पक्ष की जानकारी के अभाव में पैदा होते हैं और इस कारण होते हैं कि जिस पक्ष को हम जानते हैं, उसी 
को सम्पूर्ण सत्य समभ लेते हैं । 


अध्याय ] मानवौय व्यवहार श्रौर ग्रनेकान्तवाद [६१ 


धार्मिक सम्प्रदायों की असहिष्णुता 


इतिहास इस तथ्य का साक्षी है कि भिन्‍न-भिन्‍न युगों में, जिन समाजों में लोगों का मुख्य ध्यान धर्म में केन्द्रित रहा 
है और धर्म का लोगों के जीवन में आधिपत्य रहा है, उनके सभी प्रकार के संघर्षों, नृगंसताओं और यन्त्रणाओं का कारण 
'केवल-भ्रान्ति' रही है। बलण्ाली और शक्तिशाली लोगों और धार्मिक जनों के सुसंगठित दलों के मस्तिष्क में यह घुस 
गया कि केवल उन्हीं का धर्म, विश्वास और उपासना-पद्धति एकमात्र सत्य है और दूसरे सब ग़लत है; कि केवल वे ही 
ईमानदार अथवा ईश्वर के कृपापात्र लोग हैं, शेष सब विधर्मी और काफिर हैं; कि केवल उन्हीं की जीवन-पद्धति स्वर्ग या 
मोक्षदायिनी है; कि ईश्वर केवल उन्हीं की पूजा-पद्धति और प्रार्थनाओ्रों से प्रसन्‍न होता है; कि केवल उन्हीं का ईव्वर 
ही सम्पूर्ण विश्व का ईश्वर और परमेश्वर है; कि अन्य लोगों के देवगण मिथ्या हैं अथवा उनके देवता के अधीन हैं; कि 
केवल उन्हीं के धर्म-ग्रत्थ प्रामाणिक और ज्ञान के भग्डार हैं । उनके जीवन का एकमात्र उद्देश्य था दूसरों को अपने विश्वासों 
में दीक्षित करता । इस प्रक्रार की वातों के कारण मानव-समाज का समग्र इतिहास भयानक कलहों से भरा पड़ा है और 
अनेकों प्रमूल्य जानें गई, रक्त की नदियाँ बहायी गई तथा मानव-जीवन को कप्टप्रद और दुःखी बना दिया गया। 


दार्शनिक वादविवाद 


दाशनिक लोग भी, जो विवेक-प्रेमी और सत्यानुसन्धानी होने का दावा करते हैं, इस एकान्तवाद से मुक्त 
नहीं रहे हैं। बहुत से दृष्टिको गों, सिद्धान्तों और दाशनिक पद्ध तियों का मूल इस भ्रान्ति में है। प्रायः देखा जाता है कि 
दाशनिक अथवा दर्शन-प्रणलियाँ जगत्‌ के या वास्तविकता के किसी विशिष्ट पहलू को छाँट लेती हैं और उसमें 
ही वास्तविकता का एकमात्र आवश्यक अथवा अनिवाय॑ अंग मान लेती हैं तथा यदि कोई अन्य पहलू दृष्टिगोचर हो 
जाता है तो उसे ग़लत मानती हैं । इस प्रकार अद्वतवादी सम भते हैं कि विश्व अथवा सृष्टि का वास्तविक रूप केवल अ्रभेद, 
अस्तित्व, अरद्ठैत या सारूप्य ही है; अनेकता, भेद या परिवर्तत केवल आभास, कल्पना, प्रपंच, अ्रस्थायी दर्गन अथवा अ्रान्त 
प्रतीति है। दूसरी ओर एकान्त अनेकतावादी, परिवर्नन के पक्षपाती होकर अनेकता, बहुत्व, विभिन्‍नता, परिवर्तन और 
सृष्टि को ही सत्य रूप में ग्रहण करते हैं और एकत्व, अभेद, सारूप्प और समता को केवल विचार, मानसिक कल्पना 
अथवा धारणा-मात्र बताते हैं । एकान्त आत्मवादी केवल आत्मा को नित्य और वास्तविक वस्तु के रूप में ग्रहण करते हैं 
और पदार्थ तथा मन को आत्मा से उद्भूत, प्रकल्पित, निष्पन्न अथवा उसकी अस्थायी और कल्पित प्रतीतियों के रूप 
में ही ग्रहण करते हैं; दूसरी ओर एकान्त भौतिकतावादियों का कहना है कि पदार्थ ही एकमात्र वास्तविकता है और जो 
कुछ मानसिक और आध्यात्मिक प्रतीत होता है, वह केवल पदार्थ के व्यापार व प्रभाव के कारण अथवा उससे उपजात 
हैं। विज्ञानवादी विचार' को ही विश्व में एकमात्र व[स्तविक और नियन्त्रक हेतु मानते हैं ग्ौर विश्व की ग्रन्य सभी वस्तुओं 
को केवलमात्र उसका एक प्रकार, रूप और विस्तार मानते हैं। एक ओर नव-विचार-आन्दोलन, जो कि प्राचीन भारतीय 
विज्ञानवाद से मिलता-जुलता है और जो कि एकान्त आदशंवाद है, विचार को एकमात्र उत्पादक शक्ति मानता है तथा 
भौतिक शरीर और उसकी अवस्थाशों को केवल विचार से श्रदभुत और उसके प्रभाव-रूप ही मानता है; तो दूसरी ओर 
प्रवुत्तिवाद शरीर और उसकी क्ियाम्रों को ही सम्पूर्ण व्यक्ति-रूप मानता है तथा विचार, अनुभूति और चेतना को केवल 
शारीरिक व्यापार मानता है। कुछ मनोवेज्ञानिक चेतना को ही मन का एकमात्र विशिष्ट गुण मानते हैं, जब कि दूसरे 
अचेतन क्रिया-कलापों पर बल देते हैं पौर मनोजीवन में उन्हें ही प्रेरक तत्त्व मानते हैं। भ्रधिकांश तथाकथित बवेज्ञानिक- 
मनोवेज्ञानिकों का विचार है कि मन का केवल चेतन और अ्रचेतन व्यापार ही मानव-व्यक्तितत्व का निर्माण करता है; 
इनके ग्रतिरिक्त मनुष्य में उच्च चेतना जैसी कोई वस्तु है ही नहीं, जिसका अस्तित्व मनोक्षेत्र के (?59८४४०९७॥) झनु- 
सन्धान और परामनोविज्ञान (09798987८॥0089 ) द्वारा स्थापित किया जा अका है। कुछ विचारक झपरिवर्तनशील 
ज्ञाता भथवा झात्मा की पूर्णतः उपेक्षा करके, केवल सदा परिवतनशील मानसिक स्थितियों को ही मासव-व्यक्तित्व की 
रचयित्री मानते हैं। कुछ दार्शनिक केबल भगवान्‌ अथवा परम सत्ता को हो एकमात्र सत्‌ या वास्लविकता मानते हैं तथा 


६२ ] आचार्यश्री तुलसी अ्भिननन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


जगत्‌ और व्यक्तियों को आभास-रूप मानते हैं और उनका कोई वास्तविक मूल्य अथवा महत्त्व स्वीकार नहीं करते। 
विश्व के अधिकांश विचारकों ने केवल जागृतावस्था की अनुभूति को ही वास्तविक अनुभूति माना है और स्वप्न, निद्रा 
तथा रहस्यपूर्ण अनुभूतियों की नितान्त उपेक्षा कर दी है; जब कि कुछ विचारकों ने केवल रहस्यपूर्ण अनुभूतियों को ही 
एकमात्र प्रामाणिक अनुभूति माना है और झ्रात्मा का अस्तित्व इसी के आधार पर खड़ा किया है। कुछ झ्राधुनिक दाशनिक 
केवल जीवन के कष्टों, तनावों और दबावों को ही मानव-जीवन का एकमात्र रूप मानते हैं; जत्र कि प्राचीन काल के 
कुछ दार्शनिक जीवन की वास्तविक प्रकृति परम आनन्द और सुख में समभते थे। कुछ विचारक केवल अनुभूति को ज्ञान का 
एकमात्र स्रोत मानते हैं; जब कि दूसरे वास्तविक और निश्चित ज्ञान का एकमात्र स्रोत बुद्धि अथवा तक को ही मानते हैं । 

आचार-शास्त्र की विभिन्‍न पद्धतियों के विचारक भी एकान्तवाद से मुक्त नहीं हैं । कुछ लोग इस जीवन और 
इस लोक को ही केवल विद्यमान और वास्तविक वस्तु मानते हैं; जबकि दूसरे परलोक तथा मरणोत्तर जीवन को ही 
चिन्तनीय वस्तु मानते हैं। कुछ सामाजिक विचारक, व्यक्ति और उसकी पूर्णता, समृद्धि और सुख को ही सामाजिक 
संगठन का उद्देश्य मानते हैं; जब कि दूसरे चित्तक व्यक्तिगत हितों का बलिदान करके भी पूर्ण सामाजिक संस्थाओं के 
निर्माण को ही लक्ष्य मानते हैं । 


राजनंतिक एकान्तवाद 


यह एकान्तवाद विश्व की राजनीति में व्यापक और खुले रूप में जान-बूक कर चलाया जाता है। प्रत्येक देश, 
राष्ट्र, दल व गूट केवल अपनी और अपने हितों की रक्षा और सुरक्षा के बारे में चिन्तित है, फिर चाहे उसके लिए दूसरों 
की बलि क्‍यों न दे दी जाये। प्रत्येक यह समझता है कि केवल उसकी प्रशासन-प्रणाली और सामाजिक संगठन ही ऐसा 
है, जो कि मानव जाति का उद्धार कर सकता है और उसे वचा सकता है । वह उसे सम्भावित आक्रमणों से बचाने का 
प्रयत्न करता है और उसमें शेष संसार को ढाल देना चाहता है । समाजवाद, साम्यवाद, पूंजीवाद, लोकतंत्रवाद अ्रथवा 
सर्वोदयवाद इसी ढंग से अपने बारे में सोचता है और अपने को मानव-जाति का एकमात्र परित्राता समभता है। प्रत्येक 
देश का प्रत्येक दल केवल अपने को व अपनी नीति और कार्यक्रम को सर्वोत्तम मानता है और एकमात्र उसे ही देश में नव 
जीवन का संचार करने वाला मानता है। उसमें इतना धैय नहीं है कि वह दूसरे दलों के सुभावों में गूण या श्रच्छाई देख 
सके । प्रत्येक दल या गूट समभता है कि केवल उसके अनुयायी और सदस्य ही देश में एकमात्र उपयुक्त और योग्य व्यक्ति 
हैं, जो कि देश के प्रशासनिक पदों के योग्य हैं । प्रत्येक शक्तिशाली दल चाहता है कि केवल श्रपने ही लोगों के हाथ में देश 
के सम्पूर्ण साधनों के प्रधिकार रहें । 

यह एकान्तवाद की घातक प्रवृत्ति है और जक्तिद्ाली लोगों और दलों में यह इतनी अधिक व्याप्त है कि प्रत्येक 
व्यक्ति या दल संसार-भर में केवल अपने-आपको ही एकमात्र बुद्धिमान्‌, एकमात्र सही, एकमात्र न्याय्य, एकमात्र समर्थ 
और एकमात्र उपयुक्त समभता है तथा चाहता है कि शेष संसार एकमात्र उसी के प्रति निष्ठा रखे और उसके सम्मुख 
ग्रात्म-समर्पण कर दे। प्रत्येक यह सोचता-समभता है और अनुभव करता है कि वही एकमात्र व्यक्ति है जिसके लिए 
सम्पूर्ण विश्व की सत्ता है और जिसके प्रति अन्य सभी को दयालु, सहानुभूतिपूर्ण, स्‍्नेहशील और श्रद्धालु होना चाहिए; 
परन्तु कठिनाई यह है कि इस विश्व में ऐसे अनगिनत दूसरे लोग हैं, जिनके उसी प्रकार विद्वास, दावे और इच्छाएं हैं । 
इसीलिए संघर्ष, कलह और युद्ध होते हैं । 

यदि हम सब इस एकान्‍्तवाद के दुष्परिणाम का अनुभव कर सके और “भी का प्रयोग कर सकें तथा यह समभ 
सकें कि प्रत्येक को दूसरों की इच्छाओं, आशाओं और आाकांक्षाओं की उपेक्षा नहीं करनी चाहिए, दूसरों के गुणों को 
खोजना, पहचानना और सराहना चाहिए तथा उनके साथ मित्रतापूर्वक और जान्तिपूर्वक रहना चाहिए; तो विश्व, 
जिस रूप में आज दिखायी देता है, उससे विलकुल भिन्‍न हो जायेगा। अनेकान्तवाद पर आधारित यह अस्तित्व, सद्‌- 
भावना और पारस्परिक मैत्री इस विश्व के वासियों को सुखी और समृद्ध बना सकते हैं। इन्हें प्राप्त करने के लिए हमें 
केवल-अन्ति' से मुक्ति पा लेनी चाहिए और जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में भी' का प्रयोग सीख लेना चाहिए। 


मेद में अमेद का सर्जक स्याद्वाद 


>समुनिश्चा कन्हैयालालजी 


भारतीय संस्कृति में दर्शनों का अविरल गति से खोत बहा, विविध दाशंनिकों ने स्वकीय बौद्धिक विकास द्वारा 
विविध विचारधाराओं का विश्लेषण किया । अनेकान्तवादी दार्शनिकों ने भी अनेकान्त दर्शन का सार्वभौम प्रसार किया । 
जैन दर्शन अनेकान्तवादी है। अनन्त-धर्मात्मक पदार्थों की विवक्षा करते समय एक धर्म को मुख्य मान कर उसका वर्णन 
किया जाता है और अन्य सभी धर्म गौणता की श्रेणी में गिन लिये जाते हैं। जीवन के समस्त पहलुओं में अनेकान्त का 
दृष्टिकोण निहित है । हर एक स्थल पर दो दृष्टियाँ लागू होती हैं। एक रोगी है, उसके लिए मिठाई बहुत हानिकारक है; 
किन्तु स्वस्थ व्यक्ति के लिए नहीं । जो विष किसी के लिए विष है, वही किसी दूसरे के लिए अमृत हो सकता डै--यही 
वस्तुतः अनेका न्तवाद है। 


श्रनेकान्त दृष्टिकोण 


प्राक्तन दार्शनिकों की विचारधाराओं में पारस्परिक विचार-गृत्थियाँ उलभी हुई थी। ग्रात्मादि तत्त्वों के विषय 
में भी विभिन्‍न धाराएं थीं। सांख्य दर्शन ने आत्मा को कूटस्थ' नित्य, अनादि, अनन्त एवं अविकारी कहा। नैयायिक 
वैशेषिकों ने परिवर्तन तो माना, पर वह तो गुणों तक ही सीमित रहा । मीमांसक ने आत्मा में अ्रवस्था-भेदकृत परिवर्तन 
स्वीकार करके भी द्रव्य नित्य माना है। योगदर्शन का भी यही अभिप्राय है। बुद्ध के समक्ष जब ये प्रइन आये कि आत्मा 
नित्य है या अनित्य ? लोक गाश्वत है या अ्रगाइवत ? आदि-आदि; तब बुद्ध ने तो समस्त प्रदनों को अव्याकृत की कोटि 
में धकेल दिया । भगवान्‌ महावीर ने बुद्ध की तरह आत्मादि अतीन्द्रिय पदार्थों के स्वरूप-निरूपण में मौन नहीं किया, 
किन्तु उस समय के प्रचलित वादों का समन्वय करने वाला वस्तुतः तत्त्वस्पर्शी उत्तर दिया। ईसा के वाद होने वाले जैन 
दाहनिकों ने जैन-तत्त्व विचार को अनेकान्तवाद के नाम से प्रतिपादित किया । 


शझात्मा की नित्यानित्यता 


अनेकान्तवादी दृष्टिकोण के अनु मा र--प्रात्मा  कथंचित्‌ नित्य है और कथंचित्‌ झनित्य ; अर्थात्‌ द्रव्य की अपेक्षा 
से नित्य और पर्यायों की अपेक्षा से अनित्य । इस दृष्टि के मूल में एक गम्भीर एवं मननीय तत्त्व है। इसमें शाव्वतवाद 
और उच्छेदवाद दोनों का समन्वय हो जाता है। चेतन जीव-द्रव्य का विच्छेद कभी नहीं हो सकता । इस दृष्टि से जीव को 
नित्य मान करके शाइ्वतवाद को प्रश्नय दिया । दूसरी ओर जीव की नाना अ्वस्थाएं स्पष्ट रूप से विच्छिन्न होती हुई देग्बी 
जाती हैं । उनकी अगेक्षा से उच्छेदवाद को भी प्रश्नय मिलता है। 


लोक की शाइवतता-आ्रशाइवतता 


शाश्वतता-अशाबग्वतता के विषय में भी कुवादों की चट्टाने खड़ी हुई थीं। किसी ने लोक को गाव्वत कहा और 


१ श्रप्नच्युतानुत्पस्नस्थिरेकरूपनित्यम्‌ । 
२ जीवाणं भन्‍्ते ! कि सासया, झ्सासया ?  गोयमा ! जीवा सिय सासया, सिय अश्रसासया। गोयमा ! दष्यटठयाए 
सासया, भावट्ठयाए प्रसासया । --भगवती सत्र, ७४२।७७३ 
हे 


ध्ढ | आचार्यंश्री तुलसी प्रभिननन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


किसी ने अगाइवत | बुद्ध ने तो अव्याकृत कहकर मौन ही धारण कर लिया | भगवान्‌ महावीर के सामने जब यह प्रब्त 
आया, तब भगवान ने अनेकान्त दृष्टि से यह समस्या सुलकायी--लोक कथंचित्‌ शाइवत है; क्योंकि ऐसा समय न तो 
आया और न आयेगा कि जिस समय लोक न हो; भ्रतः यह लोक ध्रुव, नित्य एवं शाइवत है। कथंचित्‌ लोक अशाइचत 
भी है; चँकि अवसपिणी के वाद उत्सविणी और उत्सपिणी के बाद अवसर्पिणी आती है, इस कालचक की भ्रपेक्षा से लोक 
का अशाज्वत होना भी सिद्ध है।' 


झात्मा और शरीर की भिन्‍नता-अभिन्‍नता 


इस अनेकान्तवाद की सुरभि से समस्त समस्या-रूपी दुर्गन्ध दूर हो सकती है। जीव और शरीर की भिन्‍नता के 
विषय में नी भारतीय संस्क्ृति में विविध विचारधाराएं प्रचलित हैं | जेसे---चार्वाक्‌-दर्शन ने आत्मा को शरीर से भिन्‍न 
स्वीकार नहीं किया, ग्र्थात्‌ आत्मा और शरीर एक है। शरीर का नाथ होते ही आत्मा का विलय हो जाता है, अतः 
पुनरागमन भी नहीं है । कुछ-एक दाश्शनिकों ने आत्मा और शरीर का एकान्त भिन्‍नत्व स्वीकार किया है, और दूसरों ने 
एकान्त अभिन्‍लत्व । इस समस्या को सुलभाते हुए भगवान्‌ महावीर ने कहा है---श्रात्मा" कथंचित्‌ शरीर से भिन्‍न भी है 
और अभिन्‍न भी | आत्मा रूपी भी है और अरूपी भी है । ग्रात्मा को यदि शरीर से कथंचित भिन्‍न न माना जाये तो एक 
बहुत बड़े दोष का समागम ग्रसम्भव नहीं है, श्रर्थात्‌ यदि शरीर के नाश के साथ-साथ आत्मा का नाश भी मान लिया 
जाये तो फिर स्वर्ग, नरक, मोक्ष व पुनर्जन्म झ्रादि मान्यताएं निरर्थक हो जायेंगी। परन्तु श्रागम आ्रादि प्रमाणों से स्वर्गादि 
का निरूपण सिद्ध है; अ्रतः आत्मा को जड़ से कथंचित्‌ पृथक्‌ मानना निविवाद सिद्ध है। दूसरी विचारधारा है कि आत्मा 
गरीर से एकान्त भिन्‍न है। यह भी न्यायसंगत नहीं; चूँकि आत्मकृत कर्मों का सुख-दुःखादि फल शरीर के द्वारा ही भोगा 
जाता है । आत्मा शरीर से यदि एकान्त भिन्‍न हो तो शरीर पर प्रहार झ्रादि लगने पर आत्मा को कष्ट नहीं होना चाहिए। 
अतः कथंचित्‌ भिन्‍नत्व स्वीकार कर लेना अ्रसंगत नहीं होगा । आत्मा को रूपी-श्ररूपी बताने का भी तात्पय यह है कि: 
कम-संश्लिष्ट आत्मा मूर्त है, अन्यथा अमृत । 


विश्व की सान्तता-बननन्‍्तता 


एक प्रह्न यह भी खड़ा हुआ कि लोक सान्‍्त है या अनन्त ? तब किसी दर्शन ने उसे केवल सान्‍्त माना, तो 
किसी ने केवल झननन्‍्त । लोक की सान्तता और अ्रनन्तता के विषय में भगवान्‌ बुद्ध का सिद्धान्त तो अव्याकृत रहा; परन्तु 
भगवान्‌ महावीर ने झनेकास्तवाद का आश्रय लेकर अपना अपूर्व मार्ग जनता के सामने प्रस्थापित किया। लोक द्रव्य 
की अपेक्षा से सात है और भाव सर्थात्‌ पर्यायों की अपेक्षा से अनन्त है । काल की दृष्टि से लोक अनन्त है, भ्रर्थात्‌ गाध्वत 

१ सासए लोए जमाली ! जन्नत कयावि णासी णो कयाबि ण भवति, ण कयावि ण भविस्सह, भूविच भवइ ये भविस्सइ 
य, धुवे णितिए सासए अकक्‍्खए अबव्बए श्रवद्ठिए णिच्चे । श्रसासए लोए जमाली ! जञ्मो ओसप्पिणी भवित्ता उसब्पिणी 
भवइ, उसप्पिणी भवित्ता श्रोसप्पिणी भवई । 

--वहीं, ६।६॥३८७ 

२ भस्मीभूतस्य देहर्य पुनरागमन कुत:। 

३ आया भन्‍्ते ! काये, श्रस्ने काये ?” 'गोयमा ! आयावि काये श्रन्नेवि काये / 'रूवि भस्ते ! काये, अ्रूवि काये ? 
गोयमा ! रूविपि काये अ्ररूविषि काये ।/ 

४ एवं खलु मए खंदया ! चउव्विहे लोए पन्‍नत्ते तंजहा--दव्वग्नो, खेत्तयओ, कालओ, भावश्नो | दव्वश्नोणं एगे लोए सप्नन 
“'भावश्नोण लोए श्रर्णत्ता । खंदया ! दव्वशो लोए सम्मंत्ते, खेत्तश्रो लोए सप्नंते, कालतो लोए श्रणंते, भावश्रो लोए 
प्रणंते । 

-भगवती सूत्र, ३३१६० 


अध्याय | भेद में प्रभेद का सर्जक स्याह्ाद [ ६५ 


है, क्योंकि ऐसा कोई काल नहीं जिसमें लाक का अस्तित्व न हो; किन्तु क्षेत्र की दृष्टि से लोक सान्‍्त है।' इस तरह, जीव ' 
सान्‍्त भी है और अनन्त भी । द्रव्य तथा क्षेत्र की अपेक्षा से तो जीव सान्‍त है और काल की अपेक्षा से अनन्त है; अर्थात्‌ 
भूतकाल में जीव था, वर्तमान में जीव है और भविष्य में जीव रहेगा। भाव अर्थात्‌ पर्यायों की दृष्टि मे भी जीव अनन्त है।' 


तत्त्वों की एकता-अ्रनेकता 


भगवान्‌ महावीर अपनी बहुमुखी अनेकान्त दृष्टि से हरएक दर्शन का समन्वय करने के लिए सजग थे। इसके 
विपरीत अद्वैतवादियों ने एक ब्रह्मा अर्थात्‌ आत्मा को ही स्वीकार किया--सरव्वत्र एक ही आत्मा का प्रतिबिम्ब है; जैसे 
जल में एक ही चन्द्रमा का प्रतिविम्व प्रतिभासित होता है । इस विषय में भगवान्‌ महावीर ने अनेकान्त-दृष्टि से सत्य 
का प्रतिपादन किया है-- आत्मा एक है,” चूंकि सभी जीवों का मूल स्वरूप सदृश है। इस दृष्टिकोण से जीव एक है और 
स्वछप-पर्याय की अपेक्षा से अ्रनेक । दूसरे दाशेनिकों ने परमाणु को भी एकान्त अनित्य अथवा एकान्त नित्य माना, परन्तु 
भगवान्‌ महावीर ने कहा--परमाणु पुदूगल कथंचित्‌ नित्य है और कथंचित्‌ नित्य । द्रव्य की अपेक्षा से नित्य और वर्ण- 
गन्धा दि पर्यायों की अपेक्षा से भ्रनित्य ।* ऐसे ही धर्मास्तिकाय को द्रव्य-दुष्टि से एक होने के कारण स्वे-स्तोक कहा और 
उसी एक धर्मास्तिकाय को अपने से ही असंख्यात गूण भी कहा; क्योंकि द्रव्य-दृष्टि के प्राधान्य से एक होते हुए भी प्रदेश 
के प्राधान्य से धर्मास्तिकाय अमसंख्यात भी है।* 


स्थाद्वाद संशयवाद नहीं 


जैन दर्शन की यह मान्यता रही है कि प्रत्येक पदार्थ अनन्त धर्मों का पिण्ड है। ब्नन्‍त धर्मों का एक ही साथ 
निर्वाचन नहीं हो सकता। दूसरे धर्षों में उपेक्ामभाव रहते हुए एक धर्म का निश्चित रूप से निरूपण करना स्याद्वाद 
है अ्रनेकान्त वाच्य है और स्याह्राद वाचक है। श्रमुक निश्चित अपेक्षा से घट अस्ति ही है और अमुक निश्चित अपेक्षा 
मे घट-नास्ति ही है। स्यथात्‌' का अर्थ न तो शायद है, न सम्मवतः और न कदाचित्‌' ही। 'स्थात' शब्द सुनिश्चित 
दृष्टिकोण का प्रतीक है। इस शब्द के अर्थ को प्राचीन मतवादी दा्शनिकों ने प्रामाणिकता से समभने का प्रयास तो नहीं 
क्रिया, किन्तु आज भी वैज्ञानिक दृष्टि की दृह्ाई देने वाले दर्शन-लेखक उसी अन्त परम्परा का पोषण करते आते हैं । 


१ जे बिय खंदया ! जीवे सम्रंते, जीवे श्रणंते, जीवे तस्तवियणं एयमट्ठे । एवं खलु जाव दव्वग्नोणं एगे जीवे सशम्नन्ते, खेत्त- 
श्रोणं जीवे अ्रसं लेज्ज पएसिए अ्रसंखेज्ज पएसो गाढ़े अत्यि पुण से अंते, कालझ्रोणं जीवे न कयावि न भ्रासी जाव निच्चे, 
नत्यि पुण से अंते, भावश्रोणं जीवे श्रणंता णाण पज्जवा, श्रणंता दंसण पज्जवा, भ्रणंता चरित्त पज्जवा, तन्र॒णंता अगुरु 
लहुय पज्जवा, नत्थि पुण से अंते । 
“वही, ३।११६० 
एको ब्रह्मा द्वितीयो नास्ति। 
एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थित: । 
एगे श्राया । 
'परसाणु पोग्गलेणं भन्‍्ते | कि सासए, असासए ?” “गोयमा ! सिय सासए, सिय श्रसासए।” असासए केणट्ठण ?! 
धोयमा ! दव्वट्ठयाएं सासए, वन्‍्तपज्जर्वेह ग्रसासए ४ 
-+भगवती सूत्र, १४-४-५१२ 

६ एगे धम्मत्यि काए, गोयमा | सब्वत्या वे दब्वट्ठयाए, से चेव पएसटठयाए भ्रपंखेज्ज गुण । 

--प्रज्ञापनासूत्र, पद ३े, सू० ५६ 
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७ श्रतन्तधर्मात्मकं वस्तु प्रमाणविषय स्त्विह । 
--पंट्दर्शनसमच्चय 


६६ ] ्राचायंश्री तुलसी श्र भिनन्‍्दन ग्रन्य [ चतुथ 


डा० देवराज' द्वारा किया गया स्यात्‌ शब्द का 'कदाचित्‌' अ्रनुवाद भी भ्रामक है। प्रो० बलदेव उपाध्याय 
ने लिखा है--“यह ग्रनेकान्तवाद संशयवाद का रूपान्तर नहीं है। झ्राप उसे सम्भववाद कहना चाहते हैं, परन्तु 'स्यात्‌' का 
अर्थ सम्भवत:' करना भी न्यायसंगत नहीं है। स्थादस्ति घट: अर्थात्‌ स्व द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा से घट है ही, 
सस्थान्नास्ति घट: पर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा से घट नहीं है। जब स्याद्वाद स्पष्ट रूप से यह कह रहा है कि 
'स्पादस्ति' यह द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव इस स्व-चतुष्टय की अपेक्षा से है ही, तो यह निश्चित अवधारण है। श्रतः यह न 
सम्भववाद है और न भ्रनिश्वयवाद ही, किन्तु खरी अपेक्षायुक्त निश्चयवाद है। 

बेदिक आचाय॑ शंकराचार्य ने शांकर-भाष्य' में स्याह्मद को संशय-रूप लिखा है, जिसके संस्कार आज भी कुछ 
विद्वानों के मस्तिष्कों में निहित हैं। प्रो०ण फणिभूषण अ्रधिकारी ने स्पष्ट लिखा है---“जैन धर्म के स्याद्वाद-सिद्धान्त को 
जितना ग़लत समभा गया है, उतना अन्य किसी भी सिद्धान्त को नहीं । यहाँ तक कि शंकराचार्य भी दोष से मुक्त नहीं हैं। 
उन्होंने भी इस सिद्धान्त के प्रति अन्याय किया है। यह वात अल्पज्ञ पुरुषों के लिए क्षम्य हो सकती थी, किन्तु यदि मुझे कहने 
का अधिकार है तो मैं भारत के इस महान्‌ विद्वान्‌ के लिए तो अक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि मैं इस महर्षि को अतीव आदर की 
दृष्टि से देखता हूँ । ऐसा जान पड़ता है उन्होंने इस धम के दर्शनशास्त्र के मूल ग्रन्थों के श्रव्ययन की परवाह नहीं की | 
जिन्होंने इस स्याह्ाद का गम्भीरता से अध्ययन कर लिया है, उन्होंने तो स्याद्गाद को संशयवाद का रूप न देकर संशय- 
विच्छेदवाद का रूप दिया है। जैनाचार्यो ने तो बार-बार इस बात की घोषणा की है कि स्याद्वाद संशयवाद नहीं है और 
ऐसा कोई दर्शन ही नहीं, जो किसी न किसी रूप में स्याह्माद को स्वीकार न करता हो। सभी दर्शनों ने अपने-अपने 
ढंग से स्थाद्वाद को स्वीकार तो किया है, किन्तु” उसका नाम लेने पर दोब बताने लग जाते हैं । 

पाश्चात्य विद्वान डा० थामस का कहना है--स्याद्वाद-सिद्धान्त बड़ा गम्भीर है। यह वस्तु की भिन्‍न-भिन्‍न 
स्थितियों पर अच्छा प्रकाश डालता है। स्याद्वाद का अमर सिद्धान्त दार्शनिक जगत्‌ में बहुत ऊँचा सिद्धान्त माना गया 
है । वस्तुतः स्याद्वाद सत्य ज्ञान की कुज्जी है। दाशेनिक क्षेत्र में स्पाह्नाद को संम्राट्‌ का रूप दिया गया है। स्यात्‌-शब्द को 
एक प्रहरी के रूप में स्वीकार करना चाहिए, जो उच्चरित धर्म को इधर-उधर नहीं जाने देता है। यह अविवशक्षित धर्मों 
का संरक्षक है, संशयादि शत्रुओं का संरोधक व भिन्‍न दाशनिकों का संपोषक है ।” 

जिन दार्शनिक व्यक्तियों की भाषा स्याद्वादात्मक है, उन व्यक्तियों को कोई भी दर्शन भ्रमजाल के चत्र में नहीं 
फँसा सकता । एक स्थान में भगवान्‌ महावीर के समक्ष यह प्ररन आया था कि भिक्षु-साधु कैसी भाषा का प्रयोग करे ? प्रश्न 
का प्रत्युत्तर देते हुए भगवान्‌ ने कहा--- साधु को विभज्यवाद --स्याद्वादात्मक भाषा का प्रयोग करना चाहिए। टीका- 
कारों ने भी विभज्यवाद का अर्थ ग्रनेकान्तवाद--स्याद्वाद ही किया है । यदि आग्रह--पक्षपात-रूपी तैमिरिक पोष से परि- 
वेष्टित होकर स्याह्वाद के सिद्धान्त का निरीक्षण किया जायेगा, तो निश्चित ही उसको सत्यासत्य पदार्थों का श्राभास न होगा । 


समन्वय का श्रेष्ठ मार्ग 


प्रत्येक दाशनिक, धामिक व सांसारिक समस्या का समाधान इसी अनेकान्तवाद से हम कर सकते हैं । पिता को 
पत्र, पुत्र को पिता, छोटे को बड़ा, बड़े को छोटा, यदि कहने का अधिकार है तो केवल अनेकान्त-दृष्टि से ही । यदि अनेकान्त- 
दृष्टि को न्यायाधीश के पद पर बैठा दिया जाये, तो विरोधी वाद मुद्दई-मुद्दाएलों का फैसला बहुत सन्दर ढंग से हो सकता है 
और समभौता भी उचित रूप से सम्भव है। पूर्वकालीन युग में समन्तभद्र, सिद्धसेन आदि दाशनिकों ने अ्नेकान्त दृष्टि 





१ पूर्वी श्रौर पश्चिमी दर्शन, पृ० ६५ 
२ भारतीय द्शत, पृ० १७३ 
३ प्रनेकान्त व्यवस्था की भ्रन्तिम प्रशस्ति, पृ० 5७ 
४ भिक्‍्खु विभज्जवायं च वियागरेज्जा । 
“सूत्रकृतांग, ११४२२ 


भ्रध्याय ] भेद में श्रभेद का सर्जक स्थाह्गाद [ ६७ 


के अनुपात से ही सत-असत्‌, नित्यानित्य, भेदाभेद, द्वैताद्वैत, भाग्य-पुरुषार्थ आदि विविध द्वैधों में पूर्ण सामंजस्य स्थापित 
किया और मध्य-कालीन युग में अ्रकलंक, हरिभद्र झ्ादि अनेक ताकिकों ने अंशतः पर-पक्ष का खण्डन करके भी उसी 
अनेकान्त दृष्टि का प्रसार किया । 

भारतीय दर्शनशास्त्रों में अनेकान्त दृष्टि के आधार से ही वस्तु-स्वरूप के प्ररूपक जैन दर्शन को हम विचार- 
विकास की चरम रेखा कह सकते हैं । तात्पर्य यह है कि जब तक वस्तु-स्थिति स्पष्ट होती नहीं, तब तक विवाद बढ़ता ही 
जाता है। जब वह वस्तु अनेकान्त दृष्टि से श्रत्यन्त स्पष्ट हो जाती है, तब वादों का स्रोत अपने-आप सूख जाता है। जैन 
तत्त्व ज्ञान का विशाल भवन अनेकान्तवाद के सिद्धान्त पर अवलम्बित है। जैन दर्शन का जीवन ही नहीं, श्रपितु इसे समस्त 
दर्शनों का जीवन कहें तो भी कोई शत्युक्ति नहीं होगी । पूर्ववर्ती जेन आचार्यों ने श्रपती सवेसमन्वयात्मक उदार भावना का 
परिचय देते हुए लिखा है--“एकान्त वस्तुगत धर्म नहीं है किन्तु बुद्धिगत है, अतः बुद्धि के शुद्ध होते ही एकान्त का नामो- 
निशान भी नहीं रहेगा। जैनेतरों की सर्व दृष्टियाँ अनेकान्त-दृष्टि में वेसे ही मिलती हैं जैसे भिन्न-भिन्न विशाओं से झाने 
वाली विभिन्‍न नदियाँ समुद्र में ।”* प्रसिद्ध विद्वान्‌ उपाध्याय यशोविजयजी के शब्दों में---/एक सच्चा ग्रनेकान्तवादी किसी 
भी दर्शन से हेष नहीं कर सकता । वह सम्पूर्ण नयरूप-दर्शनों को इस प्रकार वात्सल्य की दृष्टि से देखता है जैसे कोई पिता 
अपने पुत्रों को देखता है। क्योंकि अनेकान्तवादी की न्यूनाधिक बुद्धि नहीं हो सकती । वास्तव में सच्चा शास्त्रज् कहे जाने 
का अधिकारी वही है, जो स्थाह्ाद का भ्रवलम्बन लेकर सम्पूर्ण दर्शनों में समान भाव रखता है। वास्तव में मध्यस्थ भाव ही 
शास्त्रों का गूढ़ रहस्य है। यही धर्मवाद है। मध्यस्थ भाव रहने पर शास्त्रों के एक पद का ज्ञान भी सफल है, अन्यथा करोड़ों 
शास्त्रों के पढ़ जाने से भी कोई लाभ नहीं है ।* हरिभद्र सूरी ने लिखा है--“आाग्रही व्यक्ति अपने मत-पोषण के लिए 
युकितियाँ ढूँढ़ता है, युक्तियों को अपने मत की ओर ले जाता है; पर पक्षपात-रहित मध्यस्थ व्यक्ति युक्ति-सिद्ध वस्तु- 
स्वरूप को स्वीकार करने में अपने ज्ञान की सफलता मानता है। अनेकान्त दर्शन भी यही सिखाता है कि युक्ति-सिद्ध वस्तु- 
स्वरूप की ओर अपने मत को लगाओो, न कि अयुक्ति-सिद्ध वस्तुस्वरूप में | अतः आग्रह-बुद्धि का निराकरण करके सत्य 
पर पहुँचना ही एक निर्णीत फल है। किन्तु जो खींचातानी करता है, अपने ही को सच्चा मानता है, उसके लिए तत्त्वरूपी 
नवनीत का रसास्वादन कहाँ ! 

एक को ढीला छोड़ेगा और दूसरे को तानेगा ,तब ही नवनीत निकलेगा और यदि एक ही को खींचकर बैठ जाये 





१ उदधाविव स्वेसिन्धवः समुदीर्णास्‍त्वयि नाथ दृष्टयः। 
न च तासु भवान्‌ प्रदृश्यते श्रविभक्तासु सरित्स्विवोदधिः ॥ 
२ यस्थ सतेत्र समता नयेषु तनयेष्विव। 
तस्यानेकान्तवादरय कक्‍व न्‍्यूनाधिक शामुषी ॥ 
तेन. स्थाह्ादमालस्ब्य सर्वद्शनतुल्यताम्‌ । 
मोक्षोदेशा विशेषेष यः पद्रयति स शास्त्रज्ञः॥ 
साध्यस्थमंव शास्त्रार्थो ये तच्चारु सिद्धचति। 
स एव घधमंवादः स्पादन्यद्‌ बालिशवल्गनम्‌ ॥ 
माध्यस्यसहितं॑ ह्ोकपदज्ञानमपि प्रभा। 
शास्त्रकोटिवर्थवान्या तथा चोक्‍त॑ महात्मना॥ 
--अध्यात्म-संग्रह 
३ प्राग्रही बत निनीषति मुक्ति, तत्र यत्र मतिरस्य निविष्टा । 
पक्षपातरहितस्थ तु युक्तियंत्र तत्र मतिरेति निवेशम्‌॥ 
४ एफ्ेनाकर्षयन्ती इलथयन्ती वस्तृतत्त्वमितरेण। 
अन्तेन जयति जनी नीतिमंन्थाननेत्रसिव गोपी ॥ 


इ्८ ] श्राचार्यश्रो तुलसी भ्रभिनन्दन ग्रन्य [ चतुर्थ 


तो क्या नवनीत सम्भव है ? वैसे ही यदि कोई एक ही दृष्टि का अवलम्बन ले करके बैठ जाये तो वह सत्य के शिखर पर 
नहीं पहुँच सकता | अतः हर एक को एकान्त-दृष्टि का परिहार करके अनेकान्तरूपी मानसरोवर में क्रीड़ा करनी चाहिए । 

स्याह्वद के इस उदार सिद्धान्त से समस्त दशनों का समन्वय सहज ही हो सकता है। इस तरह अनेकान्त-दृष्टि- 
कोणों से जेनाचार्यों ने देखा कि प्रत्येक वाद सुयुक्तिक होने के कारण अमुक-अमुक दृष्टि से अमुक-अमुक सीमा तक यथार्थ 
है। दार्भनिक जगन्‌ के लिए जैन दर्शन की यह देन सर्वथा अनुपम व अद्वितीय है। अ्रनेकान्तवाद व स्याह्ाद-सिद्धान्त के 
द्वारा विविधता में एकता व एकता में विविधता का दर्शन करा कर जैन दर्शन ने विश्व को नवीन दृष्टि प्रदान की है। 


€ः 
द्शः 


भारतीय दर्शनशास्त्र सचमुच इस अद्वितीय सत्य को पाये बिना अपूर्ण रहता। 





दक्षिण भारत में जेन धर्म 


श्री० के० एस० धरणेन्रेया, एम० ए०, बी० टी० 
निर्देशक, साहित्य एवं संसकृति-विकास संस्थान, मंसर राज्य, बंगलौर 


बाहुबलो (गोम्मटेइवर ) 


जब हम दक्षिण भारत में जन धर्म के विषय में चिन्तन करते हैं तो सहसा हमें स्मरण हो आता है कि जैन धर्म 
तीर्थंकरों के देश से भगवान्‌ गोम्मटेश्वर (बाहुबली ) के देश में आया । जब प्रथम तीर्थकर भगवान्‌ ऋषभनाथ ने अपना 
राज्य अपने पुत्रों को बाँटा, तब सम्भवत: दक्षिण भारत का राज्य बाहुबलो (श्री गोम्मटेश्वर) को दिया गया | दक्षिण 
भारत में एक स्थान है, जिसे बोदान कहते हैं । यह हैदराबाद कर्णाटक में है। यह समझा जाता है कि यही पौदानपुर है जो 
बाहुबली की राजधानी थी। दक्षिण भारत में बाहुबली की अनेक मूर्तियाँ उपलब्ध होती हैं । उनमें से उल्लेखनीय मूतियाँ 
श्रवण बेलगोला, करकाला, वेनूर और गोम्मटागिरि (मैसूर नगर के निकट) में हैं। 


भद्बाहु स्वासी और चन्द्रगुप्त सौ 


उपलब्ध ऐतिहासिक विवरणों से यह ज्ञात होता है कि श्रुतकेवली भद्रवाहु स्वामी ईसा-पूर्व तीसरी शताब्दी में 
उत्तर भारत से दक्षिण भारत आये, जब कि उनकी भविष्यवाणी के अनुसार उत्तर भारत में वारह वर्ष का दुप्काल पड़ने 
वाला था। दक्षिण भारत उस समय जान्ति और समृद्धि का देश था, इसलिए उन्होंने अपने अनुयायियों को अपने साथ 
दक्षिण चले आने का परामर्श दिया। जहाँ वे तीर्थकरों द्वारा प्रतिगादित श्राचार-नियमों का भंग न करते हुए धर्म के 
सिद्धान्तों का अनुसरण कर सके । दक्षिण का प्रवास करने वाले उनके अनुयायियों में सबसे प्रमुख मौर्य सम्राट चन्द्रग॒प्त 
थे, जिन्होंने अपने राज्य और समस्त पाथिव सम्पदा का परित्याग करके संन्यास ले लिया और जैन श्रमण (साथु) वन 
गए । वे अपने १२,००० अनुयायियों को साथ लेकर, जिनमें साधु और गृहस्थ दोनों ही थे, अपने आध्यात्मिक गुरु श्री भद्रवाहु 
स्वामी के साथ दक्षिण की ओर चल पड़े। चलते-चलते वे अन्त में उस स्थान पर पहुँचे, जहाँ झ्राज भी श्रवण वेलगोला का 
ऐतिहासिक स्थल अवस्थित है । 

उस समय श्रवण बेलगोला में श्री गोम्मटेश्वर की मूति नहीं थी । आज वहाँ दो पहाड़ियाँ दुष्टिगोचर होती हैं-- 
एक बड़ी और दूसरी छोटी । छोटी पहाड़ी का नाम चन्द्रगिरि है और उसका नामकरण महान्‌ सम्राट चन्द्रग॒ुप्त के नाम पर 
हुआ था। इसी पहाड़ी पर श्री भद्रवाहु स्वामी और चन्द्रगुप्त आये थे और कुछ समय के लिए उन्होंने वहाँ निवास किया था। 
इस भाग को उस समय संस्कृत में 'कटवष्र और कन्नड़ में 'कलबोप्प' कहते थे। वहाँ श्री भद्रवाहु स्वामी एक बड़ी चद्रान 
के नीचे गुफा में तपस्या करते थे। इसी गुफा में उन्होंने देहत्याग किया था। कहा जाता है--राजवंशी विप्य चन्द्रग॒प्त ने 
अपने गुरु के पद-चिह्न उस चट्टान के नीचे खुदवा दिये थे । आज भी सहस्रों भक्त प्रतिवर्ष श्रवण वेलगोला की यात्रा करने 
आते हैं। चन्द्रगिरि पर, चन्द्रगुप्त के नाम पर एक अत्यन्त प्राचीन जैन मन्दिर भी है जिसे “चन्द्रगुप्त वस॒दि' कहने हैं । 

श्रमण चन्द्रगुप्त अपने गुरु के देहावसान के पदचात्‌ लगभग बारह वर्ष तक जैन धर्म का प्रचार करते रहे । मैसूर 
राज्य में ऐसे शिलालेख प्राप्त हुए हैं, जिनसे यह ज्ञात हुआ है कि भद्रवाहु स्वामी और श्रमण चन्द्रमुप्त कन्नड़ प्रद्वे्न में 
आये थे और उन्होंने जैन सिद्धान्तों द्वारा प्रतिपादित अहिसा का प्रचार किया था। 
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भगवान्‌ महावीर और राजा जीवन्धर 


एक परम्परा के अनुसार यह भी माना जाता है कि भद्रबाहु स्वामी और चन्द्रगुप्त के दक्षिण-आगमन के पूर्व 
भी वहाँ जैन धर्म विद्यमान थ।। वतंमान कननड़ प्रदेश को उस समय हेमांगद प्रदेश कहते थे और उस प्रदेश में भगवान्‌ 
महावीर के समकालीन जीवन्धर नामक राजा राज्य करते थे। यह भी ज्ञात होता है कि भगवान्‌ महावीर के समवसरण 
की रचना जीवन्धर के राज्य में दक्षिण भारत में हुई थी और राजा जीवन्धर भगवान्‌ महावीर के दशन करने के पश्चात्‌ 
राज्य त्याग कर जैन साधु बन गए थे। उन्होंने उत्कट तपस्या की और अन्त में मोक्ष प्राप्त किया । 


तमिल प्रदेश और तमिल माषा 
विशाखाचाय 


श्री भद्रबाहु स्वामी ने अपने जिन शिष्यों को दक्षिण में भेजा था, उनमें सबसे प्रमुख विशाखाचाय थे । वे तमिल 
प्रदेश में गये और उन्होंने वहाँ जैन धर्म का प्रचार किया | इतिहास बताता है कि जैन धर्म सारे तमिल प्रदेश में फैल गया 
था और वहाँ के अनेक राजाओं ने जैन धर्म को अंगीकार किया था। अनेक शताब्दियों तक जन धर्म राज्य-धर्म के रूप में 
रहा। जनों ने तमिल भाषा में समृद्ध साहित्य की रचना की और उस भाषा को व्याकरण, गद्य और पद्य की अनेक 
रचनाए प्रदान कीं । 


कुन्दकुन्दाचार्य और कुरल 


तमिल-साहित्य के सब से महान्‌ ग्रन्थ 'कुरल' की रचना जैनाचार्य कुन्दकुन्द ने ही की है, जो ईसा की प्रथम 
शताब्दी में मद्रास नगर के निकट पोन्नूर की पहाड़ियों पर रहते थे ।* यद्यपि यह कहा जाता है कि कुरल की रचना श्री 
तिरुवल्लुवर ने की है, किन्तु दिवंगत प्रोफेसर ए० चत्रवर्ती ने आन्तरिक और बाह्य प्रमाणों के आधार पर यह सिद्ध कर 
दिया है कि यह ग्रन्थ जैन आचार्य ने ही लिखा है। कुछ विवरणों से, जिनमें अधिकांश मौखिक हैं, ज्ञात होता है कि 
श्री तिरुवललुवर एक निम्नजातीय हिन्दू थे, किन्तु अपने समय के एक आध्यात्मिक शक्ति और बुद्धि-सम्पन्न अत्यन्त 
प्रतिभाशाली व्यक्ति थे । वे श्री कुन्दकुन्दाचार्य के महान्‌ व्यक्तित्व के प्रति आकर्षित हुए और कुन्दकुन्दाचार्य ने उनको 
अपना शिष्य बना लिया | अपनी रचना 'कुरल' अपने शिष्य तिरुवल्‍लुवर को सौंपते हुए कुन्दकुन्दाचार्य ने उनको आदेश 
दिया--“देश में भ्रमण करो और इस ग्रन्थ के सावंभौम नेतिक सिद्धान्तों का प्रचार करो ।” साथ-साथ आचार्य ने अपने 
शिष्य को चेतावनी भी दी--“देखो ! ग्रन्थ के रचयिता का नाम प्रकट मत करना । क्योंकि यह ग्रन्थ मानवता के उत्थान 
के लिए लिखा गया है, आत्म-प्रशंसा के लिए नहीं ।” श्री तिरवल्लुवर ने अपने गुरु के इस आदेश का पालन किया और 
इस महान्‌ ग्रन्थ के रचयिता का नाम कभी प्रकट नहीं किया । क्रल' में चार में से तीन पुरुषार्थों--धर्म, श्र्थ श्रौर काम 
की चर्चा की गई है। उसमें चौथे पुरुषार्थ मोक्ष की चर्चा नहीं है । 
कुरल' का प्रारम्भ वर्षा की दानशीलता के वर्णन से होता है। उसमें बताया गया है कि विद्व में वर्षा ही सब 
रसों का मूलकारण है। उस ग्रन्थ में दाम्पत्य जीवन के सुख का वर्णन भी किया गया है। उसी ग्रन्थ में सर्वोच्च प्रेम का वर्णन 
भी किया गया है और बताया गया है कि वह किस प्रकार मानव-समाज के सभी पहलुओं को प्रभावित करता है। उसमें 
१. एक किवदन्ती के श्रनुसार भ्री कुन्दकुन्दाचायय जिन्होंने 'समयसार' श्रौर 'प्रवचनसार' नामक ग्रन्थों की रचना की है, 
जिन शासन देवों की सहायता से विदेह-क्षेत्र गये ये श्रोर तत्र विद्यमान भगवान्‌ श्री सीमन्धर स्वामी से जैन सिद्धा'तों 
के विषय में श्रपती शंकाओं का निवारण किया था। उसके पश्चात्‌ ही उन्होंने जेन सिद्धान्त विषयक श्रपनों रचनाप्रों 
को पुर्ण किया था। 
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न केवल मनुष्यों को, अपितु पशुओं और निम्न श्रेणो के जीवों को भी मनुष्यों के तुल्य माना गया है और ग्रन्थ में सर्वत्र 
अहिसा, सत्य, अस्तेय, बरहाचर्य और अपरिगग्रह की शिक्षाएं भरी पड़ी हैं। ये झ्राचार के पाँच मूलभूत सिद्धान्त हैं, जिनकी 
इस महान ग्रन्थ में शिक्षा दी गई है और जो सवंव्यापी नैतिकता का पाठ पढ़ाते हैं। उसमें राजा के कर्तेब्यों और शासन- 
कला की भी शिक्षा दी गई है। विश्व के साहित्य में शैली और विषय की दृष्टि से यह अपूर्व ग्रन्थ है । 


तमिल-साहित्य 


तमिल-साहित्य में जनाचायों के लिखे हुए अनेक ग्रन्थ हैं। तोलकृष्पियम्‌ एक तमिल-व्याकरण है। शिल्पा- 
घिकरण तमिल-साहित्य की एक और महान्‌ रचना है, जिसे चेरा राजसंन्यासी इलंगो ने लिखा है। मणिमेखलई की रचना 
सत्तन ने की है। उसमें देवताओं के समक्ष किये जाने वाले पशु-बलि के आयोजनों का परिहास किया गया है । एक और 
ग्रन्थ 'नालदियर' में आठ सौ जैन साधुओं द्वारा रचित दाशंनिक इलोक हैं। उन साधुओं को उस समय के एक राजा ने 
रात-भर में तमिल-प्रदेश छोड़कर चले जाने का आदेश दिया था; तब प्रत्येक साधु ने एक-एक इलोक की रचना की और 
सब साधु अपने निवास-स्थान पर उन पद्य-संग्रहों को छोड़कर उसी रात को देश से बाहर चले गए। कुछ विद्वानों ने उन 
पद्चों को संग्रहीत करके प्रकाशित किया और इसी संग्रह को 'नालदियर' कहते हैं। इसका अंग्रेजी में अनुवाद भी हुआ है 
और उन पर विस्तृत टीकाएं और विद्वत्तापूर्ण भूमिकाएं लिखी गई हैं । जैनाचार्यों द्वारा लिखे हुए तमिल के सैकड़ों ग्रन्थ 
हैं। इन ग्रन्थों ने तमिलवासियों के जीवन और भाषा पर गहरा प्रभाव डाला है। 


न्‍नड़ प्रदेश और कन्‍नड़ माषा 


अब हम कनन्‍्नड़ प्रदेश और उसकी भाषा की चर्चा करेंगे, जिसे जैनाचार्यों, राजाओं, सामस्तों, मन्त्रियों, कवियों, 
कलाकारों और दा निकों ने समृद्ध बनाया है। जैन कन्नड़ ग्रन्थों में हमारी दृष्टि जिन तीन प्रसिद्ध जैन सन्‍्तों की ओर 
जाती है, वे हैं--समन्तभद्र, पृज्यपाद और कवि परमेप्ठी । यद्यपि इन सन्‍्तों द्वारा कन्नड़ भाषा में रचित कोई ग्रन्थ उपलब्ध 
नहीं हुआ है, किन्तु प्रत्येक जेन कननड़ केवि ने अपनी रचना में इन तीनों जैन सन्‍्तों के नामों का उल्लेख अवव्य किया है। 


शिवकोट्याचार्य 


कन्नड़ भाषा का एक गद्य ग्रन्थ 'बड्डाराघने' (वृद्धराधना) है। उसमें महान्‌ पूर्वजों को श्रद्धांजलि भेंट की गई 
हैं। इस ग्रन्थ में उन्‍नीस जैन सन्‍्तों की गुणगाथाएं हैं और यह अत्यन्त प्राचीन कन्‍्नड़-गद्य में लिखा गया है। यह ईसा 
की पाँचवीं शताब्दी का माना जाता है, यद्यपि उसकी रचना-तिथि के विषय में ग्रब भी विवाद है। उसे शिवकोट्याचार्य 
नामक जैन सन्त ने लिखा है। 


नुपतुंग, जिनसेनाचार्य और वीरसेनाचार्य 


कन्नड़ भाषा का पहला काव्य-पग्रन्थ जहाँ तक पता चला है 'कवि राजमार्ग है। इस ग्रन्थ के रचयिता नृपतृंग 
हैं। वह राष्ट्रकूट वंश के प्रथम सम्राट थे। वह अ्मोघवर्ष और अतिशयधवल के नाम से भी विख्यात थे। श्री जिन- 
सेनाचार्य और वीरसेनाचार्य उनके ग्राध्यात्मिक गुरु थे। जिनसेनाचार्य ने 'महायुराण' की रचना की है, जो संस्कृत का 
एक श्रेष्ठ ग्रन्थ है। उसमें प्रथम तीर्थकर आदिनाथ (ऋषभनाथ ) की जीवन-गाथा सुन्दर और सरल इौली में लिखी गई 
है । घवल, जवधवल और महाधवल नामक ग्रन्थ वी रसेनाचार्य द्वारा लिखे गए है। वे षट्खण्डागम की टोकाएं हैं। इन 
ग्रन्थों का हिन्दी-अनुवाद अब प्रकाशित हो चुका है। ये ग्रन्थ जैन दर्शन के सिद्धान्तों के विशाल संकलन हैं । 

कन्नड़ भाषा के पद्य-ग्रव्थ 'कविराजमार्ग' के रचयिता नृपतृंग ने अपने ग्रन्थ में कन्नड़ प्रदेश के विस्तार का 
वर्णन करते हुए लिखा है कि कावेरी नदी उसकी दक्षिण सीमा और गोदावरी नदी उसकी उत्तरी सीमा बनाती है। उन्होंने 
कन्‍्नड़वासियों की बौद्धिक प्रतिभा और अन्य विशिष्टताओं की सराहना की है। इस ग्रन्थ में ईसा की €्वीं शताब्दी के 
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पूर्ववर्ती कन्नड़ कवियों का परिचय दिया गया है। उनमें से कुछ ने १ और कुछ ने गद्य में रचना की है। उनके ग्रन्थों का 
अभी तक पता नहीं लग पाया है। 


झ्रादि पम्पा (६० &०१-६४१) 


आदि पम्पा कननड़-साहित्य का पिता माना जाता है। उनकी सर्वश्रेष्ठ रचनाएं 'भ्रादिपुराण और “पम्पा भारत! 
हैं। प्रथम रचना में ग्रादिनाथ (ऋषम स्वामी) और उनके महान्‌ पुत्र भरत और बाहुबली (गोम्मटेश्वर) की जीवन- 
गाथा प्रस्तुत की गई है और दूसरी रचना में व्यास भारत का वर्णन है। व्यास मह॒षि ने पाण्डवों की जो कथा लिखी है 
उसी को आधार माना गया है। पम्पा ने दुर्योधन और कर्ण का पात्रालेखन महाभारत के सर्वोत्तम वीरों के रूप में 
किया है। पम्पा राष्ट्रकूटों के सामन्‍त अ्रिकेसरी के प्रधान मन्त्री, प्रधान सेनापति और राजकवि थे । इस प्रकार उनके 
व्यक्तित्व में राजनीतिज्ञता, साहस, विद्वत्ता और काव्य-प्रतिभा के अभूतपूर्व गुणों का सुन्दर समन्वय हुआ था। पम्पा के 
पूर्वज ब्राह्मण थे और उनके महाप्रपिता माधव सोमयाज्ञी ने अनेक यज्ञ किये थे। पम्पा के पिता अभिराम देवराया ने 
वेदिक धर्म छोड़कर जैन धर्म अ्ंगीकार किया | पम्पा ने अपने ग्रन्थ भारत में यह श्रर्थसुचक बात लिखी है कि मेरे पिता 
ने अपना धर्म-परिवर्तन करके बुद्धिमतता का परिचय दिया; कारण, भारत की जातियों में अग्रणी ब्राह्मण जाति के 
व्यक्ति के लिए जेन धर्म ही सबसे अधिक मान्य और अनुकरणीय हो सकता है। इससे हम यह अनुमान लगा सकते हैं कि 
उस समय लोगों को धर्म की स्वतन्त्रता प्राप्त थी। ई० ६४१ में जव उनकी अवस्था ३६ वर्ष थी, उन्होंने अ्रपनी सर्वश्रेष्ठ 
रचनाएं लिखीं। आज भी कनन्‍नड़-साहित्य में उनकी इन रचनाओं का अभूतपूर्व स्थान है। उनके बाद के प्रत्येक कवि ने 
चाहे वह जैन हो या अजैन, इस महाकवि के प्रति भव्य श्रद्धांजलियाँ भेंट की हैं और उनको अपना गुरु स्वीकार किया है। 
कननड़-साहित्य के अनेक समालोचकों ने उनको कन्नडइ़-साहित्य का पिता घोषित किया है । 


१०वीं से १६वीं शताब्दी के कवि 


कर्णाटक के जैन और अजैन सम्राटों की संरक्षकता में ईसा की १०वीं से १६वीं शताब्दी के मध्य जैन-कवि 
फूले-फले । राष्ट्रकूटों, चालुक्यों, होयशालों, गंगों आदि के राजदरबारों में वे सम्मानित हुए। इन जैन कवियों ने कन्नड़ 
भाषा में अनेकानेक महान्‌ ग्रन्थों की रचना कर कन्नड-साहित्य को समृद्ध किया है। उनमें पून्ना (ई० ६५०), रण्णा, 
जन्‍्ना, केशीराज, नेमिचन्द्र, अग्गल, मधुर, न्यायसेन, गुणवर्मा, मल्लिकार्जुन, नगराज, रत्नाकर आदि के नाम लिये जा 
सकते हैं । पन्ना (६५० ई०) ने राष्ट्रकूट सम्राट्‌ कृष्ण (कान्नड़ा) के राजदरवार को सुशोभित किया और 'शान्तिपुराण' 
की रचना की, जिसमें १६वें तीर्थंकर शान्तिनाथ का जीवन है। उन्होंने एक ग्रन्थ भुवर्नकरामाभ्युदय की रंचना भी की, 
जिसका अभी पता नहीं चला है। 

रण्णा (६० ६४६) को चालुक्य सम्राट्‌ तैलप ने 'कवि-चक्रवर्ती' की उपाधि प्रदान की थी। रण्णा बीजापुर 
जिले के मुधोल नामक स्थान से दक्षिण में आये और चामुण्डराय का संरक्षण प्राप्त किया, जो गंग राजाओं के प्रधान 
मनन्‍्त्री और प्रधान सेनापति थे। चामुण्डराय ने ही ई० ६८३ में श्रवण बेलगोला में गोम्मटेश्वर की विज्ञाल मूर्ति की 
स्थापना की थी। रण्णा चामुण्डराय के मित्र थे। वह श्रवण बेलगाला में गोम्मटेश्वर की मूर्ति की स्थापना के समय उनके 
साथ थे। श्रवण बेलगोला की छोटी पहाड़ी चन्द्रगिरि पर चामुण्डराय और रण्णा दोनों ने अपने नाम खुदवाये हैं। रण्णा 
ने 'परशुरामचरित्र' नामक एक ग्रन्थ की रचना की है। इसे चामुण्डराय का जीवन-चरित्र माना जाता है, जिनको 'समर- 
परचुराम' की उपाधि मिली थी। इस ग्रन्थ का अभी पता नहीं चला है। चामुण्डराय स्वयं एक विद्वान्‌ और विद्वानों के 
संरक्षक थे। उन्होंने कन्नड़ गद्य में एक श्रेष्ठ ग्रन्थ की रचना की है, जिसमें तिरसठ महापुरुषों के जीवन-चरित्र हैं। 
उसका नाम है त्रिषष्टिशलाकायुरुषपुराण'। 'वड्डाराघने! नामक गद्य-रचना के वाद कन्नड़ गद्य-साहित्य के इतिहास 
में इस पुराण का विशिष्ट स्थान है। रण्णा ने कन्नड़ में दो महान्‌ ग्रन्थ लिखे हैं--'झजितनाथ पुराण! और “गदायुद्ध । 
प्रथम में द्वितीय तीर्थंकर का जीवन-चरित्र है और दूसरे में महाभारत की महत्त्वपूर्ण घटनाओं का संक्षिप्त वर्णन है। इस 


अध्याय ] दक्षिण भारत में जन धर्म [ ७३ 


रचना की विश्विष्टता यह है कि रण्णा ने दुयोविन को अभागा नायक चित्रित किया है, जिसमें अनेक गुण थे, किन्तु आत्म- 
प्रशंसा और स्वाग्रह की एक दुर्बलता भी थी। रण्णा महाकवि की एक और संरक्षिका थी। इस राजमहिला दा नाम 
अत्तिम्बे था, जिसके निर्देश पर कवि ने अजितनाय पुराण' लिखा। अत्तिम्बे अपने लोकोपकारी कार्यों के कारण दान 
चिन्तामणि' कहलाती थीं । व्याकरणाचार्य नागवर्मा, केसिराज और भट्टाकलंक किसी भी भाषा के व्याकरणाचार्यो से कम 
नहीं हैं । जनना कन्नड़ के अत्यन्त प्रसिद्ध कवि हुए हैं। वह होयशाला सम्राट्‌ नूसिहवल्लभ के प्रधान मन्त्री, प्रधान सेना- 
पति और राजकवि थे । उन्होंने दो श्रेष्ठ ग्रन्थों की रचना की है : भ्रनन्तनाथ पुराण (चौदहवें तीर्थंकर का जीवन-चरित्र 
शौर यशोघरा-चरित्र | दूसरा ग्रन्थ वास्तव में जैन धर्म का दर्पण है। उसमें अहिसा के सिद्धान्त को अन्य किसी भी धर्म 
के सिद्धान्तों से श्रेष्ठ सिद्ध किया गया है। 


ऋणिनवपम्पा श्लोर पम्पा रामायण 


ई० १११४ में नागचन्द्र हुए। वह बीजापुर में रहते थे, जिसे उस समय विजयपुर कहा जाता था। उन्होंने इस 
नगर के नाम का अपने ग्रन्थ 'मल्लिनाथपुराण' में उल्लेख किय। है। उनकी महानता उनकी श्रेष्ठ रचना पम्या रामायण 
में निहित है। नागचद्ध अपने को श्रभ्िनवपम्पा कहते थे; अर्थात वे अपने को आदिपम्पा के समान ही महान मानते थे । 
उनकी विशिष्टता इसमें है कि उन्होंने रावण का महान्‌ वीर और करुणापात्र नायक के रूप में चित्रण किया है। उनके 
कथनानुसार रावण अहिसा के सिद्धान्त का कट्टर अनुयायी था। उसके अनन्तकेवली' नामक एक जेंन गुरु थे, जिनके 
चरणों में उसने 'परदारा-विरत' रहने की प्रतिज्ञा ली थी। दक्षिण से उत्तर भारत के अपने विस्तृत अ्भियानों में वह अनेक 
अति सुन्दर स्त्रियों के समागम में आया था, किन्तु अपने ब्रत में दृढ़ रहा । उसके झ्रात्म-संयम का एक उल्लेखनीय उदाहरण 
है कि जब वह दुर्लध्यपुर के राजा नलकुवेर की अति सुन्दर पत्नी उपरम्मा के सम्पर्क में आया और नलकुबेर को पराजित 
करके उसके अन्तःपुर में प्रविष्ट हुआ तो रानी उपरम्भा उस पर प्रेमासक्त हो गई उस समय रावण ने उसे पावन चरित्र 
की महानता बताते हुए अपने पति के पास जाने और निष्कलंक जीवन बिताने का परामर्श दिया था । रावण की एकमात्र 
दुर्बलता यही थी कि वह सीता के प्रति प्रेमासक्त हो गया था और लेखक के अनुसार यह घटना ऐसी परिस्थितियों में हुई, 
जिन पर उसका कोई नियन्त्रण नहीं था । वह कर्म का भोग वन गया । कोई भी मानवीय शक्ति विधाता के लिखे को नहीं 
मिटा सकती । लेखक रावण के प्रति सदय होकर उसकी अवस्था पर सहानुभूति प्रकट करता है । निस्सन्देह रावण सीता 
को अपनी राजधानी में ले आता है और उसके हृदय को प्रेम से जीतने की चेष्टा करता है, किन्तु उसे सफलता नही मिलती । 
सीता अपने पतित्रत धर्म पर दृढ़ रहती है । वह राम के अतिरिक्त अन्य पुरुष का विचार ही नहीं कर सकती थी । जब 
रावण सीता को कहता है कि मैं राम को मार डालूंगा, तो सीता मूछित हो जाती है और दीर्घ-काल तक उसे चेतना नहीं 
आती । परिचारिकाएं, जो रावण ने सीता की देख-भाल करने के लिए छोड़ी थीं, थक कर हार जाती हैं । यह दुःखद दृध्य 
देख कर रावण का हृदय द्रवित हो जाता है । वह सीता के गुणों की सराहना करता है। जिस पर अपनी धमकियों और 
प्रलोभनों का कोई प्रभाव नहीं होता, ऐसी सीता को पवित्र और शीलवती सती नारी के रूप में वह देखता है और अपने 
चरित्र की रक्षा करने के उसके प्रयत्नों की सराहना करता है । अपने पति राम के प्रति सीता के अगाध प्रेम और भक्ति 
वी वह सराहना करता है, अपने को सबसे बड़ा पापी कहकर झात्म-निन्दा करता है और अपने आस-पास के लोगों से 
कहता है--मैंने एक पतिब्रता और शीलवती नारी सीता के प्रति जो बुरा व्यवहार किया है, उसके लिए मुझे हार्दिक 
प्चात्ताप है ।' वह घोषणा करता है--मिरा विचार बदल गया है और मैं सीता को अपनी वहिन अथवा पूृत्री सम भूंगा 
और उसकी ओर कुदृष्टि नहीं डालूगा । इस प्रसंग में रावण की पत्नी मन्दोदरी हस्तक्षेप करती है और अपने पति से 
कहती है कि मुझे सीता को राम के पास पहुँचा आने दीजिये, जो सींता को प्राप्त करने के लिए युद्ध कर रहे हैं। किन्तु 
रावण ने इस सुझाव को स्वीकार नहीं किया । कारण--वह इस पृथ्वी पर किसी व्यक्ति के सामने कदापि भुक नहीं सकता 
था । वह राम से युद्ध करने का निश्चय करता है और घोषणा करता है कि राम और लक्ष्मण को युद्ध-भूमि में परारत 
करने के बाद मैं सीता को उन्हें लौटा दूंगा। पम्पा रामायण में हमें रावण का यह अद्भुत चित्र देखने को मिलता है। 


७४ ] झ्रायावंभो तुलसो भ्रसिभरदन प्रस्य [ चतुर्थ 


महाकवि रत्नाकर 


रत्नाकर महाकवि जैन कन्नड़-साहित्य-क्षितिज के अन्तिम जाज्वल्यमान नक्षत्र हैं। वह दक्षिण कनाड़ा जिले के 
मुड़बिद्री नामक तीर्थस्थान में ईसा की १६वीं शताब्दी में हुए हैं। उन्होंने दो ग्रन्थ लिखे हैं--भरतेशव भव और शतकत्रयी । 
प्रथम ग्रन्थ कन्नड़-साहित्य का महान्‌ ग्रन्थ है। यद्यपि वह आधुनिक कन्‍्नड़ छन्द संगत्मा' में लिखा गया है, फिर भी 
शेली और विषय की दृष्टि से अद्वितीय है। कन्नड़ प्रदेश के घर-घर में उसका नाम पहुँचा हुआ है। भरतेशवेभव में प्रथम 
तीर्थंकर ऋषभदेव के ज्येष्ठ पुत्र भरत का एक आदर्श राजा के रूप में जीवन-चित्रण किया गया है। भरत में सम्राटों के 
ऐशवर्य और सन्त के विनय एवं त्याग का संगम हुआ था। उनके व्यक्तित्व में भोग और योग का, राजसी वैभव और 
आध्यात्मिक तेज का समन्वय दिखायी देता है। 

शतकत्रयी में लेखक ने कर्म और आत्मा के सम्बन्ध का दिग्दशन कराया है। उन्होंने नैतिकता-सम्बन्धी सावंभौम 
नियमों का प्रतिपादन किया है । 


उपसंहार 


दक्षिण में जेन धर्म ने भारत की सांस्कृतिक सम्पदा, कला, साहित्य और दरशंन के विकास में भारी योग दिया 
है । गोम्मटेश्वर की मूर्ति भारतीय कला की श्रेष्ठता संसार के सामने प्रकट करती है और अहिसा का झ्रादश्श भी प्रस्तुत 
करती है, जो कि संसार के समस्त रोगों की रामबाण औषधि है । 

ऐसे अनेक उत्साही विद्वानों की आवश्यकता है, जो जैन स्थापत्य कला (एललौरा और बदामी आदि) की और 
प्राकृत, संस्कृत, कन्‍तड़ और तमिल भाषाओं में जेन साहित्य की गहरी शोध करें तथा वर्तमान एवं भावी पीढ़ियों के लाभ 
के लिए उनमें छिपी गुप्त सम्पदा को प्रकाश में लायें। तेलगू भाषा में ऐसा जैन साहित्य अधिक नहीं है, जो प्रकाश में 
आया हो । 

इस निबन्ध के अन्त में, मैं भारत के एक महानूतम इतिहासकार श्री विसेण्ट स्मिथ का यह कथन उद्धृत 
करूँ गा--जैन इतिहास में हमें धामिक उत्पीड़न का एक भी उदाहरण नहीं मिलता ।' जैन संस्कृति की यह प्रशंसनीय 
उपलब्धि है । 
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निशीथ और विनयपिटक ५ एक समीक्षात्मक अध्ययन 
मुनिश्री नगराजजी 


भारतीय इतिहास का व्यवस्थित रूप भगवान्‌ महावीर और भगवान्‌ बुद्ध के काल से बनता है। दोनों ही युग- 
पुरुषों की वाणी के संकलन गणिपिटक ( जैनागम ) और त्रिपिटक ( बौद्धागम ) जहाँ धर्म-साधना के प्रेरक ग्रन्थ हैं, वहाँ 
वे पच्चीस सौ वर्ष पूर्व की सामाजिक, राजनैतिक व भ्रा्थिक स्थितियों का ब्यौरा देने वाले इतिहास-प्न्थ भी हैं। जैनागमों 
और बौद्धागमों का संयुक्त-अध्ययन तो दोनों परम्पराओ्ं के ऐतिहासिक सम्बन्धों पर व उनके सम और विषम स्वरूपों 
पर अनोखा प्रकाश डालता है। गवेषक उससे बहुत सारे नये तथ्य आसानी से पा सकते हैं। निशीथ और विनयपिटक 
जैन और बौद्ध परम्पराओं के समकक्ष ग्रन्थ हैं। दोनों का ही विषय प्रायश्चित्त-विधान है। उनका तुलनात्मक अध्ययन 
रोचक ही नहीं, अ्रपितु ज्ञानवर्धक भी होगा, ऐसी आ्राशा है । 


निद्गीथ 


जैन आगम प्रचलित विभाग-क्रम के अनुसार चार प्रकार के हैं--अंग, उपांग, मूल और छेद । छेद-विभाग में 
निशीथ एक प्रमुख ग्रागम है। इसकी अपनी कुछ स्वतन्त्र विशेषताएं हैं। इसका अध्ययन वही साधु कर सकता है, जो 
तीन वर्ष से दीक्षित हो और गाम्भीय गुणोपेत हो । प्रौढ़ता की दृष्टि से कक्षा में बाल वाला १६ वर्ष का साधु ही निशीथ 
का वाचक हो सकता है।* निशीथ का ज्ञाता हुए बिना कोई साधु अपने सम्बन्धियों के घर भिक्षार्थ नहीं जा सकता* 
झौर न वह उपाध्यायादि पद के उपयुक्त भी माना जा सकता है।” साधु-मण्डली का अगुआ होने में और स्वतन्त्र विहार 
करने में भी निशीथ का ज्ञान आवश्यक माना गया है।” क्योंकि निशीथन्ञ हुए बिना कोई साधु प्रायश्चित्त देने का अधि- 
कारी नहीं हो सकता । इन सारे विधि-विधानों से निशीथ की महत्ता भली-भाँति व्यक्त हो जाती है । 


रचनाकाल और रचयिता 


परम्परागत धारणाओं के अनुसार सभी आगम भगवान्‌ श्री महावीर की वाणीरूप हैं। अ्रंग आगमों का संक- 
लन पंचम गणधर व भगवान्‌ श्री महावीर के उत्तराधिकारी श्री सुधर्मास्वामी के द्वारा हुआ । अंगेतर आगमों का संकलन 
बहुश्रुत व ज्ञान-स्थविर मुनियों द्वारा हुआ । निश्नीथ भी अंगेतर आगम है; अभ्रत: वह स्थविरक्ृत है, ऐसा कहा जा सकता 
है । पर इसका तात्पर्य यह नहीं कि वह भगवान्‌ महावीर की वाणी से कहीं दूर चला गया है। भ्रर्थागम रूप से सभी 
आगम भगवत्प्रणीत हैं । सूत्रागम रूप से वे गणधरक्ृत या स्थविरक्वन हैं । श्रागम-प्रणेता स्थविर भी पूर्वंघर होते हैं । उनका 
प्रणयन उतना ही मान्य है, जितना गणधरों का | अरब प्रइन रहता है, रचयिता के नाम और रचनाकाल का । भाष्य, 
चूणि व निर्युक्ति से रचयिता के सम्बन्ध में अ्रनेक ग्रभिमत निकलते हैं। निशीथ का ग्रन्य नाम “आचार प्रकल्प' व आाचा- 





१ निश्ञीय चूणि गा० ६२६५; व्यवहार भाष्य, उद्द शक ७, गा० २०२-३; व्यवहार सूत्र, उ्े शक १०, गा० २०-२१ 
२ व्यवहार सूत्र, उद्द शक ६, सू० २, ३ 

३ व्यवहार सूत्र, उद शक ३, सू० रे 

४ व्यवहार सूत्र, उद्द शक ३, सू० १ 
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राग्र' है। आचारांग चूणि के रचयिता ने इस सम्बन्ध से चर्चा करते हुए स्थविर' शब्द का ग्र्थ गणधर किया है ।* आ्राचा- 
रांग नियुक्ति की थरेहि ( गा० २८७ ) के स्थविर' शब्द की व्याख्या शिलांक ने इस प्रकार की है---'स्थविरे: श्रुतवद्धे- 
इचतुर्देशयुरवविद्भि:। यहाँ श्रुतवृद्ध, चतुर्दशपूर्वधर मुनि को स्थविर कहा है। पंचकत्प भाष्य की चूथि में बताया गया 
है--इस “आ्रततार-प्रकल्प' का प्रणयन भद्रबाहु स्वामि ने किया है। निशीथसूत्र की कतिपय प्रशस्ति-गाथाओं के अनुसार 
इसके रचग्रिता विशाखाचार्य प्रमाणित होते हैं ।* इस प्रकार निशोथ के सम्बन्ध से किसी एक ही कर्ता-विज्षेष को पकड़ 
पाना कठिन है। तत्सम्बन्धी मतभेदों का कारण निशीथ की अपनी अवस्थिति भी हो सकती है। ऐतिहासिक गवेबणाओं 
से यह स्पष्ट होता है कि निशीयसूत्र प्रारम्भ में आचारांग सूत्र को चूला-रूप था | ऐतिहासिक आधारों से यह भी स्पष्ट 
होता है कि आचारांग स्वयं प्रथम नव अव्ययनों तक ही गणधर-रचित द्वादशांगी का प्रथम अंग था; क्रमशः स्थविरों ने 
-इसके आचार-सम्बन्धी विधि-विधानों का पल्‍लवन किया और प्रथम, द्वितीय, तृतीय चुलिकाओं के रूप में उन्हें 
इस अ्रंग के साथ संलग्न किया। साधुजन आचार-सम्वन्धी नियमों का उल्लंघन करे तो उनके लिए प्रायश्चित्त-विधान का 
एक स्वतनन्‍्त्र प्रकरण स्थविरों ने वनाया और चूला के रूप में आ्राचारांग के साथ जोड़ दिया । यह प्रकरण नवें पूर्व के 
आचारवस्तु नाम के विभाग से निकाला गया था। इसका विषय आचारांग से सम्बन्धित था, अतः वहीं वह एक चूला 
के रूप में संयुक्त किया गया। निशीथ का एक नाम 'आाचार' भी है; हो सकता है, वह इसी बात का प्रतीक हो । आगे 
चल कर स्थविरों द्वारा गोप्यता आदि कारणों से वह चूला झ्राचारांग से पुनः पृथक हो गई। उसका नाम निगीथ रखा 
गया और वह निश्चीथ एक स्वतन्त्र श्रागम के रूप में छेद-सूत्र का एक प्रमुख अंग बन गया। कर्ता के सम्बन्ध में नाना 
धारणाएं चूणि और भाष्य में मिल रही हैं। विभिन्‍न अपेक्षाओं से हो सकता है, वे सभी सही हों ! इस घटनात्मक इतिहास 
में किसी अपेक्षा से उसके कर्ता भद्रबाहु मान लिये गए हों और किसी अपेक्षा से विशाखाचार्य मान लिये गए हों । 
ऐतिहासिक दृष्टिषात से निशीयसूत्र का रचनाकाल वहुत प्राक्तन प्रमाणित होता है। विद्वद्दर श्री दलसुख 
मालवणिया के मतानुसार--यह भद्रवाहुकत हो या विशाखाचार्य-कृत, वीर-निर्वाण से १५० व १७४ वर्षों के अन्तर्गत 
ही रचा जा चुका था । अस्तु, यह माना जा सकता है, यह ग्रन्थ अर्थागम रूप से २५०० वर्ष तथा सूत्रागम रूप से २३०० 
वर्ष प्राचीन है । 


“निशीथ' शब्द का अभिप्राय 


निशीथ शब्द का मूल आधार 'निसीह' शब्द है । कुछेक ग्रन्थकारों ने 'णिसिहिय,' 'णिसीहिय' और “णिसेहिय' 
नाम से इस झ्रागम को अ्भिव्यक्त किया हैं तथा इसका सम्बन्ध संस्कृत के “निषिद्धिका' बब्द से जोड़ा है। इसका अभि- 
प्राय होता है, निषेधक शास्त्र । यह व्याख्या मुख्यतः दिगम्बरीय धवला, जय धवला, गोम्मट्सारटीका थादि ग्रन्थों की है। 


१ एयाणि पृण शआ्रायारग्गाणि श्रायारा चेव निज्जूडाणि । 
केण णिज्जूढाणि ? थेरेंहि ( २०७ ) भेरा-गणघरा: । 
--भ्राचारांग चूणि, पृ० ३३६ 
२ दंसणचरित्तजुत्तो, जुत्तो गृत्तीसु सज्जणहिएसु । 
नामेण विसाहगणी, महत्तरश्नो गुणाण मंजूसा ॥ १॥ 
कित्तीकंतिपिणद्वो, जसपत्तो ( दो ) पड़हो तिसागरनिरूद्धो । 
पुणरूत्तं भमई माह, ससिव्व गगणण गुणं तस्स ॥२॥ 
तस्स लिहिय॑ निसोीहं, वम्मधुराधरणपव्रपृज्जरस । 
आरोग्गं धार णिज्जं, सिस्सपसिस्सोवभोज्जं च ॥३॥ 
--निशीयसूत्रम्‌, चतुर्थ विभाग, पृ० ३६५ 
३ निशीथ सूत्रम्‌, चतुर्थ भाग में, 'निशीयः एक श्रध्ययन', प० २५ 
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पश्चिमी विद्वान्‌ बेबर ने भी इसी अर्थ को मान्यता दी है।' 

तत्त्वाथ भाष्य में 'निसीह' झब्द का संस्कृत-रूप “निश्ीय' माना है। निर्युक्तिकार ने भी यही अर्थ अभिप्रेत माना 
है। चूणिकार के मतानूसार निगीथ शब्द का अर्थ है--अप्रकाञ ।* आचाये हेमचन्द्र कहते हैं, “निशीयस्तवर्त रात्रो* अर्थात 
निश्ीथ गब्द का अर्थ है--अध्थ रात्रि । सारांश यह हुआ, एक परम्परा के अनुसार इस आगम का नाम है “निेधक, तो 
एक मान्यता के अनुसार इसका नाम है, अप्रकाइय' । निरीथसूत्र के अन्तर्गत जो विषय है उसके साथ दोनों ही नामों की 
संगति बैठ सकती है। सभा में इसका वाचन न किया जाये, इस चिरमान्यता के अनुसार वह अप्रकाश्य ही है। और इसमें 
अकरणीय कार्यों की तालिका है, अतः यह निषेधक भी है। फिर भी यथार्थ रूप में निपेधक आगम आचारांग को ही मानना 
चाहिए, जिसकी भाषा है--साधु ऐसा न कर । 

निभीथसूत्र की भाषा आदि से अन्त तक एकरूप है और वह यह कि साधु अमुक कार्य करे तो अमुक प्रकार का 
प्रायश्चित्त । इस दृष्टि से “निषेवक' की अपेक्षा अप्रकाइ्य अर्थ यथार्थता के कुछ अधिक निकट हो जाता है। निश्नीथ में 
कामभावना-सम्वन्धी कुछेक प्रकरण ऐसे हैं जो सचमुच ही गोप्य हैं। इस दृष्टि से भी उसका “्प्रकराश्य' अर्थ संगत 
ही है। 


मूल और विस्तार 


निगीथसूत्र मूलतः न अतिविस्तृत है, नग्रति संक्षिप्त । इसमें वीस उद्देशक हैं। प्रत्येक उद्देशक का विषय कुछ 
सम्बद्ध है, कुछ प्रकीर्णक है। अन्तिम उद्देशक में प्रायब्चित्त करने के प्रकारों पर प्रकाश डाला गया है। भाषा अन्‍य 
जैन आगमों की तरह अ्रधभागधी है। बहुत स्थलों पर भाव अति संक्षिप्त है। उनकी यथार्थता को समभने के लिए 
अपेक्षाएं खोजनी पड़ती हैं । उदाहरणार्थ---जो साधु अपने आँखों के मल को, कानों के मैल को, दाँतों के मैल को व नाखूनों 
के मेल को निकालता है, विशुद्ध करता है, निकालते व विशुद्ध करते किसी ग्रन्य को अच्छा समभता है, तो उसे लघु मासिक 
प्रायशिवत्त आता है। जो साधु अपने शरीर का स्वेद, विशेष स्वेद, मेल, जमा हुआ मैल निकाले, शुद्ध करे, निकालते हुए को, 
विशुद्ध करते हुए को श्रच्छा जाने, तो वह मासिक प्रायश्चित्त का भागी होता है । जो साध दिन का लाया हुआ ग्राहार 
दिन को भोगवे, तो वह गुरु चातुर्मासिक प्रायश्चित्त का भागी होता है ।* यहाँ बोभा, आसकित, ्रथम प्रहर का चतुर्थ 
प्रहर में! आदि निमित्त ऊपर से न जोड़े जायें तो भाव बद्धि-गम्य नहीं बनते। बीस उद्देशकों में कुछ मिलाकर १६५२ 
बोल हैं, भ्र्थात्‌ इतने कार्यो पर प्रायक्चित्त-विधान है। 

भाव-भाषा संक्षिप्त है, इसलिए आगे चलकर आचार्यों द्वारा इस पर चूणि, निर्युक्ति, भाष्य आदि लिखे गए। 
इस प्रकार कुछ मिलाकर यह एक महाग्रन्थ बन जाता है। तथापि झ्रागम रूप से मूल निय्यीथ ही माना जाता है। व्याख्याएं 
कहीं-कहीं तो मूल आगम की भावना से बहुत ही दूर चली गई हैं । झतः वे जैन परम्परा में सर्वमान्य नहीं हैं । परन्त प्रस्तुत 
निबन्ध में मूल आगम ही विवेचन और समीक्षा का विषय है। गा 
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विनयपिटक 


बौद्ध धर्म के आधारभूत तीन पिटकों में एक विनयपिटक है। पारम्परिक धारणाओं के अनुसार बुद्ध-निर्वाण के 
अनन्तर ही महाकाश्यप के तत्त्वावधान में प्रथम बौद्ध संगीति हुई और वहीं त्रिपिटक साहित्य का प्रथम प्रणयन हुआा। 
विनयपिटक के अन्तिम प्रकरण 'चुल्लवग्ग' में विनयपिटक की रचना का ब्यौरा निम्न प्रकार से दिया है : 

तब आयुष्मान्‌ महाकश्यप ने भिक्षुओं को सम्बोधित किया--आवुसो ! एक समय मैं पाँच सौ भिक्षओ्रों के साथ 
पावा और कुसीनारा के बीच रास्ते में था। तब आवृसो ! मार्ग से हटकर मैं एक वृक्ष के नीचे बेठा। उस समय एक 
आजीवक कुसीनारा से मन्दार का पुष्प लेकर पावा के रास्ते में जा रहा था । आवुसो ! मैंने दूर से ही आजीवक को आते 
देखा । देखकर उस आजीवक से यह कहा--“आवुस ! हमारे शास्ता को जानते हो ? ” 

“हाँ आवुसो ! जानता हूँ, आज सप्ताह हुआ, श्रमण गौतम परिनिर्वाण को प्राप्त हुआ। मैंने यह मन्दारपुष्प 
वहीं से लिया है।” आवुसो ! वहाँ जो भिक्षु अवीतराग (>-वराग्य वाले नहीं) थे; (उनमें) कोई-कोई बाँह पकड़ कर 
रोते थे। कटे पेड़ के सदृश गिरते थे, लोटते थे--भगवान्‌ बहुत जल्दी परिनिर्वाण को प्राप्त हो गए। किन्तु जो वीतराग 
भिक्षु थे, वे स्मृति सम्प्रजन्य के साथ स्वीकार (--सहन) करते थे--संस्कार (--कृत वस्तुएं) अनित्य हैं, वह कहाँ 
मिलेगा ! 

“उस समय आवुसो ! सुभद्व नामक एक वृद्ध प्रत्रजित उस परिषद्‌ में बैठा था । तब वृद्ध प्रव्रजित सुभद्व ने उन 
भिक्षुओं को यह कहा--आवुसो ! मत शोक करो, मत रोओ। हम सुयुक्त हो गए। उस महाश्रमण से पीड़ित रहा करते थे। 
यह तुम्हें विहित नहीं है। अव हम जो चाहेंगे सो करेंगे, जो नहीं चाहेंगे उसे न करेंगे।” अच्छा हो आवुसो ! हम धर्म और 
विनय का संगान ( 5-साथ पाठ) करें, सामने अधर्म प्रकट हो रहा है, धर्म हटाया जा रहा है; अविनय प्रकट हो रहा है, 
विनय हटाया जा रहा है। अ्रधमंवादी बलवान्‌ हो रहे हैं, ध्मंवादी दुरबंल हो रहे हैं, विनयवादी हीन हो रहे हैं ।” 

“तो भन्‍्ते ! (आप) स्थविर भिक्षुओं को चुनें ।” तब आयुष्यमान्‌ महाकाश्यप ने एक कम पाँच सौ अहंत्‌ चुने । 
भिक्षुओं ने आयुष्यमान्‌ महाकाश्यप से कहा : 

“भन्ते ! यह आनन्द यद्यपि दक्ष्य (अनू-अहंत्‌ ) है, (तो भी) छन्द (->राग) द्वेष, मोह, भय, श्रगति ( +-बुरे 
मार्ग) पर जाने के भ्रयोग्य है । इन्होंने भगवान्‌ के पास बहुत धर्म (--सूत्र) और विनय प्राप्त किया है, इसलिए भन्‍्ते ! 
स्थविर भरायुष्मान्‌ को भी चुन लें ।” 

तब आयुष्मान महाकाश्यप ते आयुष्यमान्‌ आनन्द को भी चुन लिया। तब स्थविर भिक्षुओं को यह हुआ--'कहाँ 
हम धर्म और विनय का संगायन करें ?' तब स्थविर भिक्षुओं को यह हुआ--- 

“राजगृह महागोचर (समीप में बहुत वस्ती वाला) बहुत शयनासन (वास-स्थान) वाला है, क्‍यों न राज- 
गृह में वर्षावास करते हम धर्म और विनय का संगायन करें। (किन्तु) दूसरे भिक्षु राजगृह मत जावें। तब आयुष्मान्‌ 
महाकाइ्यप ने संघ को ज्ञापित किया : 

जप्ति---“आवुसो ! संघ सुने, यदि संघ को पसन्द है, तो संघ इन पाँच सौ भिक्षझ्रों को राजगृह में वर्षावास 
करते धर्म और विनय का संगायन करने की सम्मति दे । और दूसरे भिक्षुओं को राजगृह में नहीं बसने की ।” यह ज्ञप्ति 
( न्‍च्सूचना) है। 

अनुश्रावण---“भन्ते ! संघ सुने, यदि संघ को पसन्द है। जिस आयुष्मान्‌ को इन पाँच सौ भिक्षुझ्रों का संगायन 
करना, और दूसरे भिक्षओं का राजगृह में वर्षावास न करना पसन्द हो, वह चुप रहें; जिसको नहीं पसन्द हो, वह बोले । 

“दूसरी बार भी ० । 

“तीसरी बार भी ० । 
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धारणा--संघ इन पाँच सौ भिक्षुओं के तथा दूसरे भिक्षओं के राजगृह में वास न करने से सहमत है, संघ को 
पसन्द है, इसलिए चुप है---यह धारणा करता हूँ । 

तब स्थविर भिक्षु धर्म और विनय के संगायन करने के लिये राजगृह गए। तब स्थविर भिक्षओं को 
हुआ-- 

“आवुसो ! भगवान्‌ ने टूटे-फूटे की मरम्मत करने को कहा है। अच्छा आवृसों ! हम प्रथम मास में टूटे-फूटे 
की मरम्मत करें, दूसरे मास में एकत्रित हो धर्म और विनय का संगायन करें ।” 

तब स्थविर भिक्षुओं ने प्रथम मास में टूटे-फूटे की मरम्मत की । 

आयुष्मान्‌ श्रानन्द ने--बैठक ( --सन्तिपात) होगी, यह मेरे लिए उचित नहीं कि मैं शैक्ष्य रहते ही बैठक में 
जाऊं। (सोच) बहुत रात तक काय-स्मृति में बिताकर, रात के भिनसार को लेटने की इच्छा से शरीर को फैलाया, भूमि 
से पैर उठ गए, और सिर तकिया पर न पहुँच सका। इसी बीच में चित्त आख्रवों (--नित्तमलों) से अलग हो, मुक्त हो 
गया । तब आयुष्मान्‌ आनन्द अहंत्‌ होकर ही बैठक में गये । 

आयुष्मान्‌ महाकाश्यप ने संघ को ज्ञापित किया--- 

“ग्रावुसो ! संघ सुने, यदि संघ को पसन्द है तो मैं उपालि से विनय पूछ ? 

आयुष्मान्‌ उपालि ने भी संघ को ज्ञापित किया--- 

“भन्ते ! संघ सुने, यदि संघ को पसन्द है, तो मैं आायुष्मान्‌ महाकाब्यप से पूछे गए विनय का उत्तर दूँ ? ” 

अब आायुष्मान्‌ महाकाश्यप ने आयुष्मान्‌ उपालि को कहा-- है 

“आवुस उपालि : प्रथम-पाराजिका कहाँ प्रज्॒प्त की गई ? ”-“राजगृह में भन्ते ! ” 

“किसको लेकर ? “--“सुदिन्न कलन्द-पुत्त को लेकर 

“किस वात में ? “--“मंथुन-धर्म में ।” 

तब आयुष्मान्‌ महाकाश्यप ने आयुष्मान्‌ उपालि को प्रथम पाराजिका की वस्तु (--कथा) भी पूछी, निदान 
(>>कारण) भी पूछा, पुदूगल ( >>व्यक्ति) भी पूछा, प्रज्ञप्ति (+-विधान) भी पूछी, अनुप्रजप्लि ( <+ सम्बोधन भी 
पूछी, आपत्ति (--दोष-दण्ड ) भी पूछी, अनू-आपत्ति भी पूछी । 

“आवुस उपालि ! द्वितीय पाराजिका कहाँ प्रज्ापित हुई ? “---“राजगृह में, भन्‍्ते | ” 

“किसको लेकर ? “--“धनिय कुम्भकार-पुत्र को ।” 

“किस वस्तु में ? ” “अदत्तादान (--चोरी) में ।” 

तब आयुष्मान्‌ महाकश्यप ने आयुष्मान उपालि को द्वितीय पाराजिका की वस्तु (“-कथा) भी पूछी, निदान 
भी० अनापत्ति भी पूछी ।आवुस उपाली ! तृतीय पाराजिका कहाँ प्रज्ञापित हुई ? ”--.“बैद्ञानि में, भन्‍्ते ! ” 

“किसको लेकर ? “--“बहुत से भिक्षुओ्रों को लेकर ।” 

“किस वस्तु में ? “--“मनुष्य-विग्रह ( >-नर-हत्या ) के विषय में ।” 

तब आयुष्मान्‌ महाकाइयप ने ० ।-- 

“आवृस उपालि ! चतुथं पाराजिका कहाँ प्रज्ञापित हुई ?” | “ बंशाली में, भस्ते ! ” 

“किसको लेकर ? “--“वग्गु-मुदा-ती रवासी भिक्षुओं को लेकर ।” 

“किस वस्तु में ? “-.“उत्तर-मनुष्य-धर्म ( --दिव्य-शक्ति) में ।” 

तब आयुष्मान्‌ काश्यप ने० । इसी प्रकार मे दोनों। भिक्षु, भिक्षुणी के विनय को पूछा । आयुष्मान्‌ उपालि 
पूछे का उत्तर देते थे ।” 


ऐतिहासिक दृष्टि से 


प्राचीन धर्म-ग्रन्थों के रचना-सम्बन्ध से पारम्परिक कथन झौर गवेषणात्मक ऐतिहासिक कथन बहुधा भिल्‍न- 
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भिन्‍न ही तथ्य प्रस्तुत करते हैं। प्रस्तुत ग्रन्थ विनयपिटक की भी, यही स्थिति है। कुछ-एक विद्वानों की राय में तो प्रथम 
संगीति की बात ही निर्मल है। ओल्डनबग का कथन है कि 'महापरिनिव्वाणसुत्त' में उक्त संगीति के विषय में काई 
उल्लेख नहीं है। अतः इसकी वात एक कल्पना-मात्र ही रह जाती है।* फ्रेंक भी इसी बात का समर्थन करते हैं---'प्रथम 
संगीति को मानने काआधार केवल चुल्लवग्ग ग्यारह॒वाँ, वारहवाँ प्रकरण है। यह आधार नितान्‍्त पारम्परिक है और 
इसका महत्त्व मनगड़न्त कथा से अधिक नही है । परन्तु डा० हरमंन जेकौबी उक्त कथन से सहमत नहीं हैं । उनका कहना 
है, महापरिनिव्वाणसुत्त में इस प्रसंग का उल्लेख करना कोई आवश्यक ही नहीं था।* कुछ विद्वान यह भी मानते 
हैं कि चुल्लवग्ग के उक्त दो प्रकरण वस्तुतः महापरिनिव्वाणसुत्त के ही अंग थे और किसी समय चुल्लवग्ग के प्रकरण 
बना दिये गए हैं। वस्तुस्थिति यह है कि चुल्लवगा के उक्त दो प्रकरण भाव-भाषा की दृष्टि से उसके साथ नितान्त 
असम्बद्ध से हैं। महापरिनिव्वाणसुत्त के साथ भाव-भाषा की दृष्टि से उनका मेल अवद्य बैठता है। 'संयुक्तवस्तु' नामक 
ग्रन्थ में परिनिर्वाण और संगीति का वर्णन एक साथ मिलता है। इससे यह यथार्थ माना जा सकता है कि उक्त दो प्रकरण 
'महापरिनिव्वाणसुत्त' के ही अंग रूप थे। इन आधारों सेसंगीति की वास्तविकता संदिग्ध नहीं मानी जा सकती, पर 
उस संगीति के कार्यक्रम के विषय में अवश्य कुछ चिन्तनीय रह जाता है। उस संगीति में क्या-क्या संगृहीत हुआ इस 
सम्बन्ध से विद्वत्‌ू-समाज में अनेक धारणाएं हैं। प्रो जी सी० पाण्डे के कबतानुसार विनयपिटक व सुत्तपिटक का 
समग्र प्रणयन उस सीमित समय में हो सका, यह झस भव है ।* निष्कर्ष-रूप में यह कहा जा सकता है कि विनयपिटक में 
दो संगीतियों का उल्लेख है, पर तीसरी संगीति का नहीं; जिसका समय ईसा पूर्व तीसरी शताब्दी का माना जाता है। 
सम्राट्‌ अशोक का भी इसमें कोई वर्णन नहीं है, जो कि ईस्वी-पूर्व २६६ में राजगद्टी पर बैठे थे।* अतः इससे पूर्व ही 
विनयपिटक का निर्माण हो चुका था, यह असंदिग्ध-सा रह जाता है । विनयपिटक का वर्तमान विस्तृत स्वरूप प्रो० जी० 
सी० पाण्डे के मतानुसार कम-से-कम पाँच बार अभिवधित होकर ही बना है ।* 

निशीथसूत्र का रचनाकाल भगवान्‌ महावीर के निर्वाण-काल से १५० या १७४ वर्ष के लगभग प्रमाणित 
होता है, जो कि ईस्वी-पूवे ३७५ या ३५० का समय था। विनयपिटक का समय ई०-पू० ३०० के लगभग का प्रमाणित 
होता है। तात्पर्य हुआ, दोनों ही ग्रन्थ ई०-पू० चौथी शताब्दी के हैं । 


भाषा-विचार 


जैन श्रागमों की भाषा अर्धभागधी और बौद्ध जिपिटकों की भाषा पालि कही जाती है। दोनों ही भाषाओं का 
मूल माँगधी है। किसी युग में यह प्रदेश-विशेष की लोकभापा थी । आज भी बिहार की बोलियों में एक का नाम मगही 
है। भगवान्‌ श्री महावीर का जन्म-स्थान वेशाली (उत्तरु-हक्षेत्रीय कुण्डपुर) और भगवान्‌ बुद्ध का जन्म-स्थान लुम्विनी 
था । दोनों स्थानों में सीधा अन्तर दो सौ पचास मील का माना जाता है। आश्राज भी दोनों स्थानों की बोली लगभग एक 
है। वेशाली की बोली पर कुछ मैथिली भाषा का और लम्बिनी (नेपाल की तराई में रूभिनदेई नाम का गाँव) की बोली 
पर अवधी भाषा का प्रभाव है। दोनों स्थानों की भाषा मुख्यतः भोजपुरी कही जाती है। झ्राज की मगही और भोजपुरी 
का विद्वान्‌ प्राचीन मागधी की सन्तान मानते हैं। हो सकता है भगवान्‌ महावीर और भगवान्‌ बुद्ध दोनों की मातृभाषा 
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एक मागधो हो रही हो । गास्त्रकारों ने इसे अर्धभागधी कहा है।'* 
अर्धभागधी कहलाने के अनेक कारण माने जाते हैं, प्रदेश-विद्येष में बोला जाना, अन्य भाषाओं से मिश्रित होना, 
आगमधरों का विभिन्‍न भाषा-भाषी होना आदि। 
जैन और बौद्ध दोनों ही परम्पराओं के ग्रागम शताब्दियों तक मौखिक परम्परा से चलते रहे। बौद्धागम २४ 
और जैनागम २६ पीढ़ियाँ बीत जाने के पश्वात्‌ लिखे गए हैं । तव तक आगमधरों की मातृभाषा का प्रभाव उन पर पड़ता 
ही रहा है। श्रागमों की लेखबद्धता से भाषाओं के जो निश्चित रूप बने हैं,वे एक-दूसरे से कुछ भिन्‍न हैं । एक रूप का नाम 
पालि है और दूसरे रूप का नाम अर्मागधी । दोनों विभिन्‍न कालों में लिखे गए, इसलिए भी भाषा-सम्बन्धी अन्तर पड़ 
जाना सम्भव था। भगवान्‌ बुद्ध के वचनों को पालि* कहा गया है। इसलिए जिस भाषा में वे लिखे गए, उस भाषा का नाम 
भी पालि हो गया । समग्र आगम साहित्य के साथ निशीथ और विनयपिटक का भी यही भाषा-विचार है। निम्न दो उदा- 
हरणों से दोनों शास्त्रों की भाषा और गली और अधिक समभी जा सकती है कि वे परस्पर कितनी निकट हैं : 
“जे भिक्‍ख्‌ णवे इमे पडिग्गहूं लद्स्‍ें त्तिकटठु, तेलेण वा, घएण वा, णवणीएण वा, 
वसाएज्ज वा, मंखेज्ज वा, भिलिगेज्ज वा, मक्खंतं वा, भिलिगंतं वा, साइज्जड ।। 
जे भिक्‍ख्‌ णसे इवे पडिग्गहं लद्धे त्तिकट्ठु लोड्ेण वा ककक्‍्केण वा, चुण्णेण वा, 
ण्हाणेण वा, जाव साइज्जइ ॥ 
जे भिक्‍खू णप्ते इवे पडिगहं लड़े त्तिकटदु, सीउदग वियडेण वा, उसिणोदग वियडेण 
वा उच्छोलेज्ज वा, पधोबेज्ज वा, उच्छीलंतं वा, पचोव॑त वा, साइज्जई ॥/ 
जो साधु मुझे नवा पात्र मिला है,ऐसा विचार कर उस पर तेल, घृत, मक्वन, चरबी एक बार लगावे, वारम्बार 
लगावे, लगाते को अच्छा जाने, उसे लबु चानुर्मात्तिक प्रायश्वित्त। जो साथु नवा पात्र मिला है, ऐसा विचार कर उसे 
लोदक, कोप्टक पद्म-चूर्ण, आदि द्रव्यों से रंगे, रंगते को अच्छा जाने, उसे लघु चातुर्मासिक प्रायश्चित्त | जो साथु मुझे 
नवा पात्र मिला है ऐसा विचार कर उसे अचित्त (धोव्ण) ठंडे पानी कर, अचित्त गरम पानी कर धोवे, वारम्वार थोवे, 
धोते को अच्छा जाने, उसे लघु चातुर्मासिक प्रायश्चित्त । 
“यो पन भिक्‍खु जातरूपरजतं उम्गण्हेय्य वा उर्गण्हापेय्य वा 
उपनिक्खित्तं वा सादियेय्य, निस्सग्गियं पाचित्तियं ति। 
यो पन भिक्‍खु तानप्पकारक रूपियसंवोहारं समापज्जेय्य, निस्सरिगयं पचित्तियं ति ।”'* 
जो कोई भिक्षु साता या रजत (चाँदी आदि के सिक्‍के ) को ग्रहण करे या ग्रहण करावे या रखे हुए का उपयोग 
करे, तो उसे निस्सग्गिय पाचित्तिय है। 
जो कोई भिक्ष ताना प्रकार के रुपयों ( -+>रूपिय --सिक्‍का ) का व्यवहार करे, उसको निरसरिगिय पाचित्तिय है।” 


? भगवं च ण॑ अद्धमागहीए भासाय _घम्ममाइखइ। 
-संमवायांग सूत्र, पु० ६० 
तए ण॑ समणे भगवं महावीरे कूणिश्नस्स रण्णो मिभिसारपृत्तस्त''''अद्धमागहाएं भासाय भासइ““साबियणणं 
अ्रद्धमागहा भासा तेसि सब्बेससि आरियमणारियाणं श्रप्पणे सनासाएं परिणासेणं परिणमइ'**''* 
--औपपातिक सूत्र 
२ मगदद्धविसयभासाणिबद़ं श्रद्ध मागहूं, श्रट्ठा रसदेसी भासाणिमय वा अरद्ध सागहं । 
-+निशीथ चूणि 
३ 5६पवांट3 ॥॥ (6 0785 ० ठप्तवतीआ 0/ 5. ९. ?809९, 9. 573 
४ निश्वीथ सत्र, उद्देशक १४, बोल १२, १३, १४ 
५ विनयपिटक, पाराजिक पालि, ४-१०, १२५, १३० 
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विषय-समीक्षा 

“निशीय' के विषय में आगमिक विधान है--कम-से-कम तीन वर्ष की दीक्षा-पर्याय वाला भिन्न उसका ग्रध्ययन 
कर सकता है| निीथ व अन्य छेद-सूत्र गोप्य हैं। अतः उतका परिषद्‌ में वाचन नहीं होता और न कोई गृहस्थ विज्ञेप 
सत्रागम रूप से उसे पढ़ने का अधिकारी होता है। बौद्ध परम्परा के अनुसार विनयपिटक के विपय में भी यह मान्यता है 
कि वह संघ में दीक्षित भिक्ष को ही पढ़ाया जाना चाहिए।' 

साधारणतया इस प्रतिवन्ध विधान को अनावदयक और संकीर्णता का द्योवक माना जा सकता है, किन्तु वास्तव 
में इसके पीछे एक गर्थपूर्ण उददेज्य सन्निहित है। इन ग्रन्थों में मख्यतया भिक्षु-भिक्षुणियों के प्रायदिवत्त-विधान की चर्चा 
है । मंघ है, वहाँ नाना व्यक्ति हैं । नाना व्यक्ति हैं, वहाँ नाना स्थितियाँ भी होती हैं। भगवान्‌ श्री महावीर ने कहा--- 
ग्राचार-दृष्टि से एक साधु पूणिमा का चाँद है तो एक प्रतिपदा का। तात्पर्य हुआ--भिलु-संघ का अभियान साधना की 
उच्चतम मंजिल की ओर बढ़ने वाला है। पर उस अभियान के सभी सदस्य अपनी गति में कुछ भी न्यूनाधिक न हों, यह 
स्वाभात्रिक नहीं है। एक साथ चलने वालों में कोई पीछे भी रह सकता है, कोई लड़खड़ा भी सकता है और कोई गिर भी 
सकता है; गिरा हुआ्ना पुन: उठ कर चल भी सकता है। इन सारी स्थितियों को ध्यान में रखते हुए संघ॒-प्रवर्तकों और संघ- 
नायकों को अनुभूत और ग्राशंकित विधि-विधान सभी घड़ देने पड़ते हैं । पझ्रप्रौद़ व्यक्ति के लिए उन सबका अध्ययन नाना 
विनिकिस्साएं पैदा करने वाला बन सकता है। वह उसे संघ के नैतिक पतन का ऐतिहासिक ब्यौरा मान सकता है। 
इत्यादि कारणों से झास्त्र-प्रणेवाओं ने यदि इस प्रकार के झास्त्रों को पढ़ने की आज्ञा सर्वसाधा रण को नहीं दी, तो वह किसी 
असंगति का प्रभाव नहीं है । उनका ध्येय पाप को छिपाने का नहीं, पाप के विस्तार को रोकने का है। 

निगीथ और विनयपिटक दोनों ही शास्त्रों में अब्रह्मचय के नियमन पर खुल कर लिखा गया है। साधारण दृष्टि 
में वह असामाजिक जेसा भले ही लगता हो; पर शोध के क्षेत्र में गवेषक विद्वानों के लिए विधि-विधान व चिन्तन के नाना 
द्वार खोलने वाले हैं । 

निरमीधमसृत्र के ब्रह्मचर्य सम्बन्धी कुछेक विधान इस प्रकार हैं : 

१. जो साधु हस्तकर्म करता है, करने को ग्रच्छा समभता है; उसे गुरु मासिक प्रायब्चित्त ।* 

२. जो साधु अंगुलि आ्रादि से शिईइन को संचालित करे, करते को अच्छा सम के; उसे गुरु मासिक प्रायक्चित्त ।? 

३. जो साधु गिष्न का मर्दन करे, वारस्वार मर्दन करे, मर्दन करते को अच्छा जाने; उसे गरू मासिक 
प्रायश्चित्त ।* हि 
जो साधु शिश्न का तेल आदि से मर्दन करे, करते को अच्छा समझे; उसे गुरु मासिक प्रायश्चित ।* 
जो साधु शिइन पर पीठी करे, करते को अच्छा समझे; उसे गरू मासिक प्रायरिचत्त ।* 
जो साधु भिव्न का जीत या उप्ण पानी से प्रक्षालन करे, करते को अच्छा समक्के, उसे गुरू मासिक 
प्रायश्चित्त ।* ह 
9. जो साध शिब्न के प्रग्रभाग को उद्घाटित करे, करते को ग्रच्छा समभे, उसे गुरु मासिक प्रायब्चिन ।* 


दल 


हि] 
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. जो साध शिग्न को सूबता है, सूँघते को अच्छा समझता है, उसे गुर मासिक प्रायश्चित्त ।* 

जो साथ शिवत को अवित छिद्-विज्रेष में प्रज्ित्त कर शुक्रयात करे, करते को अच्छा सम के, उसे गुरु मासिक 

प्रायड्चिन ।* 

स्त्रियों के सम्बन्ध से कुछ एक विधान इस प्रकार किये गए हैं : 

2. जो साधु माता-समान इच्द्रियों वाली स्त्री से सम्भोग की प्रार्थना करे, करते को अच्छा समझे; उसे गर चानु- 
मासिक प्रायश्चित्त ।* 

२. जो साथ माता-समान इन्द्रियों वाली स्त्री के जननेन्द्रिय में अंगलि आदि डाले, डालते को अच्छा समझे; उसे 

गुरु चातुर्मासिक प्रायर्चित्त ।” 

३. जो साधु माता-समान इन्द्रियों वाली स्त्री से शिव्न का मर्दन कराये, कराते को अच्छा समभे; उसे गुरु चातु- 

मासिक प्रायबश्चित्त ।£ 

. जो साधु माता-समान इन्द्रियों वाली स्त्री से सम्भोग की इच्छा कर लेख लिखे या लिखने को अ्रच्छा जाने; 

उसे गुरु चातुर्मासिक प्रायश्चित्त ।६ 

५. जो साथ माता-समान इन्द्रियों वाली स्त्री से सम्भोग की इच्छा कर अठा रहस रा, नौसरा, मुक्तावलि, कनका- 

वलिआादिहार व कुण्डल ग्रादि आभूषण धारण करे,क र ते को अच्छा समझे; उसे गुरु चातुर्मासिक प्रायब्चित्त ।* 

. जो साधु माता-समान इन्द्रियों वाली स्त्री को सम्भोग की इच्छा से झास्त्र पढ़ावे तथा पढ़ाने को अच्छा 

सम भे; उसे गुरु चातुर्मासिक प्रायब्चित ।* 

७. जो साधु अपनी गच्छ की साध्वी तथा अन्य गच्छ की साथ्वी के साथ विहार ररता हुआ कभी आगे-पीछे 
रहे, तव साथ्वी के विथोग से दु:खित होकर हथेली पर मुँह रखकर गार्तत ध्यान करे, करते को अच्छा 
समझे; उसे गृरु चातुर्मासिक प्रायब्चित्त ।* 

इस प्रकार निशभीय उद्देभक छः, सात व आठ में अनेकानेक वियान अब्नद्म चर्थ के सम्बन्ध से लिखे गए हैं । 


१ 


(22 


नर 


द्त 


विनयपिटक में अ्रग्रह्मचर्य-सम्बन्धी विधान 


निगाथमृत्र की गला के ही विनयपिटक में झन्न द्वा चर्य -सम्बन्बी मुक्त विधान मिलते हैं : 

2. जो भिक्ष भिक्ष-नियमों से युक्त होते हुए भी अन्ततः पश्चु से भी मैथुन धर्म का सेवन करे, वह पाराजिक! 
होता है तथा भिक्षुओं के साथ न रहने लायक होता है ।' 

२. स्वप्न के भ्रतिरिक्त जान-वूककर झुक्र- (वीर्य ) मोचन करना संघादिसेस है ।** 
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घड़े] ग्राचायंश्री तुलसी श्रभिनन्‍दन ग्रन्य [ चतुर्थ 


ज्त्ण 


. किसी भिक्ष का विका रयुकत चित्त से किसी स्त्री के हाथ या वेणी को पकड़ कर या किसी अंग को छुकर 
शरीर का स्पर्ण करना संघादिसेस है।* 
४. किसी भिक्ष्‌ का विकारयुकत चित्त से किसी स्त्री से ऐसे अ्रनुचित वाक्‍्यों का कहना, जिनको कि कोई युवती 
से मंथुन के सम्बन्ध से कहता है; संघादिसेस है।* 
५. किसी भिक्षु का वैकारिक चित्त से किसी स्त्री को यह कहना कि सभी सेवाओं में सर्वश्रेष्ठ सेवा यह है कि तू 
मेरे जैसे सदाचारी, ब्रद्मचारी को सम्भोगिक सेवा दे; संघांदिसेस है ।* 
संघादिमेस का तात्पय है कुछ दिनों के लिए संघ द्वारा संघ से बहिष्कृत कर देना । 
६. जो कोई साधु संघ की सम्मति के बिना भिक्षुणियों को उपदेश दे, उसे 'पाचित्तिय' है।* 
७. सम्मृति होने पर भी जो भिक्षु सूर्यास्त के वाद भिश्ुणियों को उपदेश दे, उसे पाचित्तिय है ।* 
८. जोकोई भिक्षु अतिरिक्त विशेष अवस्था के भिक्षणी आश्रम में जाकर भिक्षुणियों को उपदेश करे, तो उसे 
पाचित्तिय है; विशेष अवस्था से तात्परय है--भिक्षुणी का रुग्ण होना ।* 
९. जो कोई भिन्न भिक्षुगी के साथ अ्रकेते एकान्त में बैठे, उसे पाचित्तिय है ।” 
निशीथसूत्र में भिक्षु और भिश्षुणियों के लिए ब्रह्मचयं-सम्बन्धी पृथक्‌-पृथक्‌ प्रकरण नहीं हैं। भिक्षग्रों के लिए 
जो विधान हैं, वे ही उत्तटकर भिक्षणियों के लिए भी समभ लिये जाते हैं । 
विनयपिटक में सभी प्रकार के दोषों के लिए 'भिक्‍्खु पातिमोकव! और “भिक्खुगी पातिमोक्ख नाम से दो 
प्रथक-प्ृथक्‌ प्रकरण हैं। भिक्‍्खुणी पातिमोक्ख' के कुछ विधान इस प्रकार हैं : 
१. कोई भिक्षुणी कामासक्त हो, अन्ततः पश्चु से भी यौन धर्म का सेवन कर लेती है, वह 'पाराजिका' होती है, 
अर्थात्‌ संघ से निकाल देने योग्य होती है।* 
- जो कोई भिश्षुणी किसी पाराजिक दोष वाली भिक्‍व॒ुणी को जानती हुई भी संघ को नहीं बताती, वह 
पाराजिका है।* 
३. जो कोई भिशजुगी आसक्ति भाव से कामातुर पुरुष के हाथ पकड़ने व चदर का कोना पकड़ने का आनन्द 
ले, उसके साथ खड़ी रहे, भाषण करे या अपने गरीर को उस पर छोड़े, तो वह पाराजिका' होती है ।*” 
भिक्षुणियाँ यदि दुराचारिणी, बदनाम, निन्दित बन भिक्षुणी-संघ के प्रति द्रोह करतीं और एक-दूसरे के दोषों को 
ढाँकतीं (बुरे) संसर्ग में रहती हों, तो (दूसरी) भिक्षणियाँ उन भिक्षुणियों को ऐसा कहें--“भगिनिश्रो ! तुम सब दुरा- 
चारिणी, बदनाम, निन्दित बन, भिक्षुणी-संघ के प्रति द्रोह करती हो और एक-दूसरे के दोषों को छिपाती (बुरे) संसर्ग 
में रहती हो । भगिनियों का संघ तो एकान्त शील और विवेक का प्रशंसक है।” यदि उनके ऐसे कहने पर वे भिक्षुणियाँ 
अपने दोषों को छोड़ देने के लिए न तैयार हों, तो वे तीन वार तक उनसे उन्हें छोड़ देने के लिए कहें । यदि तीन बार तक 
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कहने पर वे उन्हें छोड़ दें, तो यह उनके लिए अच्छा है, नहीं तो वे भिक्षुणियाँ भी संघादिसेस हैं ।* 

१. जो भिक्षुणी प्रदीपरहित रात्रि के अन्धकार में अकेले पुरुष के साथ अकेली खड़ी रहे या बातचीत करे , उसे 

पाचित्तिय है ।* 

२. जो भिक्षुगी गुह्य स्थान के रोम वनवाये, उसे पाचित्तिय है ।* 

३. जो भिक्षणी अप्राकृतिक कर्म करे, उसे पाचित्तिय है।* 

४. जो भिन्षुगी योन-शुद्धि में दो अंगुलियों के दो पोर से अधिक काम में ले तो, उसे पाचित्तिय है ।* 

प्रश्न हो सकता है, शास्त्र-निर्माताओं ने यह असामाजिक-सी झाचार-संहिता इस स्पष्ट भाव-भाया में क्‍यों 
लिख दी । यह निविवाद है कि लिखने वाले संकोचमुक्त थे। इस विषय में संकोचमुक्त दो ही प्रकार के व्यक्त होते हैं--- 
एक वे, जो अधम होते हैं; दूसरे वे, जो परम उत्तम होते हैं, जितकी वृत्तियाँ इस विपय के आाकर्षण-विकर्पण से रहित हो 
चुकी हैं। शास्त्र-निर्माता दूस री कोटि के लोगों में से हैं। संकोच भी कभी-कभी अपूर्णता का द्योतक होता है। समवृत्ति 
वाले लोगों में मुक्तता स्वाभाविक होती है। कहा जाता है--तीन ऋषि एक बार किसी प्रयोजन से देव-सभा में 
इन्द्र के दाहिनी ओर ससस्मान बेठे हुए थे और सभा का सारा दुष्य उनके सामने था। देखने-देखते अप्सराधी का 
नृत्य शुरू हुआ। अप्सराओं की रूप-राशि को देखते ही कनिष्ट ऋषि ने अपनी आाखे मंद ली और ध्यानरथ हो गए। 
नृत्य करते-करते अप्सराएं मद-विद्धल हो गई और उसके देवदुप्य इधर-उधर विखर गए। इस अशिप्टता को देख मध्यम 
ऋषि आँखे मूँद कर ध्यानस्थ हो गए । अप्सरा्रों का नृत्य चालू था। देखते-देखते वे सर्वथा वस्त्रविहीन होकर नाचने 
लगीं। ज्येष्ठ ऋषि ज्यों-के-त्यों बैठे रहे । इन्द्र ने पूछा --इस नृन्‍्य को देखने में आपको तनिक भी संकोच नहीं हुआ, क्या 
कारण है ? ऋषि ने कहा--'मुर्के तो इस नृत्य के उतार-चढ़ाव में कुछ अन्तर लगा ही नहीं। मैं तो आदि क्षण से लेकर 
अब तक झ्पनी सम स्थिति में हूँ। इन्द्र ने कहा--इन दो ऋषियों ने क्रमश: आँखे क्‍यों मंद ली ?* ज्येप्ठ ऋषि ने कहा-- 
वे भ्रभी साधना की सीढ़ियों पर हैं। मंजिल तक पहुँचने के बाद इनका भी सकोच मिट जायेगा । ठीक यही स्थिति 
प्रस्तुत प्रकरण के सम्बन्ध में सोची जा सकती है । सावारण पाठकों को लगता है, ज्ञानियों ने विषय को इतना खोल कर 
क्‍यों लिखा; परन्तु ज्ञानियों के अपने मन में संवोच करने का कोई कारण भी तो शेष नहीं था। दूसरी वात संघ-व्यवस्था 
के लिए यह आवचध्यकता का प्रश्न भी था। देश के अधिकाश लोग भले होते हैं, पर कुछ एक चोर-लुटेरे और व्यभिचारी 
आदि अ्सामाजिक तत्त्व भी रहते हैं। राजकीय झआाचार-सं हिला में यही तो मिलेगा न->अमुक प्रकार को चोरी करने वाले 
को यह दण्ड, अ्मुक प्रकार का व्यभिचार करने वाले का यह दण्ड । साथुओं का भी एक समाज होता है। राहस्रों के 
समाज में अनुपात से असाधुता के उदाहरण भी घटित होते हैं । उस चारित्रणील साधु-समाज की संघीय झाचार-सहिता 
में उक्त प्रकार के नियम अनावश्यक और अस्वाभाविक नहीं माने जा सकते । 


प्रायदिचत्त-विधि 


प्रायदिचत्त और प्रायश्चित्त करने के प्रकार, दोनों परम्पराओं में बहुत ही मनोवेजानिक हैं। जैन परम्परा में 
प्रायद्चित्त के मुख्यतया निम्नोक्‍्त दस भेद है : 
१. आलोयणा (श्रालोचना) निवेदना तल्लक्षणं शुद्धि यदहेत्यतिचारजातं तदालोचना--लगे दोप का गुरु के 





२ वही, भिक्‍्खुणी पातिमोक्ख, पाचित्तिय, ११ 
३ वही, भिक्‍खुखी पातिमोक्ख, पाचित्तिय, २ 
४ बही, भिक्खणो पातिसोबख, पाचित्तिय, हे 
५ वही, भिक्‍खुणी पातिमोक्‍्ख, पाचित्तिय, ५ 
६ ठाणांग सूत्र, ठा० १० 
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पास यवावत्‌ निवेदन करता आला बता-प्रायश्वित्त है, उससे मानसिक सलिनता का परिप्कार माना गया है 

२. पड़िक्क्मग [प्रतिक्षमण) मिथ्या दुश्कृदं--पह प्रायश्वित्त साधक स्वयं कर सकता है। इसका अभिप्राय 
है--मेरा पाप मिथ्या हो । 

३ तद॒भयं--ञ्रालोचना और ए तिक्रपण दोनों मिलकर तदुभयं प्रायब्चित्त है । 

४, विवेग (विवेक) अशुह्ठ तक्तादि स्याग:--अ्राधाकर्म आदि अशच्चुद्ध आहार का त्याग । 

५. विउसाग [व्युत्सग) कायोस्सर्ग--यह प्रायब्चित्त ध्यानादि से सम्पत्त होता है । 

६. तब (तप्प्त) निविकृृतिकादि--दूब, दही आदि विगय वस्तु का त्याग तथा अन्य प्रकार के तप । 

७. (छेर) प्रव्नज्यापर्याय हछृस्वीकरगत्‌ -दीक्षा-पर्याय को कुछ कम कर देना । उन प्रायब्चित्त स जितना 


समय कम किया गया है, उस अजवि में बने हुए छोटे साधु दीक्षा-पर्बाय में उस दोयी साधु से बड़े हो जाते हैं । 
८. मूल--महाब्रतारोपणम्‌--अ्र्थात्‌ पु्दीक्षा । 
९. श्रगवर॒प्पा (अनतवस्थाप्य) कृततरसो ब्रतारोपणम्‌ू--तप-विशेष के पश्चात पुनर्दीक्षा । 
१०. पाराब्चिय (पाराड्चिक) लिड्लादिभेदम्‌--इस प्रायश्चित्त में संघ-वहिप्कृत साधु एक अ्ववधि-विश्येप 
तक साधथु-वेश परिवर्तित कर जन-जन के वीच अपनी आत्म-निन्‍्दा करना है, उसके वाद ही उसकी पुनर्दीक्षा 
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होती है। 

व्याख्या-प्रन्थों में इन दक्चों प्रायश्चित्तों के त्रिपय में भेद-प्रभेदात्मक विस्तृत व्याख्याएं हैं। निश्ीथ सूत्र में 
मासिक और चातु्मासिक प्रायश्चितों का ही विधान है । इनका सम्बन्ध ऊपर बताये गए सातवे प्रायश्चित्त छेद से है। 
मासिक प्रायश्चित्त अर्थात्‌ एक मास की संयम-पर्याय का छेद। छेद प्रायश्चित्त छुठे भेद 'तप' में भी बदल जाता है 
इसमे दोयी साथु संयम-पर्याय का छेद न कर तय-विश्येप से अपनी झुद्धि करता है। दोप की तरतमता से मासिक प्राय- 
द्चित्तों में गुर और लवु दो-दो भेद हो जाते हैं । 

विनयपिटक में समग्र दोषों को झ्राठ भागों में वाँटा गया है, जिनका ब्यौरा निम्न प्रकार से है : 

भिश्षु के लिए ४ दोय, भिक्षुगी के लिए ८ दोप पाराजिक' हैं। 

भिक्षु के लिए १३ दोष, भिक्षुगी के लिए १७ दोप संघादिसेस' है । 

भिक्षु के लिए २ दोष “अनियत हैं । 

भिक्षु के लिए ३० दोष, भिक्षुणी के लिए ३० दोष निसग्गिय पाचित्तिय' हैं । 

भिक्षु के लिए ६२ दोष, भिक्षुणी के लिए १६६ दोप 'पाच्ित्तिय हैं। 

भिक्ष्‌ के लिए ४ दोष, भिक्षुणी के लिए 5 दोप “पराटिदेसनिय! है। 

भिक्षु के लिए ७५ वातें, भिक्षुणी के लिए ७५ बातें सेखिय' है। 

भिक्षु के लिए 3 बातें, भिक्षणी के लिए ७ बातें 'अधिकरण-समथ्थ हैं 

दोष की तरतमता के अनुसार प्रायश्चित्तों का स्वरूप मुद्रु और कठोर है 

पाराजिक' में भिक्षु सदाके लिए संघ से निकाल दिया जाता है। 

संघादिसेस' में कुछ अवधि के लिए दोपी भिक्षु संघ से पृथक कर दिया जाता है । 

अनियत' में संघ विश्वस्त प्रमाण से दोष-निर्णय करता है और दोषी को प्रायश्चित्त कराता है। 

“निस्सग्गिय पाचित्तिय' में दोषी भिक्षु-संघ्र या भिक्ष्‌ विशेष के समक्ष दोप स्वीकार करता है और उसे छोड़ने को 
तत्पर होता है । 

वाचित्तिय' में भिक्षु आत्मालोचनपूर्वक प्रायश्चित्त करता हैं । 

पाटिदेसनोय' में दोपी भिक्षु-संघ के समक्ष दोप स्व्रीकार करता है और क्षमा-याचना भी करता है। 

सिखिय' में शिक्षा-पद हैं । उन व्यवहारिक शिक्षा-परदों का लंघन भी दोप है। 

अ्रधिकरण-सम्थ' में उत्पन्त कलह की श्ञान्ति के श्राचार बतलाये गए हैं। उनका लंघन करना भी दोप है । 


भ्रध्याय | निशीय और बिनपपिदक : एक समीक्षात्मक श्रध्यथन [ ८७ 


दोषी साधु प्रायब्चित्त क॑से करे, इस विषय में दोनों परम्पराओं के अपने-अपने प्रकार है। जैन परम्परा के अनुसार 
प्रायड्चिस कराने के अधिकारी झाचाये व गुरु है।वे बहुश्षुत व माम्भीयादि अनेक गुणों के धारक होने चाहिए। एक 
साधु की आलोचना वे दूसरे साथु को बताने के अधिकारी नहीं होते। व्यवहार-सूत्र मे बताया गया है---दोपी साथु अपने 
आचार्स व उपाध्याय के पास गस्यरहित होकर आलोचना करे। आचार्य या उपाध्याय निकट न हों, तो अपने गण के 
प्रायश्चित्त वत्ता साधु के पास वह आलोचना करे। यदि ऐसा भी सम्भव न हों तो अन्य गण के शास्त्रज् साथु के पास वह 
आलोचना करे। ऐसा भी सम्भव न हो तो किसी बहुश्षुति पाय्व॑स्थ के पास वह आलोचना करे। पाज्व॑स्व साथु का तात्पय 
है--जों साथु का वेष तो धारण क्रिये रहता है पर आचार का यथावत्‌ पालन नहीं करता। ऐसा भी संयोग न हो तो 
ऐसे श्रावक के पास झालोचना करनी चाहिए, जो पहले साधु-जीवन में रह चुका हो और प्रायब्चिच्र-विधि का ज्ञाना हो । 
ऐसा भी संयोग न हो तो किसी समभावी देवता के पास आलोचना करे। यह भी सम्भव न हो तो वह साथु झूत्य अरप्य 
में चला जाये और पूर्वाभिमुख या उत्तराभिमुख होकर अरिहन्त व सिद्धों को नमस्कार करे; उनकी साक्षी ग्रहण कर 
तीन बार अपने दोव का उच्चा रण करे और आत्म-निन्‍्दा करता हुआ अपनी धारणा के अनुसार प्रायश्चिन्त ग्रहण करे।* 

जैन विधि में व्यक्तिपरता और गोप्यता को जहाँ प्रधानता दी गई है, वहाँ बौद्ध परम्परा में साधु-समुदाय के 
सामने प्रायश्चित्ता ग्रहण का विधान किया गया है। वहां प्रायश्चिन-विधि का व्यवस्थित रूप निम्न प्रकार से है : 

प्रत्यक मास की कृष्णा चतुर्दशी ओर पूर्णमासी को तत्रस्थ सभी भिक्ष उपोसथागार में एकत्रित होते हैं। 
भगवान्‌ बुद्ध ने अपना उत्तराधिकारी संघ को बताया, ग्रत: कोई निश्चित आवार्य नहीं होता । किसी प्राज्ञ भिक्ष को सभा 
के प्रमुख पद पर नियुक्त किया जाता है। तदनन्तर पातिमोकक्‍्ख' का वाचन होता है। प्रत्येक प्रकरण की पूर्ति में पुछा 
जाता है-- उपस्थित रूभी भिन्न उकक्‍तवातों में शुद्ध है ? कोई भिन्न खड़ा होकर तत्सस्वस्थी अपने किसी दोध की 
आलोचना करना चाहता है, तो संघ उस पर विचार करता है और उसकी शुद्धि कराता है। दूसरी वार फिर पूछा जाता 
है, उपस्थित सभी भिन्नु इन सब वातों में शुद्ध है ? इस प्रकार तीन बार पूछकर मान लिया जाता है, सव घद्ध है । 
तंदनन्तर इसी क्रम से एक-एक कर ग,आ गे के प्रकरण पढ़े जाते है । इसी प्रकार भिक्षणियाँ भिवखूणी परातिसोज्ख' का 
वबाचन करती है ।* जैन और वोद्ध, दोनों परम्पराओ की प्रायब्चिक्त-विधियां पृथक्‌-पृथक्‌ 9रकार की है, पर दोनों में ही 
मनोवज्ञानिकता अवच्य है। प्रायश्चिल करने वाले के लिए हृदय वी पव्रित्रता और सरलता दोनों ही विधियों में अपेक्ित 
मानी गई है । 


खराचार-पक्ष 


निधीयथ और विनयपिटक के संविधानों से दोनों ही परम्पराओं की ग्राचार-सहिता भली भांति स्पष्ट हो 
जाती है। दोनों के संयुक्त अध्ययन से ऐसा लगता है, आचार की ये दोनों सरिताएं कहीं-कहीं एक-दूसरे के बहुत निकट 
हो जाती हैं तो कहीं एक-दूसरे से बहुत दूर | हिसा, असत्य, चोरी, मेन और परियग्रह दोनों हीं शास्त्रों में ककोरता से 
वर्जित किये गए हैं। इनके स्यूनाथिक सेवन पर प्रायब्चित्त भी न्यूनाधिक रूप से बताया गया है। कुल मिला कर निश्ञीथ 
के विधान अहिसा, सत्य आदि के पालन की सूक्ष्मता तक पहुंचते है, विनयफ्टिक के विधान कुछ ग्र्थों मे बहुत ही स्थल 
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और व्यावहारिक मात्र रह जाते हैं। दोनों परम्परात्रं दी ग्राचार-सहिता में यह मौलिक अन्तर है ही। जैन भिक्ष वी 


े 


अहिसा पृथ्वी, पाती, वनरपति, वायु और अग्नि तक भी अनिवार्य होकर पहुंचती है। निद्नीथ में पृथ्वी, पानी आदि की 
हसा के सम्बन्ध से अनेशों मासिक तथा चातुर्मासिक प्रायश्चित्त के विधान सितते हैं। निशीय के विधि-विधासों में 
व्यावहारिक पक्ष गौण और अहिसा, सत्य आदि झूप नैद्ञान्तिक पक्ष प्रमुख हैं । विनयपिटक में सैद्धान्तिक पक्ष से भी अधिक 
संघ-व्यवस्था-रप व्यावहारिक पक्ष प्रमुख है । 





१ व्यवहार सूत्र, उद्दं शक १, बोल ३४ से ३६, 
२ विनयपिठक, निदान 
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जैन-परम्परा के अनुसार पानी-मात्र जीव है। साध नदी, तालाव, वर्षा, कुएं आदि के पानी का उपयोग नहीं 
करता । पानी मात्र शस्त्रोपहत अर्थात्‌ अचित (झ्रजीव) होकर ही साथु के लिए व्यवहाय वनता है।| विनयपिटक में अहिसा 
की दृष्टि केवल अनछाने पानी तक पहुँची है। वहाँ जान-वूभकर प्राणि युक्त (अनछाने ) पानी पीने वाले भिक्षु को पाचि- 
त्तिय दोप बताया है।' जन भिन्नु के लिए स्तावमात्र वजित है। वह अचित पानी से भी सर्वस्तान और देहस्तान नहीं 
करता | विनयपिटक में पन्द्रह दिनों से पुर्व स्‍्तान करने को 'पाचित्तिय' कहा है। उसमें भी ग्रीप्पम ऋतु आदि अपवाद-रूप 
हैं।? बौद्ध सिक्षु और मिक्षुणियों के लिए नदी आदि में स्तान करने की भी व्यवस्थित आचार-संहिता है। तात्पय पृथ्वी, 
पानी, वनस्पति आदि के सम्बन्ध से जैनाचार और वौद्धाचार एक-दूसरे से अत्यन्त भिन्‍न रह जाते हैं । 

वस्त्र के सम्बन्ध से निीय सूत्र में अपने लिए बनाए गए या अपने लिए खरीदे गये वस्त्र को कोई ग्रहण करे तो 
उसे लघु चातुर्मासिक प्रायश्चित बताया गया है । विनयविटक की व्यवस्था है--कोई राजा, राजकर्मचारी या गृहस्थ धन 
देकर अपने दूत को भिक्षु के पास भेजें, वह दूत भिक्षु से जाकर कहे--- भन्‍्ते! आपके लिए यह चीवर का धन है, आप इसे ग्रहण 
करें । तब उस भिक्षु को दुत से कहना चाहिए---'श्राबुस ! हम चीवर के धन को नहीं लेते, समयानुसार चीवर ही लेते हैं।' 
वह दूत किसी उपासक को चीवर लाकर देने के लिए वह धन दे दे, तो भिक्षु को अधिक-से-अधिक तीन बार उसे चीवर 
की वान याद दिलानी चाहिए और कहना चाहिए---उपासक ! मुझे चीवर की आवश्यकता है। इतने पर भी वह चीवर 
प्रदान न करे तो अधिक-से-अधिक और तीन बार और उसके पास जाकर उसे याद दिलाने की दृष्टि मे खड़ा रहना चाहिए। 
इतने तक वह उपासक चीवर प्रदान करे तो ठीक; इससे भ्रधिक प्रयत्न कर यदि भिक्षु चीवर को प्राप्त करे तो उसे 
निस्सग्गिय पाचित्तिय है। उस भिक्षु का कर्तव्य है, वह उस अर्थदाता के पास जाकर कहे--आयुप्मान्‌ ! तुम्हारा धन मेरे 
काम का नहीं हुआ । अपने धन को देखो, वह नप्ट न हो जाये ।* 

निशीय का विधान है--कोई साधु झ्राहार, पानी, श्रोपधि आदि रात भर-भी संगृहीत रखता है तो उसे गुरु 
चानुर्मासिक प्रायर्चित्त ।* विनयपिटक का विधान है-- शिक्षुग्रो |! घी, मतखन, तेल, मथु, खांड आदि रोगी भिक्षुओरों को 
सेवन करने लायक पशथ्य-भेपज्य को ग्रहग कर अधिक-से-अधिक सप्ताह भर रखकर, भोग कर लेना चाहिए। इसका अति- 
क्रमण करने पर उसे निस्सग्गिय-पाचित्तिय है।* निश्ञीय में भिक्षु के लिए रात्रि-भोजन वर्जित है। विनयपिटक के अनु- 
सार जो कोई भिक्षु विकाल (मध्याह्न के वाद) में खाद्य भोजन खाये, उसे पाचित्तिय है।*' 

विज्लेष भोज्य पदार्थों को माँग कर लेना जैन परम्परा में निपिद्ध है। विनयपिटक में भी घी, मक्खन, तेल, दूध, 
दही आदि विशेष पदार्थो को भिक्षु माँग कर ले तो उसे पाचित्तिय बताया है।* 

जेन परम्परा के अनुसार साधु भोजन को भिक्षा-रूप से अपने पात्र में ग्रहण करता है और अपने उपाश्रय में 
आ्राकर या किसी उपयुक्त एकान्त स्थान में भोजन करता है। बौद्ध परम्परा के अनुसार बौद्ध भिश्षु आमन्त्रण पाकर गृहस्थ 
के घर भोजन के लिए जाता है। विनयपिटक के सेलिय प्रकरण में भिश्लु-भिक्षुणी को गृहस्थ के घर में किस संयत गति- 
विधि से जाना व बैठना चाहिए, इस विपय में वहुत ही व्यवस्थित शिक्षा-विधान है । भोजन करने सम्बन्धी शिक्षा-पद 
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रोचक और समुचित सभ्यता सिखलाने वाले हैं । इस सम्बन्ध में भिक्षुणी की प्रतिज्ाएं है : 
१. ग्रास को बिना मुँह तक लाये मुख के द्वार को न खोलूँगी । 
२. भोजन करते समय सारे हाथ को मुँह में न डालूंगी । 
३. ग्रास पड़े हुए मुख से वात नहीं करूगी। 
. ग्रास उछाल-उछाल कर नहीं खाऊंगी | 
ग्रास को काट-काटकर नहीं खाऊंगी | 
न गाल फुला-फुला कर खाऊँगी । 
न हाथ भाड़-काड़ कर खाऊंगी। 
न जूठन विखेर-विखेर कर खाऊँगी। 
६. न जीभ चटकार-चटकार कर खाऊंगी । 
१०. ने चप-चप करके खाऊंगी ।' 
ये प्रतिज्ञाएं 'भिकखुपातिभोकव' में भिश्षओं के लिए भी हैं। भिक्षणियों के लिए लहसुन की वर्जना भी की गई है ।' 


नर 


पद ०३ 


(७. 


॥ 


दीक्षा-प्रसंग 
दीक्षा किस वयोमान में दी जा सकती है, इस विपय से दोनो परम्पराओं के विधान बहुत ही भिन्‍न है । जन 
परम्परा में जन्म से आठ वर्ष से कुछ अधिक उम्र वाले की दीक्षा का विधान किया गया है ।* इससे पूर्व दीक्षा देने वाल 


को प्रायश्वित्त कहा है। विनयपिठक का ऋथन है--यदि सिक्ष जानते हाए बीस वर्ष से कम उम्र वाले व्यत्रित को उप- 
सम्पन्न (दीक्षित) करे, तो वह दीक्षित श्रदीक्षित है। भगवान्‌ श्री महावीर और बुद्ध लगभग एक ही यग व एक ही क्षेत्र 
में थ। दोनों ही श्रमण-संस्क्ृति की दो धाराओं के नायक थे। दीक्षा-वयोमान का यह मौलिक भेद अ्रवव्य ही आ्राइचय तप दक 
हैं। वयस्क दीक्षा और दीक्षा का प्रब्न उस समय भी समाज में रहा होगा। यदि ऐसा ही था तो एक संत ने उसे मान्यता 
दी और एक संघ ने उसे मान्यता नहीं दी, इसका क्या कारण ? 

अल्पवयस्क की दीक्षा का विधान ही भगवान्‌ श्री महावीर ने किया; यही नहीं, उन्होंने श्रतिमुक्तक कुमार 
को अल्पावस्था में दीक्षित भी किया । वह घटना इस प्रकार है--प्रथम गगधर गौतम गौचरी करते पोलासपुर नगर मे 
घूम रहे थे। अचानवः अतिमुक्तक नामक एक वालक ने आकर उनकी अंगुली पकही और कहा--+मेरे यहां भिक्षा के 
लिए चलिए। बालहठ कैसे टलता ! गणधर गौतम ने उसके घर जाकर भिक्षा ली। भिक्षा लेकर मुड़े, तो बालक भी उनके 
साथ-साथ चल पड़ा | मार्ग में अतिमुक्तक ने पूछा---'आप कहाँ जा रहे हो ?' गणधर गौतम ने कहा-- परम भान्ति के 
उद्भावक भगवान्‌ श्री महावीर के पास । अ्तिमुक्तक ने कहा--मुझे भी शान्ति चाहिए; मैं भी वहीं जाऊंगा। इस 
प्रकार वह उद्यान में आया और यथाविधि भगवान्‌ श्री महावीर के पास दीक्षित हुआ । उसी अ्तिमुक्तक भिक्ष ने एक 
बार प्रमादवह्य अपने पात्र से नदी में जल-क्रीड़ा की । स्थविर भिक्षओं ने उसे डाटा । भगवान्‌ महावीर ने उसे प्रायश्चित्त 
दे कर शुद्ध किया और कद्दा--अतिमुक्तक अ्रभी अ्ज्ञ-जैसा लगता है, किन्तु यह इसी जीवन में यथाक्रम कंवलय व 
निर्वाण प्राप्त करेगा ।* 

भगवान्‌ श्री महावीर ने यह भी निरूपण किया है कि झाठ वर्षो से कुछ श्रधिक वय वाला बालक उसी बय में 
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कंवल्य और मोक्ष प्राप्त कर सकता है। इससे पूर्व सावुत्व, कंवल्य और मोल्ष तीनों ही अप्राप्य हैं।' दीक्षा-गरहण में माता, 
पिता आदि की आज्ञा भी आवश्यक होती है । 

बौद्ध प्रम्परा के दीक्षा-सम्वन्धी विधानों का इतिहास और अभिप्राय विनयपिटक में भी मिल जाता है। राज- 
गृह नगर में सत्रह बालक परस्पर मित्र थे। उपालि उन सबसें मुखिया था। एक दिन उपालि के माता-पिता सोचने 
लगे-- उपालि को किस मार्म पर लगाना चाहिए, जिससे हमारी मृत्यु के वाद भी वह युखी वना रहे। पहले इन्होंने 
सोचा--यदि लेखा सीख जाये तो वह सदा सुखी रह सकेगा | फिर उनके मन में श्राया--लेखा सी बने में तो उसी 
उँगलियाँ दुखेगी। इस प्रकार झनेकों विकल्प सोचे, पर कोई भी विकल्प निरापद नहीं लगा। अल्त में सोचा -वे स्ाक्य- 
पुत्रीय श्रमण सुख-ही-युख में रहते हैं । ये अच्छा भोजन करते है व अच्छे निवासों में रहते हैं । क्यों न उपालि शिक्षु दतकर 
इनके साथ रहे ? हम मर भी जायेगे, तो यह तो सदा सुखी ही रहेगा । 

उपालि भी एक ओर वैँठा इस वार्तालाप को सुन रहा था। वह तत्काल अपनी सित्र-्मण्दती में गया और 
बोला-- आञो औआयों ! हम सब शाक््यपुत्रीय श्रमणों के पास प्रव्न जित हो सदा के लिए सुखी हो जाये। सब सहमत हो 
गये। अन्त में माता-विताओं से भी सवकी समरुचि देखकर सहर्ष उन्हें दीक्षित होने की ग्राज्ञा दी। वे भिक्षओं के पास 
ग्राये और दीक्षित हो गए । दिन में वे सुख से रहते । रात को स्रेरा होने से पूर्व ही भूख से व्याकुल होकर वे रोते और 
कहते--' खिचड़ी दो ! भात दो ! ! खाना दो ! ! |! तव भिक्षु ऐसा कहते थे -- ठहेरो आवुसों ! सबेरा होते ही यवाग 
(पतली खिचड़ी या दलिया) हो तो पीना, भात हो तो खाना, रोटी हो तो भोजन करना। यह सब न हो, तो 
भिक्षा करके खाना । इस प्रकार भिनक्लु उत्हें समझाते पर भूख की क्या दवा ! वे तिलमिलाते और विस्तरों पर इधर- 
उधर लुटकते । 

एक दिन भगवान्‌ बुद्ध को इस वात का पता लगा। उन्होंने भिन्लुओं को एकत्रित किया और कहा--सिक्षन्री ! 
बीस वर्ष से कम उम्र का पुरुष सर्दी-गर्मी, भूख-प्यास, सॉप-विच्छ आदि के कप्टों को सहने में असमर्थ होता है | कठोर 
दुरागत के वचनों और दुःखमय, तीढ़, खरी, कटु, प्रतिकूल, अ्प्रिय, प्राण हरने वाली उत्पन्त हुई शारीरिक पीड़ाझों को 
सहन ने करने वाला होता है। सिक्षुप्रो ! इन्हीं सव कारणों से मैं नियम करता हूँ कि बीस वर्ष से कम के व्यक्तियों को 
उपसम्पदा नहीं देनी चाहिए।* 

तव से भिक्षु बनाने का नियम वीस वर्ष का हो गया। पर समय-समय पर ऐसे प्रसंग आने सगे कि अन्त मे 
बालकों को भी संब-सम्बद्ध करने का अन्य मार्ग भगवान्‌ बुद्ध को निकालना पड़ा | वह था--श्षामणेर घनाना । एक बार 
घटना-विशेष पर नियम बना दिया गया--पः्द्रह वर्ष से कम आयु वाले वच्चे को श्रामणेर नहीं बनाना चाहिए। जो 
बनायेगा, उसे दुककट्ट का दोष होगा ।* पुनः एक प्रसंग ऐसा आया जिससे पन्द्रह वर्ष से कम आय वाले बच्चे को भी 
क्षामणेर बनाने का विधान करना पड़ा : 

आयुप्मान्‌ श्राननद का एक श्रद्धालु परिवार महामारी में मर गया । केवल दो बच्च बच गए। आनन्द को 
उनकी अनाथ अवस्था पर दया झ्ाई । उसने सारी स्थिति भगवान्‌ बुद्ध के पास रखी । भगवान्‌ बुद्ध ने कहा---शानन्द ! 
क्‍या वे बालक कौवा उड़ाने लायक हैं ? आनन्द ने कहा--हाँ, हैं भगवान्‌ | तव भगवान्‌ वुद्ध ने एकत्रित सिक्षत्रों से 
कहा--भिक्षुश्रो |! कौवा उड़ाने में समर्थ पन्द्रह वर्ष से कम उम्र के वच्चे को श्रामणेर बनाने की अनुमति देता हूं ।* 

राहुल को श्वामणर प्रव्रज्या देने की बात वहुत ही रोचक है। उसी घटना से माता-पिता की आज्ञा का नियम निष्पन्न 
हुआ । एक बार भगवान्‌ बुद्ध राजगृह से विहार कर कपिलवस्तु में आये । वहु उनकी जन्मभूमि थी । भगवान्‌ के पिता 
१ भयवती सूत्र, शतक ८, उद्देशक १० 
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सुद्धोदुन व उनकी पत्नी व राहुल आदि पारिवारिक जन वहाँ रहते थे । भगवान्‌ बुद्ध नगर के बाहर न्यग्रोधाराम में ठहरे । 
एक दिन प्रातःकाल पात्र, चीवर लेकर शुद्धोदन के घर भी आये और बिछाये गए झासन पर बेठे । तव राहुल- 
माता देवी ने राहुलकुमार को कहा --पृत्र ! यह तेरे पिता हैं | तू इनसे अपनी दायज ( विरासत ) माँग ! ' राहुल बुद्ध 
के निकट गया और बोला---थश्रमण, तेरी छाया सुखमय है । बुद्ध आसन से उठकर चले । राहुल भी उनके पीछे-पो 
चला | मार्ग में वह रह-रहकर कहता-+ क्षमग ! सुके दायज दे ! श्रमण मुझे दायज दे ! ! बुद्ध ने अपने प्रमुख सिप्य 
सारिपुत्र से कहा--सारिषुत्र ! राहुल कुमार को श्रामणेर प्रव्नज्या दो । सारिपुत्र ने वैसा ही किया। इतने में शुद्धोदन 
स्त्रयं वहाँ आ गए और वो वि -- मगव त्‌ ! मैं एक बर चाहता हूँ, बह यह है कि भगवान्‌ के प्रव्नजित होने पर मुर्के बहु 


दुःख हुआ था । रा प्रत्नजित होने से उसी दुःख की पुनरावृत्ति हुई है। भन्‍ते ! पृत्र-प्रेम मरी चमड़ी छेद रहा है 
मांस छेद रहा है, नस छेद रहा है, अस्थि छेद रहा है, मैं घायल हो रहा हैँ । अच्छा हो भन्‍ते * भिनक्ष लोग माता-पिता की 
ग्रनुमति के खिना किसी को भी प्रक्नजित न कर ।' 


न्‍ 


भगवान्‌ बुद्ध ने शुद्धोदत को धर्म-कथा कही । वे भगवान्‌ का अभिवादन ऋर चले गए। भिक्षओं को एकत्रित 
कार भगवान्‌ ने कहा--भिक्षओ | माता-पिता की अनुमति के बिना पुत्र को प्रव्नजित नहीं करना चाहिए । जो प्र॒र्ज्रा 
करेगा, उसे दुक्‍्कट्ट का दोप होगा ।/! 

उक्त प्रकरणों से जेन और वौद्ध दोनों ही परम्परात्रों के दीक्षा-सम्बन्धी अभिमत प्रकट हो जाते है । भगवान्‌ 
श्री महावीर ने आठ वर्ष से कुछ अधिक की अवस्था वाले वालक को दीक्षित करने का विधान किया है। भगवादर्‌ बुद्ध न 
काक उड़ाने में समर्थ वालक को श्वामणेर बनाने का विधान क्रिया है। श्रामणेरता सिक्षुत्व॒ की ही एक पृ्वावस्ता है। कुल 
मिला कर यह माना जा सकता है, धर्मांचरण में वाल्यावस्था को दोनों ने ही सर्वथा वाधक नहीं माना है 


धर्म-संघ में स्त्रियों का स्थान 


भगवान्‌ श्री महावीर ने एक साथ साथु, साध्वी, श्षावक वे श्राविका रूप चतुविध संघ की स्थापना की । विनय- 
पिटक के अनुसार बौद्ध धर्म संत्र में पहलि-पहल सिक्षणियों का स्थान नहीं था। वह स्थान कंसे बता इसका विनयपिटक् 
में रोचक वर्णन है 

एक बार भगवान्‌ बुद्ध कपिलव्स्तु के त्यग्रोधा राम में रह रहे थ। भगवान्‌ की मौसी, प्रजापति सौतमी, उनके 
पास आयी और बोली--- भगवन्‌ ! अपने भिक्षु संघ में स्त्रियों को भी स्थान दे !! भगवान्‌ दुद्ध ने कहा--यह मुझे 
अच्छा नहीं लगता । गौतमी ने दूसरी बार और तीसरी बात दोहरायी, पर उसका परिणाम कुछ नहीं निकला । 

कुछ दिनों बाद जब भगवान्‌ बुद्ध वैशाली में विहार कर रहे थे, गौतमी भिक्‍्खुणी का वेष बनाकर अनेकों शाक््य 
स्त्रियों के साथ आराम में पहुँची | श्रानत्द ने उसका यह हाल देखा । दीक्षा-ग्रहण की आतुरता उसके हर अवयव से टपक 
रही थी । आनन्द को दया झायी । वह भगवान्‌ बुद्ध के पास पहुँचा और निवेदत किया---भगवन्‌ ! स्त्रियों को भिक्षु- 
संघ में स्थान दे! ' क्रमशः तीन वार कहा, पर कोई परिणाम नहीं निकला। अन्त में कहा--यह महाप्रजापति गौतमी 
है, जिसने मातृ-वियोग में भगवान्‌ को दूध पिलाया है। अतः अवद्य इसे प्रब्ज्या मिले ! * 

अन्त में भगवान्‌ बुद्ध ने आनन्द के अनु रोव को माना और कुछ चर्तो के साथ उसे उपसम्पदा देने की आज्ञा दी । 
उनमें एक शर्ते थी--सौ वर्ष की उपसम्पन्त भिक्षुणी को भी उसी दिन के उपसम्पस्न भिक्षु को वन्‍्दरन करना होगा ।* 

उपसम्पन्त गौतमी ने आनन्द के पास प्रइदन उठाया--सिश्षु और भिक्षृणी दीक्षा-पर्याय के अनुसार एक-दूसरे को 
वन्दन करे, यह सुन्दर होगा। आनन्द ने भगवान्‌ बुद्ध के पास जाकर गौतमी की बात कही। भगवान्‌ बुद्ध ने कहा-- 
आनन्द ! यह सम्भव नहीं है कि तथागत (बुद्ध) स्त्रियों को अभिवादन करने की थाज्ञा दे । दूसरे असम्यग्‌ प्ररूपित धर्मों 
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में भी स्त्रियों को अभिवादन करने का विधान नही है। मैं ऐसा कंसे कर सकता हैं ? 

इतना ही नहीं, भगवान्‌ बुद्ध ने भिक्षुओं को एकत्रित करके कहा--भिक्षुओं ! भिक्षुणियों को अ्भिवादन, 
प्रत्युत्थान, हाथ जोड़ना आदि नही करना चाहिए। जो करेगा, उसे दुक्‍्कट्ट का दोष होगा ।* 

इस प्रकरण मे अढ़ाई हजार वर्ष पूर्व नारी जाति के सम्बन्ध में समाज की जो बद्धमूल धारणा थी, उसका भली- 
भाँति पता लग जाता है। साध्वियाँ साधु-वर्ग को वन्दन करे, यह रीति जैन परम्परा में भी ज्यों-की-त्यों है। जैन 
परम्परा में साध्वी को आचार्यपद की अधिकारिणी माना है, परन्तु बह इस स्थिति में कि साथु सघ में कोई साधु इसके 
योग्य न हो और साध्वी योग्य होने के साथ साठ वर्ष की प्रव्नजिता भी हो । ये सव विधि-विधान इस वात के द्योतक्र हैं 
कि पुरुष-समाज नारी-समाज को अपने ही समान योग्य समभने में सदा ही हिचकता रहा है। आइचय की बात यह 
है--प्रजापति गौतमी ने भिक्षु और भिक्षुणियों के पारस्परिक वन्धन का प्रश्न भगवान्‌ बुद्ध के सामने बाज से अढ़ाई 
हजार वर्ष पूर्व ही उठा लिया था । कम आइचय यह भी नहीं है कि ग्राज अढ़ाई हजार वर्षों के वाद भी यह प्रदन धर्म- 
संघों के सामने ज्यों-का-त्यों खड़ा है । 


सिंह सेनापति जन से बोद्ध 


आचार और प्रायश्चित्त-सम्बन्धी ग्रस्थ होने के कारण निशीथ और विनयपिटक दोनों ही श्ञास्त्रों मे परमल 
की चर्चा विशेषत्रः नहीं है। विनयपिटक में सिंह सेनापति का वर्णन स्वमृत-प्रश्ंसा और परमत-कुत्सा का द्योतक है । 
जैन जास्त्रों सें सिह सेनापति का कहीं नामोल्लेख नहीं है। विनयप्रिठटक के अनुसार सिह सेनापति भगवान्‌ श्री महावीर 
का दृढ़ उपासक था। यत्र-तत्र गौतम बुद्ध की प्रशंसा सुनकर वह भगवान्‌ महात्रीर के निषेध करते हुए भी गौतम बुद्ध के 
पास चला गया । प्रभावित होकर बोद्ध हो गया । भगवान्‌ बुद्ध और भिक्ष-समुदाय को अपने घर भोजन के लिए ले गया ; 
विविध प्रकार के भोजन में मांस की भी व्यवस्था थी। जैन श्रमणों ने नगर में आते-जाते इस बात की आलोचना की 
कि श्रमण गौतम अपने लिए पकाये मांस का भी जान-बूक कर भोजन करता है। यह चर्चा सिह सेनापति के कानों भें भी 
पहुँची । उसने कहा--ये निर्म्रन्थ सदा ही श्रमण गौतम की निन्‍्दा करते रहते हैं ।” इस घटना-प्रसंग से भगवान्‌ बुद्ध 
ने यह नियम वनाया--“जान-वूककर अपने उद्देश्य से बने मांस को नहीं खाना चाहिए। जो खायेगा, उसे दुक्कट् का 
दोष होगा ।* यह विवरण भाव-भाषा की दृष्टि से साम्प्रदायिक रंग से रँगा है; फिर भी ग्रढ़ाई हजार वर्ष पूर्व के 
साम्प्रदायिक मनोभावों का एकरंगा चित्र नो हमारे सामने प्रस्तुत हो ही जाता है। वौद्ध भिश्लु-संघ की मांसाहार- 
परम्परा का भी यह एक ज्वलन्त उदाहरण है । 


संयुक्त अ्रध्ययन 


प्रस्तुत निवन्ध निशीथ और विनयपिटक के संयुक्त अ्रव्ययत का एक प्रकरण-मात्र ही माना जा सकता है। 
दोनों ही शास्त्रों में अ्नेकानेक स्थल हैं, जो हरेक पाठक के चिन्तन को उत्प्रेरित करते हैं। निशीथ की तरह व्यवहार 
सूत्र आदि अन्य छेद-सुत्रों का तुलनात्मक अध्ययन विनयपिटक के साथ हो तो इतिहास और संस्कृति के अन्वेषण में एक 
नया राजमार्ग खल सकता है। ग्राणा है, तटस्थ गवेषक इस ओर ध्यान देंगे। 


ज्ै ज् १०४ 
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बौद्ध धर्म में आय सत्य और भ्अ्टांग मार्ग 


श्री केशवचन्द्र गुप्त, एम०, ए०, एल-एल० बी० 
उपाध्यक्ष, महाबोधि सोसाइटी 


बौद्ध साहित्य का सामान्य अनुगीलत करने वाला पाठक भी वहाँ प्रयुक्त शिक्षाओं के वर्गीकरण और श्रेणी के 
विभाजनकी प्रणाली से प्रभावित हुए विना नहीं रह सकता। निर्वाग के पथ प्र सफजतापूर्वक आगे बढ़ने की प्रक्रिया 
की आज्चर्य जनक व्याख्याएं वहाँ दी गई हैं । उनको सम्यक्तया समभने के लिए राजकुमार गौतम सिद्धार्थ द्वारा ज्ञान-प्राप्ति 
की ऐतिहासिक और मनोवैज्ञानिक भूमिका को स्मरण रखना आवश्यक होगा । उनकी पवित्र आत्मा ने दुःख और झोक 
से परियुर्ण जीवन की कठोर वास्तविकताों के सामने विद्रोह किया। वे प्रयोजनहीन क्रियाकाण्ड के विरुद्ध थे । उनकी 
धारणा थी कि धनिकों और शक्तिशालियों का ऐब्वय उन्हें उस क्षेत्र के निकट नहीं पहुँचा सकता, जहाँ वास्तविक सुख- 
जान्ति का राज्य है। गौतम को ऐसे साधनों और उपायों का आविप्कार करने की तीक़ उत्कण्ठा थी, जिनके &रा मनुप्य 
शोक, कष्ट और दु:खों के जीवन-चक्र से मुक्त हो सके। इस संकल्प से जिज्ञासु राजकुमार के हृदय की गझ्रात्यन्तिक 
उद्दारता प्रकट होती है, जिन्होंने अ्रपने वन्धु-प्राणियों की मुक्ति के लिए सांसारिक ऐब्वर्य और राज-पाट का त्याग 
कर दिया । 

बुद्ध के एतिहासिक अभिनिष्क्रमण की मनोवेज्ञानिक भूमिका थी---सर्वव्यापी मैत्री और करुणा । अ्रहिसा उसका 
मूल खोत था--जिस का अर्थ होता है, किसी भी परिस्थिति में किसी के प्रति शत्रुता न बरतने की सतत भावना । 

बुद्ध की करगा पारमाथिक है--देश-काल से बाधित नहीं है। एक बौद्ध को जिन तीन शरण-स्थलों की खोज 
रहती है, उनमें से एक शरण-स्थल संघ है । इस अनुणासित धर्म-प्रचारकों के संघ का कार्य धर्म (दूसरे गरण-स्थल) के 
सत्यों का प्रचार करना होता है। 


चार ग्रार्य सत्य 


दुःखों को देखकर प्रारम्भ में राजकुमार सिद्धाथे का हृदय द्रवित होता है। ज्ञान प्राप्त होने पर वे दुःख को 
जीवन का मौलिक सत्य स्त्रीकार करते हैं। दुःख को उन्होंने प्रथम श्रार्य सत्य कहा है। आरार्य सत्य का तात्पर्य है--- 
मौलिक अनिवाये सत्य । यदि बौद्ध धर्म इस ग्रनुभूति तक ही सीमित रह जाता तो वह निराज्ावाद का प्रतिपादक-मात्र 
होता। किन्तु भगवान्‌ बुद्ध ने पता लगाया कि दुःखों की वेदना से मुक्लि भी सत्य है--मौलिक और अनिवार्य सत्य है । 
यह आये सत्य है। दुःखों का मूल कारण उतना ही सत्य है जितने कि दुःखमूलक जन्म-मरण के चक्रसे मुक्ति दिलाने 
वाले साधन । 
बौद्ध धर्म की मूलभूत शिक्षाएं इस अनुभूति में निहित हैं, जिसे जीवन के चार आये सत्य--मौलिक अनिवार्य 
सत्य कहा गया है। वे इस प्रकार हैं : 
१. दुःख--कष्ट और शोक, 
7. दुःखका मूल, 
२. दुःख का निवारण, 
४. दुःख-निवारण के उपाय । 
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प्रथम झारय सत्य--दुःख 


दुःख का वास्तविक स्वरूप वया है ? विब्लेषणात्मक चिन्तन और सम्यगू-ज्ञान के द्वारा हमें यह विदित होता 
है कि जीवन में मनुष्य ऐसे शारीरिक और मानसिक अभ्यास एवं विचारों का ग्रहण तथा संचय करता है, जिनमें दुःख और 
बेदना छिपी रहती है । उनके जनक हम स्वयं ही होते हैं। जिस प्रकार कोई ग्रन्थकार अपने ग्रन्थ के एक स्कन्व अथवा 
अध्याय में सापेन्न और विखरे हुए विचारों का संकलन करता है, उसी प्रकार प्रत्येक प्राणी अपने जीवन के स्कन्ध अथवा 
अध्याय में वेढनाओं, ग्रनुभूतियों, स्मृतियों और संस्कारों का संचय करता है। इन सवका समुच्चय ही व्यक्ति का जीवन 
होता है। 

इन समुच्चयों का वाहन केवल देह अर्थात्‌ स्थूल घरीर ही नहीं, अपितु उपादान अर्थात्‌ संस्कार भी होते हैं। 
देह और उपादान उस वृक्ष के स्कन्ध हैं, जिन पर दुःख के फल लगते हैं । 

देह अथवा स्थुल शरीर---१. रूप, २ वेदना, ३. संज्ञा, ४. संस्कार और ५. विज्ञान--इन पाँच के समुच्चय से 
उत्पन्त होता है 

रूप अथवा जगत्‌ का भौतिक स्वरूप चार तच्चों-पृथ्वी, जल, अग्नि (तेज) और वायु, गरीर की पाँच 
इन्द्रियों, लिग-संस्कारों, मनोदशा और ज्ञानेन्द्रियों का समुच्चय होता है । 

इस प्रकार सव प्रकार के घारीरिक और मानसिक दुःख दुःख के अन्तर्गत हैं। उपादानों का संचय जन्म, 
रोग, मृत्यु, शोक, पश्चात्ताप, दुःख, निराणा और वियोग से होता है। अपने प्रवाह में जीवन इन णक्तियों का संचय 
और मंग्रह करता है तथा स्कन्ध अयवा वृक्ष का धड़ निर्माण करता है; उसे ही हम जीवन कहते हैं। साहित्य में 
स्करत्ध उसे कहते हैं, जिमयें'विचारों का संकलन किया जाता है। 


दूसरा आर्य सत्य--दुःख का मूल 


दूसरा आय सत्य है--डुःखों का मूल । दुःखों का मूल कारण तनन्‍हा अथवा तृप्णा है। उसका उद्भव कर्म- 
चेतता' और प्रतीत्यसमुल्ाद' से होता है। कर्म-चेतना का अर्थ होता है--कर्म करने के लिए चैतन्य की उत्कट अभि- 
लापषा | प्रतीत्यसम॒त्याद का अर्थ है--वाह्म विषयों पर निर्भर तृष्णा की उत्पत्ति का कारण । हमें अपने दैनिक जीवन 
में इन्द्रियों के सुखोपभोग की इच्छा होती है, जिससे हममें भव तृथ्णा उत्तन्‍्त होती है। जिस प्रकार हमें ऐन्द्रिय विषयों 
से मुक्ति की तृष्णा (विभव तुष्णा) होती है, उसी प्रकार हम शाइवत जीवन की भी तृप्णा करते हैं । जिस प्रकार हम 
इन्द्रियों की मरीचिका के पीछे दौ ते हैं, उसी प्रकार हम जब पाथिव सुखोपभोग की व्यर्थता समभ जाते हैं तो अलौकिक 
जीवन की ओर दोौड़ते हैं । 


तीसरा झार्य सत्य--निर्वाण 


तीसरा आये सत्य निर्वाण है। यह अनिवार्य सत्य है, जिसका सम्बन्ध उस प्रयत्न से है, जिसे हम जीवन 
। 

यह विवाद का विषय रहा है--क्या निर्वाण सक्रिय दगा है अथवा सम्पूर्ण विनाश की दशशा ? क्‍या वह पूर्ण 
शुन्यावस्था है, अथवा शोक और पुनर्जन्म से मुक्त शाइवत अवस्था ? यदि वह शाइवत आनन्द की सक्रिय दशा है, तो 
निर्वाण की बौद्ध कल्पना भगवद्गीता की ब्रह्म-निर्वाण की कल्पना के समकक्ष ठहरती है। किन्तु बुद्ध ने भाइवत आत्मा 
की कल्पना को स्वीकार नहीं किया, इसलिए कठिनाई उत्पन्न होती है। हु 

महान्‌ बौद्ध दाशनिक कवि अव्वघोष का ग्रभिमत है कि निर्वाण घुन्य अवस्था है--वहाँ अस्तित्व ही असद- 
अवध्चा को प्राप्त हो जाता है। एडबिन ग्ानल्ड ने अपनी कविता में कहा है: ह 
यदि कोई कहते हैं कि निर्वाण का अर्थ नाभ है; 
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ध्पु 


नसे कहो कि वे झूठ बोलते हैं । 
यदि कोई कहते हैं कि निर्वाण का अर्थ जीवन है; 
उनसे कहो कि थे भूल करते हैं । 
वे तहीं जानते कि दीपक टूट जाने के बाद प्रकाश नहीं चमकता 
निर्वाग जीवनातीत और समयातीत झानन्द है ।* 

वास्तव में निर्वाण घुन्य नहीं है, प्रत्युत ऐसी अवस्था है जिसका वर्णन अथवा कत्पना नहीं की जा सकती। यह 
विचार केवल कवि का ही नहीं है। 

महान्‌ पाव्तात्य विद्वान्‌ मेक्‍्स मूलर ने पूर्ण उत्ताह और उमंग के साथ कहा था कि निर्वाण मनुष्य की पूर्ण 
अवस्था है, न कि उसका विलय ग्ववा घुत्यावस्था । वे प्रब्न करते हैं-- क्या जो धर्म हमको शून्यादस्था में पहुँचा देता 
है, वह धर्म जीवित भी रह सकेगा ? 

डा० ओल्डनबर्ग, जो यद्वपि इस निष्कर्ष को स्वीकार करने में हिचकिचाने हैं, फिर भी विपरीत धारणा रखने 
वालों को चुनोती देते हुए कहते हैं--- 

“निर्वाण के विषय में एक विकल्प यह है कि वह शून्य है; और दूसरा विकल्प यह है कि वह सर्वोच्च आनन्द का 
प्रतीक है । दोनों ही विकल्पों के पक्ष में नाना"प्रकार के तर्क दिये जाते हैं । किन्तु मुझे कम आउचर्य नहीं हुआ जब मैंने यह 
पाया कि पूर्ण सत्य न इस विकल्प के पक्ष में है और न उस विकल्प के पक्ष में ।' यह स्पप्ट हैं कि ओल्डनवर्ग पूर्ण नाश के 
सिद्धान्त का समर्थन नहीं करते। 

सुप्रसिद्ध बौद्ध विद्वान्‌ रीस डेविड्स के अनुसार : 

“निर्वाण वह अवस्था है, जिसमें मल और हृदय पाप-पाण से मुक्त हो जाता है, अन्यथा कर्म के महान्‌ रहस्य के 
अनुसार पुनः व्यक्तिगत जीवन धारण करना आवसध्यक हो जाता है।''''' अतः निर्वाण मन की पाप-रहित शान्‍्त दया 
का ही नाम है और उसकी व्याख्या ही करना हो तो पवित्रता' उसका सर्वोत्तम पर्याय हो सकती है । बौद्ध कल्पना के 
अनुसार पूर्ण शान्ति, पूर्ण मंगल और पूर्ण विवेक को निर्वाण कहना चाहिए।" 

बौद्ध धर्म के अधिकारी विद्वान्‌ डॉ० थामस कहते हैं : 

“इस विचार पर चर्चा करना अनावश्यक है कि. निर्वाण का अर्थ व्यक्ति का नाथ होता है। बौद्ध धर्म के 
ग्रन्थों में इस विचार का कहीं समर्थन नहीं मिलता; उनमें उसके वास्तविक अर्थ को प्रकट करने वाली प्रचुर सामग्री है 
और वह यह कि निर्वाण-अ्वस्था में कामनाएं शान्त हो जाती हैं। रीस डेविड्स का भी हमेशा यही श्राग्रह रहा है। उनमें 
बहुघ्रा कामनाओं की तुलना अग्नि से की गई है और कामनाओं को सचेत करना अग्नि में ईघन डालने के समान कहा 
गया है।” 

भारतीय लेखक, जिनमें डा० बी० सी० ला जैसे विद्वान्‌ भी हैं, शून्य को अ्रस्तित्वहीनता का पर्याय नहीं मानते । 
डा० ला० ने अपने कथन को विशुद्धि-मार्ग', 'मिलिन्द प्रइन' और ग्रन्य बौद्ध ग्रन्थों से पुष्ट किया है। हम नि३चयपूर्वक 
यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि यह धारणा सत्य नहीं है कि बौद्ध धर्म निष्कियता, मकारात्मकता अथवा निराआावाद 
का पोषण करता है 

जब हम बुद्ध बब्द का उपयोग करते है, तो हम भ्रान्ति के प्रकट दलदल में फंस जाते हैं। बुद्धत्व का अर्थ होता 
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है, जीवन और उसके व्यवहार के शाइवत स॒त्पों का पूर्ण ज्ञान । बुद्ध ने जगत्‌ को वह मार्ग दिखाया, जिस पर चलकर 
मानवता भ्रम के आवरण को चीर सकती है। उनकी चेतना ने शाइवत ज्योति प्रकाशित की । क्‍या निर्वाण का ग्रे पूर्ण 
ज्ञान के उस दीप का वुझना हो सकता है ? प्रकाश का अन्धकार आर शाब्वत सत्य की चेतना को शाइवत निद्रा मानना 
एक भयंकर विरोधी कल्पना प्रतीत होती है । 

मानवता का उत्थान करने वाली बुद्ध की शिक्षाओं से मेरे विचार की पुष्टि होती है। अहिसा के विकास से ही 
बुद्ध अहेत की अवस्था को प्राप्त हुए थे। क्या यह सब शून्य की प्राप्ति के लिए था ? 

रवीन्द्रनाथ की कवि-प्रकृति ने बुद्ध के जीवन के इस पहलू में अपूर्व प्रकाश की छटा देखी थी और बुद्ध का यह 
पहल हमें श्राकवित करता है। बुद्ध के मानस की इस करुणामूलक प्रष्ठभूमि का, जिसे “ब्रह्म-विहार' कहते हैं, वर्णन करते 
हुए कविवर रवीन्द्रनाथ टैगोर ने कहा है : 

“ब्रह्म-विहार का पाठ कोई प्रवचन नहीं था और न ही नैतिक सिद्धान्तों का सामान्य प्रतिपादन । हम जानते 
हैं क्रि उनके जीवन में बह साकार रूप में विकसित हुआ्ना । सर्वव्यापी सदा जागृत दया की भावता कोई आवश्यकता से 
प्रेरित वस्तु नहीं थी। वह किसी कारण से उत्पन्न नहीं हुई थी। वह मेत्री-भावना थी। वह मानव-चर्चा का विषय नहीं 
थी। वह सत्य के रूप में प्रकट हुई । यह भावना मानवता के कोयागार में सदा-सवेदा सुरक्षित रहेगी। 


चतुर्थ आये सत्य--प्रष्टांग मार्ग 


चतुर्थ आये सत्य है--दुःख-निरोध-गामिनी प्रतिपद्‌ । यह है अप्टांग मार्ग', जो दुःख के निरोध की ओर ले 
जाने वाला मार्ग है। जीवन के भावत्रत सहचर दु:ख का मूल खोत मनुष्य के मानसिक बन्धनों और शारीरिक आ्राकां क्षाओं 
में निहित है। जीवन नाना प्यों और पराइंडियों से यात्रा करता है। आस-पास की कराड़ियों से निरस्तर अपमान और 
आक्रमण होते रहते हैं। जिसमे अ्त्त में पथ दुःखदायी हो जाता है और इस प्रकार पुत: एक नया पथ खुलता है। समस्या 
ऐसा पथ चुनने की होती है, जो यात्री को यात्रा के लक्ष्य तक पहुँचा दे । 
भगवान्‌ बुद्ध ने मानवता के लिए जिस पथ का निर्माण किया है, उसे अप्टांग मार्ग कहते हैं। धम्मपद में कहा 
गया है--जिस प्रकार सत्यों में चार आये सत्य श्रेष्ठ हैं और मनुष्यों में आँखें खोल कर चलने वाला मनुष्य श्रेष्ठ है, उसी 
प्रकार सब मार्गों में अरष्टांग मार्ग श्रेष्ठ है । 
अप्टांग मार्ग में निम्न बातों का समावेश होता है: 
१. सम्यक्‌ दृष्टि--सम्पूर्ण व्यापक अखण्ड दृष्टि और ज्ञान । 
२. सम्यक्‌ संकल्प---मार्ग निर्धारित करने के वाद उस पर चलने का पूरा अपरिवर्तनीय आग्रह । 
इन दोनों का प्रज्ञा अर्थात्‌ विवेक में समावेग होता है 
३. सम्यक् वाचा--सही भाषण, सम्पूर्ण भाषण, अर्थात्‌ हम ऐसा कोई जअब्द न बोलें, जो निर्वाण के आदर्श 
के अनपयुकक्‍्त हो । 
४. सम्यक्‌ कर्मान्त---पूर्ण निर्देशित कर्म । केवल नैतिक सिद्धान्तों के ज्ञान से उस व्यक्ति को कोई लाभ नहीं 
हो सकता, जिसके कर्म धर्म और आादशों के विपरीत हों । 
५. सम्यक्‌ श्राजीवब--अनुचित आजीविका को छोड़ना । 
इन तीनों प्रयत्नों का समावेश शील अर्थात्‌ नैतिक सदाचार में होता है। 
६. सम्यक्‌ व्यायाम--कुशल धर्मों के सिद्धान्त और दृष्टिकोण को व्यवहार में लाने के लिए सम्पूर्ण और 
सही पृरुषार्थ । 
७. सम्यक्‌ स्मृति---सम्पूर्ण एकाग्रता । 
८. सम्यक्‌ समाधि---कामादि भावों से रहित होकर उन आदर्श विषयों पर ध्यान केन्द्रित करना, जो 
निर्वाण-प्राप्ति में सहायक हों । 


अध्याय ] बौद्ध धमं में झा सत्य और श्रष्टांग मार्ग [ €७ 
अन्तिम तीनों का समावेश योग और ध्यान क्री समान समाधि अथवा एकाग्रता की श्रेणी में होता है। 
प॑चशील 


अप्टांग-मार्ग के अनुसरण का व्यावहारिक उपाय है--शील अर्थात्‌ नैतिक नियमों का पालन । इनका भी 
विस्तत वर्णन और वर्गीकरण किया गया है । इनको पंचशील कहा जाता है। यह स्पप्ट है कि शील के झाचरण का सम्बन्ध 
मनुष्य के अपने वन्धुओं के प्रति होने वाले व्यवहार से है। पंचशील के पालन से व्यक्ति को वल और मानसिक सौन्दर्य 
उपलब्ध होता है । इसमे मनुष्य को निरर्थक झआचरणों और बन्धनों से मुक्त होने में सहायता मिलती है। सामाजिक दृष्टि- 
कोण से ये आचार-नियम श्रेष्ठ हैं । यदि समाज का प्रत्येक व्यक्ति उन पर ग्राचरण करे, तो यह पृथ्वी स्वर्ग वन 
सकती है । 

पंचशील इस प्रकार हैं : 

१. मैं किसी प्राणी की हिसा नहीं करू गा--“इसे मैं अपनी साधना का एक चरण स्वीकार करता हूँ । 

२. मैं ऐसी कोई सम्पत्ति प्राप्त नहीं करू गा, जो मुर्के उसके मालिक से न्‍्यायोचित रीति से नहीं मिली होगी 
और इसे मैं अपनी साधना का एक चरण स्वीकार करता हूँ । 

३. मैं काम-विषयक दुराचार नहीं करूगा और इसे मैं अपनी साधना का एक चरण स्वीकार करता हूं । 

४. मैं असत्य भाषण नहीं करू गा और इसे मैं ग्रननी साधना का एक चरण स्वीकार करता हूँ । 

५. मादक पेयों और औषधियों का सेवन नहीं करूँगा और इसे मैं अपनी साधना का एक चरण स्वीकार 
करता हूं 

इस मार्ग की आठ बातों में कितना विवेक छिपा है, यह आसानी से ज्ञात हो सकता है । जब तक मन॒प्य पाथिव 
अस्तित्व के भ्नित्य स्वरूप को सम्पूर्णनया नहीं देख लेगा, तब तक वह मिथ्या कल्पना और अहंकार की भूलभुलैया से 
बाहर नहीं निकल सकता । साथ ही केवल दृष्टि भी कुछ काम नहीं आ सकती, जब तक मनुष्य इन विचारों को व्यवहार 
में नहीं लाता । शील जीवनःका व्यावहारिक मार्ग है। 

मैंने संक्षेप में आर्य सत्यों और अष्टांग मार्ग की चर्चा की है। बुद्ध से पूवकालीन कुछेक भारतीय दर्शन और 
नैतिक भ्राचार-संहिताओं के साथ तुलना करने से पता चलता है कि ये सिद्धान्त भगवदगीता और उपनिषदों में भी 
विखरे पड़े हैं। भक्ति-परम्परा में सृष्टिकर्ता के रूप में ईश्वर को माना जाता है, किन्तु कट्टर वौद्ध मत के अनुसार बुद्ध 
ने ऐसे ईश्वर की सत्ता को मान्यता नहीं दी । 

बुद्ध ने स्पप्ट और प्रभावशाली रूप में उन गुणों का वर्णन किया है, जो मानव की दुष्टि को उन्‍नत कर सकते हैं । 
विदव के किसी भी व्यक्ति के लिए ये चार सत्य और गप्टांग-मार्ग हितकारी हैं। उनके वर्गीकरण का आधार असाधा रण 
है और उनका व्यावहारिक आचरण अवध्य ही मानवता को अन्ध वनाने वाले भ्रम के ब्रावरण को हटा कर मनृप्य को 
मोक्ष की ओर ले जायेगा । 





जेन दर्डान व बौद्ध दर्शन में कर्म-वाद एवं मोक्ष 


डा० वीरमणिप्रसाद उपाध्याय, एम० ए०, डी० लिट, साहित्याचार्य, 
भ्रध्यक्ष-- संस्कत विभाग, गो रखपुर-विश्व विद्यालय 


कर्म-विपाक का सिद्धान्त, सम्पूर्ण भारतीय संस्क्रति (चार्वाक को छोड़कर) और दार्जननिक चिन्तन की मूल 
ग्राधार-भिनि का निर्माण करता है। ऋग्वेद के समय से लेकर उपनिषदों, बुद्ध और महावीर के वचनों तथा उनसे 
विकसित दर्शनों में और सभी आस्तिक सम्प्रदायों में इस सिद्धान्त का विकसित रूप उपलब्ध होता है। अविद्या के हेतु 
कर्म उत्पन्न होते हैं, कर्म संस्कारों के जनक है, संस्कार कामना के हेतु हैं, कामना ही जीवन का ख्ोत और क्रिया का 
द्वार है, और कियाओं से सम्पूर्ण लौकिक विकल्प-जाल ग्रथित होता है । ये सभी विकल्प प्रपञ्च-रूप हैं और प्रपऊूच ज्ञान- 
हेतुक हैं, जो परमतत्त्व (॥950]9(6 ) के यथार्थ स्वरूप को मलिन और आवृत्त कर लेते हैं। अज्ञान से, जो कर्म का ही एक 
विशेष रूप है, असीमित सीमित रूप में प्रकट होता और शुद्ध मलिन रूप में भासित होता है। आाषेदर्शनों और जैन 
सम्प्रदाय में इसी को ही/जीव का बन्ध कहा जाता है। जैन दर्शन कर्म और आत्मिक अ्रवग्रवों के मिथः सम्मिश्रण को ही 
वन्ध रूप मानता है। शव दर्शनों में भी आणव मलों से ही जीव का पद्यु-भाव सम्पन्न होता है। योग दर्शन और सभी 
बौद्ध सम्प्रदायों में एक भव के कर्म दूसरे भव के हेतु माने गए हैं। प्रत्येक भत्र में पूथक्‌ू-पृथक्‌ संस्कार और अविद्या प्रोदु- 
भूत होते हैं । ये संस्कार या उपादान कमंहेतुक हैं। थे भत्र के हेतु हैं ग्रौर जाति को भत्र-प्रत्यव कहा गया है। इस प्रकार 
कर्म ही इस अ्नादि भव-चत्र या प्रपञ्च-जाल के हेतु है । हम यहाँ संक्षेप में बौद्ध और जैन कर्म-सिद्धान्तों के एक्र विशेष 
पक्ष को लेकर उनकी समीक्षा कर रहे है । 


बौद्ध दंत में कमंवाद 


यह ऊपर बताया जा चुका है कि बौद्ध दर्शन कर्म को अनादि भव-चक्र का हेत मानता है। उसने लोक-वैचित्र्य 
का हेतु भी और कुछ न मानकर कर्म को ही मान है। ये कर्म सामान्य रूप से दो प्रकार के माने गए हैं--चेतना या 
मानसिक कर्म (मनस्कार) और चेतयित्वा कर्म, जिसकी उत्पत्ति में मानस कर्मो की अपेक्षा होती है। ये दूसरे प्रकार के 
कर्म कायिक और वाचिक के भेद से दो प्रकार के माने गए है। आश्रय, स्व्रभाव और समुत्थान के विचार से भी विविध 
कर्मो के भेद सम्भव होते हैं। वयुबन्धु क्ृतकर्म और उपचित कर्म में भेद मानते है ।' उन सज्चित कर्मों को ही 'उपचित 
कम कहते हैं, जो अपना फल प्रसूत करना आरम्भ कर देते हैं। बुद्धिपूर्वक किये गए कर्म उपचित कर्म कहे जाते है । 
जो कर्म वियाक-दान में नियत है, वही उपचित होता है; जो कर्म अनियत है, वह उपचित नहीं होता । जो कर्म ग्रसमाप्त 
होते हैं वे उपचित न होकर क्रत कर्म' की संज्ञा से सम्बोधित किये जाते हैं। दूसरे शब्दों में अनियत विपाक कर्म ही करत 
कर्म! कढ़े जाते हैं । 

विश्वद्ध मानसिक कर्म, जिन्हे चेतना कर्म' की रुज्ञा दी गई है, अपने अभीष्ट की प्राप्ति कायथिक और वांचिक 
कर्मो के विना ही कर सकते हैं। मँत्री-चित्त इस मानस कर्म का एक निर्धारक हेतु है। इस चेतना से प्रथक कार्य-विज्ञप्तियाँ 
और वाग-विज्प्नियाँ होती हैं। ये मानस कर्म से प्रथक्‌ उदित नहीं हो सकतीं। क्षणिक चेतना पौन:पृन्येन अ्रभ्यासवक्ष 


१ ग्रभिधर्म कोज्, ४१२० 


श्रध्याय ] जन दर्शन व बौद्ध दर्शन में कमंवाद एवं मोक्ष [ ६६ 


कार्यविज्ञत्ति के समुस्थान द्वारा गुर होतो है। प्रयोग, मौल-प्रयोग, मौल-कर्म पथ ओर प्रृष्ठ--इन चनुविध हेतु-प्रत्यया स 
कर्म की यह गरूता प्राय्त होती है । 

विज्ञप्ति और अविज्ञप्ति के भेद से सभी कर्म दो प्रकार के होते हैं । विज्ञप्ति चित्त की अ्रभिव्यक्ति करती है । 
अ्विज्ञप्ति इसके विपरीत है। विज्ञप्ति और अविज्ञप्ति के भेद से उपर्युक्त कर्म द्विविध पाये गए हैं, जो पुन: कुशल-अकुणल 
के दो स्थूल वर्गों में विभक्त किये गए हैं। व्यक्ति की चित्त-मत्तान और मनःस्थिति के भेद से उसकी अविजप्तियाँ संवर- 
अमंवर आदि रूपों में व्यक्त होती है। 

सभी कर्म अपना-अपना कर्म-फल उत्पन्न करते हैं और ये कर्म-फल लोक-वंचित्र्य के हेतु हैं। सत्वों के कर्म का 
प्रभाव भाजन, लोक की नित्यता, अस्थायिता, सम-विषम परिणाम आदि पर पड़ता है। ये कर्म-फल--कारण-हेतु से 
निवृत्त अधिपति फल, सत्वा-हव्य कुशलाकुशलव्यतिरिक्त 'विपाक-फल, और सभाग' तथा 'सर्वत्रग हेतुओों द्वारा प्रदत्त 
“निष्यन्त फल, तीन प्रकार के होते है । 

नियत कर्म त्रिविध बताये गए हैं--दृप्टर्म वेदनीय, उपपच्य वेदनीय और अपरपर्याय वेदनीय । अनियत कर्म दो 
प्रकार के होते हैं--नियत विपाक और झनियत विपाक । 

स्थविरवादी व्यक्ति की चेतना में ही कर्म का उद्भव मानते हैं । लोभ, दोष, मोह तथा इनके प्रतियोगी अलोभ 
आदि चेतना के निर्मागक तत्त्व (005॥प८॥(४$) हैं । जीवन वस्तुतः इन्हीं में निहित है। संज्ञावेदना और चेतना इन 
त्िविभ प्रक्रियाओं का संघात ही चित्त के रूप में उपलब्ध होता है। यह चित्त (+-चेतना) तीन प्रकार का माना गया 
है--कुशल,' अ्रकुणल और अव्याक्ृत । कर्म भी कुशल-अकुशल आदि भेद से त्रिविध माने जाते हैं। कुशल कर्म शुभ 
विपाक दान में सामर्थ्य रखते हैं । इनके फल जोभन होते हैं। थे कर्म परार्थ और ओआात्मोत्सर्ग की भावना से अनुप्रागित 
होते हैं। प्रथक्‌ जनों के कर्म ही विपाक-दान-समर्थ होते हैं, किन्तु झहेत्‌ के कर्म ऐसे नहीं होते । इसीलिए उनके कर्मों को 
अक्रिय' (अ्रकिरिय) कहा गया है। अ्रकुणल चित्त अशुभ भावनाओं से संयुक्त रहता है और लोभ, दोप, मोह के त्रितय 
में से किसी एक से अवद्य सम्बद्ध रहता है। अव्याकृत (अव्याकत) चिक्त किसी भी प्रकार के विपाक-दान में सामर्थ्य 
नहीं रखता । उसे निविपाक चित्त कहा जा सकता है। यह ग्रहेतुक होता है और लोभ, ग्रलोभ आदि पदविध हेतुओं से 
नियत नहीं होता । चित्त की त्रिविध भूमियाँ (परित्त, महग्गत, लोकुत्त र) स्वीकृत हैं और क्रमेण ये निर्वाग के अधि- 
गम में सहायक होती है। कर्मो के प्रथक्‌-प्रथक्‌ कार्य होते हैं और उन्हीं के अनुसार उनका स्वरूप निर्धारित होता है। ये 
कम हैं---जनक, उपष्टम्भक, उपपीड़ और उपघातक । 

संक्षेप में यह बौद्ध दृष्टिकोग से कर्मो का स्वरूप और उनका वर्गकिरण है । 


जन दर््ान में कमंवाद 


जैन विचारधारा में आत्मा या जीव अपने वास्तविक रूप मे अत्यन्त विमल और ज्ञान-स्वरूप होता है, जो 
अनेक आखवों और मलों से संयुक्त होकर विभिन्‍न रूपों में अनुभव श्र व्यवहार का विषय वनता है। कर्म-पद्‌गल जीव 
के कपाय स्वरूप से नियत होते हैं और कर्म-पुदूगल कपायों का स्वरूप निर्धारित करते हैं । कर्म-पदूगल और जीव का यह 
सम्बन्ध ग्रनादि काल से प्रवाह रूप में चला आ रहा है । 

यथार्थवादी और अनेकान्तिक विचारधारा रखने के कारण जैत व्यवहारत:ः लब्ध सत्य पर भी विश्वास रखते 
हैं । पुदूगल और उनके धर्मों (70065 0 पृषआ।55) को व्यवहार में तद्रप और अतद्प दोनों माना गया है और 
इस प्रकार एकता और भिक्नता के सहव्यापी सिद्धान्त (0०॥9४-०प्राग-0शिध्य०6) का प्रतिपादन किया गया है। 
ग्न्‍्य दर्शनों के विभिन्न दृष्टिकोणों का अतिक्रमण करते हुए जैन यह मानते है कि जिस प्रकार दूध में पानी मिल जाता 
? द्रष्टव्य, आचार्य नरेन्द्रदेव, बौद्ध धर्म दर्शन, पृ० ५५०-५७७; अ्रभिवर्म कोश, कोशस्यान, ४ 
२ इसे 'शोमन' भी कहते हैं 


१०० ] ग्राचाय श्री तुलसी प्रभिनन्‍दन यत्थ [ चतुय्र 


है, उसी प्रकार कर्म-युदगलों के विभिन्न अवयव जीव के स्वरूप से संयुक्त हो जाते है और इसी रूप में उसका बन्ध 
व्यपदिष्ट होता है। जीव की अवगाहना तदाश्षयी भूत देह के परिणाम के साथ-साथ संकुचित होती है और विकास को 
प्राप्त होती रहती है। जब जीव का स्वरूप आखवों और कषायों से इतना वासित हो जाता है कि वह अपने पूर्व स्वरूप 
में मृहीत नहीं हो सकता, लो कर्म-पुदूगल के अ्रवयव उसके (व्यवहारत: उपलब्ध ) स्वरूप से सम्मिश्चित होकर गृहीत होते 
हैं। यही उसका बन्ध है । इसी रूप में कर्म और जीव का तादात्म्य भी सम्भव होता है। जबकि बौद्ध अमूते विज्ञान पर 
मृर्त कर्म का ग्रावरण स्वीकार न कर उसे अमूर्त अ्विद्या और वासनाओं से उपप्लुत हुआ मानते हैं, जैन अमृर्त 
आत्मा पर मूर्त कर्म के कपायों का आवरण (या उनके ग्रवथवों का मेलन) स्वीकार करते हैं, क्योंकि वे व्यवाहरत: 
उपलब्ध जगन्‌ के अस्तित्व का बौद्ध योगाचारियों की भान्ति निषेध नहीं करते। उनका अभिप्राय है कि व्यवहारतः 
उपलब्ध मलों से अमूर्त आत्मा ग्रस्त हो सकता है; क्योंकि दोनों व्यवहार के स्तर पर एकत्र उपलब्ध होते हैं। जैन दर्शन 
पूर्णतः अनेकान्तवादी और स्पाद्वादी है; अतः वह कर्म को पुदुगल रूप और आत्मा (जीव) से उनके वन्ध-क्षण में संयुक्त 
होने वाला मानता हैं । इसी दृष्टि से जीव का कार्मण घरीर सम्भव होता है। इस प्रकार कर्म-पुद्गल आत्मा की विमल 
प्रवृति को मलिन वना देते हैं। जो कर्म-पुदूगल उसके ज्ञान तथा दर्शन को आवृत कर देते हैं, वे क्रश: ज्ञानावरण' और 
दर्शवावरण' की संता प्राप्त करते हैं। कर्म-पुद्गल का वह रूप, जो स्व्राभाविक आनन्द को रोककर भौतिक सुखों और 
वेदना की प्रसूति करता है, वेदनीय कर्म कहा जाता है। जो कर्म-पुदूंगल आत्मा के चरित्र-गृुण और श्रद्धा-गुण को 
आवृत करते हैं, वे 'मोहनीय-कर्म' कहे जाते हैं। कर्म का जो रूप, अनन्त आयुष्य को सीमित कर देता है, आयुप्य कर्म' 
कहलाता है और देह-विहीन तत्त्व को देहधारी बनाने वाले कर्म नाम-कर्म की संज्ञा से व्यवहत होते हैं । उच्च-नीच गे,त्र 
को प्राप्त कराने वाले कर्म यदि गौत्र कर्म' कहे जाते हैं, तो जीव की अनन्त शक्तियों को रोकने और धन, सुख इत्यादि 
के उपभोग में झ्नन्तराय-रूप झ्राने वाले कर्म अन्तराय कर्म” कहे जाते हैं। इन अष्टविध कर्मो* के अनेक भेदोपभेद भी 
जनागमों में वणित हैं ।/ किन्तु स्थानाभाव के हेतु से उनके बारे में कुछ कहता यहाँ शक्‍य नहीं है। 

जीव कर्म से किस प्रकार सम्बद्ध होता है--इसकी जैन दर्शन में पाँच अवस्थाएं बताई जाती हैं--औदयिक 
ओऔपशमिक, क्षायिक, क्षायोपसिक और पारिणामिक ।* इनमें से अन्तिम भ्रवस्था ही जीव का वास्तविक स्वरूप है, जो 
ज्ञान से न तो ग्त्यन्त भिन्‍न ही है और न नितान्‍्त अभिन्न भी ।* जेब भाव जीव की विभिन्न स्थितियाँ हैं, जो कर्म 
से उसके सम्बन्ध हो जाने के हेतु होती हैं। औदबिक भावों में जीव कर्म के अवयवों से पूर्णतः ग्रस्त रहता है, किन्तु शेप 
अवस्थाएं ऐसी नहीं होतीं। जब कर्म कित्राणीच नहीं रहता, तो उस अवस्था को औपशमिक भाव कहते हैं । कर्म विषयों 
का जब नितान्‍त क्षय हो जाता है तो वही क्षायिक'भाव कहलाता है। यही जीव के बन्ध-विगम रूप मोक्ष की अवस्था है। 
क्षायोपञ्ममिक भाव में इन दोनों भावों का सम्मिश्चित रूप होता है। इससे कुछ कर्म निरुद्ध हो जाते हैं और कुछ वर्तमान 
रहते हैं । 


जन दर्शन में मोक्ष 
जैन दर्मन यह मानता है कि कर्मों के वन्‍्ध होने के पदचात्‌ व फल-प्रसूति के पूर्व कुछ समय तक वे अक्रिय 
रहते हैं। यह समय उनकी जब्दावली में अबाधाकाल' कहा जाता है। इस अबाधाकाल के विगत हो जाने पर वे फल- 


१ तत्त्वार्थाधिगम सूत्र, ८-४, तथा व॒त्ति 

२ देखिये-..वही, ८५ तथा वृत्ति 3 एिा+ चिबाशग तशाधा३, 509965 ॥ | ?॥0509॥/ 9. 2336, 

३ जन विचारधारा में धात्मा या जीव के स्वरूप के विस्तृत बिबेचन के लिए, द्रष्टव्य, समयसार, [मूर्ति देवी जैन प्रन्य 
माला सीरीज में प्रकाशित 

४ तत्त्वा्थ सूत्र, २१ 

५ देखिए--सर्ववर्शन संग्रह, ११६ में उद्धत वाक्य 


भ्रैध्याय .] जन दर्शन व बौद्ध दर्शन में कमंवाद एवं मोक्ष [ १०१ 


प्रभवार्थ उदय की अवस्था में आते हैं। उनका यह उदय फल-विपाक की अवस्था तक रहता है और इसके पच्चान्‌ वे 
ग्रात्मा से विलग हो जाते है । जन दर्शन में कर्म ग्रहण करने वाले जीव के परिणाम, आखब कहे जाते है । इनका निरोध 
ही 'संबर के नाम से वहाँ व्यपद्दिप्ट हुआ है । आखब ही भव का हेतु है और संवर ही मोल्ष-प्राप्लि का प्रमुख कारण है। 
एन्द्रियिक विषयोपभोग की प्रवृत्तियों का निरोध ही संवर है। संवर द्वारा थात्मा में प्रवेश पाता हुआ कर्म निरुद्ध हो 
जाता है । अतः संवर द्वारा उनका निरोब कर, मन, वचन और झरीर की शुभ प्रवृत्ति द्वारा लगे हुए कर्मो का विच्छेद 
कर समस्त सांसारिक क्लेझों से आत्मा का मोक्ष सम्भव होता है। जो कर्म का उपचय आत्म-स्व॒रूप में समाविष्ट रूप मे 
गृहीत हुआ था, उसकी तप के ढारा निर्जरा (जला देना) तथा मानसिक, वाचिक और का्यिक प्रवृत्तियों की गुप्ति और 
पाँच महाब्रत आदि से संवर करना--ये ही जैन दर्शन में जीव के वन्ध-विगम रूप मोक्ष की प्राप्ति के प्रमुख देतु-भूल है 
इनके सम्यक्‌ अ।चरण करने पर मोक्ष प्राप्ति हो सकती है । 

जैन अहंत' का सिद्धान्त भी इस संवर और निर्जरा की कल्पना से अति निकट रूप से सम्बद्ध है। अ्रहत्‌ू अपनी 
सभी इच्छाओं को जला कर क्लेग सहन करते हुए सम्पूर्ण सांसारिक कामनाओं, कर्मों, सुख-दुःख, तृष्णा, आदि का क्षय 
कर परम पद को प्राप्त करते हैं और निर्वाण लाभ करते हैं ।* 

इस प्रकार जैन दर्शन संवर के साथ-साथ कर्मो के क्षय पर विशेष बल देते हुए नि्जरा तत्त्व को इसके क्षय का 
प्रधान कारण बतलाते हैं। जैन योग का इस दृष्टि से बड़ा ही महन्व है। यह जैनियों के आचार, चारित्रिक शुद्धि और 
सावना की पवित्रता का द्योतन करता है । 


एक समीक्षा 


बोद्धों का कर्म सिद्धान्त यद्यपि पृथक्‌ रूप मे उदित हुआ, तयापि वह जैन सिद्धान्तों से बहुत विलग न रह सका। 
वहाँ यद्यपि कर्म-विपाक का सिद्धान्त जनों से कुछ पृथक्‌ रूप में निबद्ध हुझ्न, तथापि लक्ष्य से एक होने के कारण वह बहुत 
कुछ समान रहा। 

ऊपर यह बताया जा चुका है कि जैन कर्म-पुद्गलों के अवयवो के जीव के साथ अविभागापन्न रूप में अतस्थान 
को ही बन्ध के नाम से व्यपर्दिप्ट करते है । बोद्ध भी भंगान्तर या उकयस्तर से इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन करते है । 
'द्राइमाडग प्रतोत्यसमुत्पाद के सिद्धान्त के मूल में कर्मवाद का सिद्धान्त ही प्रतिष्ठित है, जिसके निमित्त से सम्पर्ण भव- 
चक्र, पुनर्जन्मादि की व्यवस्था ओर लोक में विचित्रता सम्भव होती है। क्लेश और कम से बँधा हुआ दिज्ञान-सन्तान पर- 
लोक की यात्रा करता है और इस प्रकार स्कन्‍्वों से पृथक्‌ रुप में अपने विश्ुद्ध विज्ञान में प्रतिष्ठित नहीं होता । हीनया- 
नियों का शमथ-दान गौर उनकी अरहत्‌ कल्पना इस जैन विचार से कदापि अप्र भावित नहीं मानी जा सकती । इन्द्रिय-निरोध 
और सामाजिक भअ्रवस्थाओं के प्रति उपेक्षा तथा प्राचीन बोद्धवाद में समाधियों और शमथ का निवेश आदि बाते स्पष्ट 
रूप से जेनों की देन ही है और इस दृष्टि से दोनों की विचारधारारों में पर्याप्त साम्य ही है । 

जैनो और वोढ़ों के कर्म-सिद्धान्त की तुलना करने पर यह ज्ञात होता है कि यदि जन कर्म को पुदूगल रूप मानते 
थ और उसके अवयवों का अमूर्त जीव से सम्बन्ध मानते थे तो बौद्ध इस विचार से कदापि सहमतन थे। कर्म के ऐसे 
अ्वयवादि की कोई सुफुट कल्पना बौद्धवाद में दृष्टिगत नहीं होती । साथ ही अमूर्त विज्ञान का मुर्त कर्मावेयवों के साथ 
वहाँ सम्बन्ध भी लक्षित नहीं किया गया है । जहाँ तक कर्मो के स्वरूप और वर्गीकरण का प्रश्न है, जन और बोद्ध दोनों ही 
परम्पराओं में कर्म को विचारधाराएं पृथक्‌-पृथक्‌ रूपों में पल्लवित हुई हैं और उनका भिन्‍न परम्पराओं में विकास हुआ । 
कर्म और मोक्ष के सम्बन्ध पर यह वौद्ध और जैन सम्प्रदायों का एक सादृश्य दिखला कर अब हम अपने इस लघु लेख को 
समाप्त कर गे। 


१ सर्वदशेनसंग्रह, पु० ८० 
२ देखिये बही, पृ० ८१ 


जा 
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परवर्ती बौद्ध साहित्य (महायान ) में कर्म और क्लेशों के क्षय से मोक्ष की उपपत्ति स्वीकार की गई है । जब 
अझ्ेष कर्म बासनाएं लुप्त हो जाती हैं, अविद्या और संस्कार भी निःशेष रूप से क्षपित हो जाते हैं, रागादिक भी गान्त हो 
जाते हैं, तृष्णा का पुनः उदय नहीं होता और सभी क्लेश और मोह उच्छिन्न हो जाते हैं, तब विश्ुद्ध विमल ज्ञान-रूप 
बोधि-स्वरूषिणी प्रज्ञा का, पुण्य सम्भार (पञज्च-पारमिताओं, दान, जील आदि के ) उपचय (अभ्यास) से उदय होता है 
झौर परम सूख, शान्ति और झानन्द रूप निर्वाण का उदय होता है तथा सभी प्रकार के कक्‍्लेद्रावरण ओर न्ेयावरण का 
भी प्रहाण हो जाता है। इस दृष्टि से भी बौद्ध दर्शन और जैन दर्शन में कर्म तथा मोल के विषय को लेकर पर्याप्त विचार- 
सादृश्य लक्षित होता है। 





भारतीय और पादठचात्य दर्दान 


प्रो+ उदयचनर्द्र जेन 
हिन्दु-विश्वविद्यालय, काशी 


भारत पुरातन काल से ही धर्म तथा दर्शन-प्रधान देश रहा है। इस देश के ऋषि-मह॒षियों ने समरत भूमण्डल को 
ग्रलौकिक ज्योति तथा दिव्य ज्ञान दिया है। इस भूमएडल पर सम्यता का जो विस्तार हुआ है, उसका श्रेय भारत को ही 
है। मनु ने कहा है-- 


एतहुश.. प्रसतत्य सकाशादग्रजन्मन: । 
स्व॑ सव॑ चरित्र शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां सर्वभानवा: ॥ 

अर्थात्‌ इस देंश के अग्रजन्मा ब्राह्मणों से पृथिवीतल के समस्त मानवों ने अपने-अपने चरित्र को सीखा । मनुष्य 
की विचार-शक्ति का जितना भी विकास हुआ्ना है, उसका प्रधान कारण दर्शन ही है । विवेकशील प्राणी होने के कारण मनुष्य 
प्रत्यक कार्य या बात में अपनी विचार-शक्षिति का उपयोग करता है। इस प्रकार प्रत्येक मनृष्य का दर्शन होता है, जो 
उसके जीवन के साथ सदा सम्बन्धित रहता है। मनुष्य और पश्नु में अन्तर केवल दर्शन का ही है। यद्दि मनुष्य में से दर्शन 
को निकाल दें, तो मनृप्य मनुप्य न रहकर निरा पश्चु रह जाएगा। 

यद्यपि प्रत्येक मनुष्य का अपना दर्शन होता है, फिर भी वह इस बाल से अनभिन्न रहता है कि दर्शन क्या है ? 
दर्शन का अर्थ होता है--दृश्यते भ्रनेन इति दर्शनम्‌; अर्थात्‌ जिसके द्वारा देखा जाए वह दर्णन है। क्या देखा जाय ? वस्तु 
का यथार्थ स्वरूप । जीवन क्या है, आत्मा है या नहीं, हम कहाँ से आए है, इस जगत्‌ का स्वरूप क्या है, इसका कोई कार्ता 
है या नहीं, ईश्वर का गअ्रस्तित्व है या नहीं, जीव घरीर के साथ ही समाप्त हो जाता है या उसका पुनजन्म होता है 
इत्यादि बातों पर विचार करना दर्शन का काम है। दर्शन के साथ 'घास्त्र' बब्द भी लगा हुआ है । थास्त्र और विज्ञान 
का अर्थ एक ही होता है। दर्शन-बास्त्र इस संसार से सम्बन्धित सव बालों का वेज्ञानिक अध्ययन करता है। यहाँ के मह- 
वियों ने अपने दिव्यज्ञान से जिस वस्तु-तत््व का साक्षात्कार किया, वही दर्शन के नाम से प्रसिद्ध हुआ है । भारतीय दर्शन 
का एक निदिचत उद्देश्य है, जिसकी प्राप्ति के लिए वह प्रयत्नशील रहता है तथा उसकी प्राप्ति के उपाय भी बतलाता है। 
संसार में चार बाते ऐसी हैं, जिनको प्राप्त करना पुरुष का कर्तव्य हो जाता है । नाम भी उनका पृरुपार्थ है। पुरुष का झर्थ 
अर्थात्‌ प्रयोजन । धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष ये चार पृरुषार्थ कहे गए है। इनमे से मोक्ष या मुक्ति उत्कृष्ट पुरुषार्थ है। 
इस संसार में समस्त प्राणी झाध्यात्मिक, आधिदेविक और आधिभोतिक--इन तीन प्रकार के दुःखों से सदा सतप्द रहते 
हैं। इन दु:खों से छुटकारा कैसे मिले, इसका उपाय 'दर्शन' वतलाता है। दुःखों से छूटना ही पुरुष का श्रन्तिम लक्ष्य है और 
इस लक्ष्य की प्राप्ति कराना दर्शन का काम है। इसलिए दर्घन-यबास्त्र मोक्ष-भास्त्र' भी कहलाता है । 

पाइचात्य परम्परा में द्शन-्थास्त्र को 'फिलासॉफी' (0॥॥050/9॥9 ) कहते है । यह थब्द दो ग्रीक घब्दों के 
मेल से बना है : फिलास (प्रेम ) तथा सोफिया (विद्या )। इसका अर्थ हुआ--विद्या का प्रेम या अनुराग । इस भूमण्डल पर 
ग्रनेक विचित्र-विचित्र पदार्थ देखने में गाते है । उनको देखकर यह जिज्ञासा होती है कि यह क्या है। बस इसी जिज्ञासा 
की पूर्ति के लिए पश्चिम में फिलांसाफी का उदय हुआ हे। ग्रीक दाशनिक प्लैटो ने कहा हे--फिलांसॉफी का उदय आइचय 
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से होता है। इतने से ही यह पता चल जाता है कि फिलाँसॉफी और दशन के अर्थ में कितना भेद है। पद्चिम में फिला- 
सॉफी का न तो कोई लक्ष्य है, और न उस लक्ष्य की प्राप्ति के साधन । फिलॉसाँफी का काम कुछ विद्वानों का मनोविनोद 
मात्र है, इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं । किसी को कुछ जिज्ञासा हुई; उसकी शान्ति के लिए कुछ तर्क-वितर्क कर लिया ; 
इलने मात्र से ही फिलासॉफी का काम पूर्ण हो गया । परिचम में धर्म तथा दर्शन में कभी सामझ्जस्य नहीं रहा। इसके 
विपरीत कभी दर्श्षन का प्राधान्य रहा, तो कभी धर्म का और ऐसा होने से एक दूसरे का सहायक न होकर प्रत्युत घातक 
ही हुआ है | पश्चिम में मध्य युग में धर्म का प्राधान्य था । उस समय ईसाई धर्म के सम्प्रदाय ने दर्शन का गला घोंट डाला। 
ग्रव यद्यपि धर्म का प्राधान्य नहीं है, परन्तु दर्शन का भी उतना महत्त्व नहीं रहा; क्योंकि विज्ञान ने धर्म तथा दर्शन दोनों 
पर अधिकार कर लिया है। आरम्म में दर्शन के अन्तर्ग त विज्ञान भी आता था। लेकिन अब पाइचात्य देशों में दर्शन से 
विज्ञान को पृथक्‌ कर दिया गया है। इसके अतिरिक्त पश्चिम में दर्शन का धाराप्रवाह रू से कोई क्रमिक विकास नहीं 
हुप्ना है। वहाँ जितने भी दार्शनिक हुए, प्राय: उनका दर्शन पृथक्‌ पृथक्‌ रहा है। एक दार्शनिक के विचार प्राय: उसकी मृत्यु 
के साथ ही सीमित होकर रह गए। ऐसा बहुत कम देखने में आया है कि एक दार्शनिक के विचारों को दूसरे दार्शनिक ने 
श्रागे बढ़ाया हो । यद्यपि उक्त बात का सर्वथा अभाव नही है। 

भारतीय दर्शन में यह वात नहीं है । यहाँ दर्शन के अनेक समुदाय हैं और प्रत्येक समुदाय के विकास में सँकड़ों 
व्यक्तियों का हाथ रहा है। यहाँ किसी व्यक्ति ने अपना पृथक्‌ दर्शन नहीं बनाया, किन्तु पूर्व परम्परा से आागत दर्शन में 
अपने विचारों को मिलाकर उस दर्शन के विकास में पूर्ण सहयोग दिया है । यहाँ धर्म तथा दर्शन में कभी विरोध नही रहा 
है। प्रत्युत दोनों के सामञ्जस्य ने परस्पर की उन्नति में बड़ा सहयोग प्रदान किया है। भारतीय दर्शन धर्म के सिद्धास्तों 
को तर्क की कसो्टी पर कसने से घबड़ाता नहीं है, अपितु ईश्वर जैसे विषय पर भी अपना स्वतस्त्र विचार प्रगट करता 
है। भारतीय दर्शन की दृष्टि सदा व्यापक रही है। पारचात्य दर्शन की अपेक्षा भारतीय दर्शन अधिक व्यावहारिक तथा 
सुव्यवस्थित है । 


पादचात्य दर्शन का श्रेणी-विभाग 


तत्त्व-मीमांसा ()४७७०॥५४५०5 )--इसमें भौतिक तथा मानसिक पदार्थों के श्रस्तित्व के विषय में विचार 
किया जाता है। कुछ लोग केवल भौतिक पदाथों की ही सत्ता मानते हैं । ये लोग भौतिकबादी कहलाते हैं | अन्य लोग 
केवल मानसिक पदार्थों की ही सत्ता मानते हैं। ये प्रत्यववादी कहलाते हैं । कुछ लोग भौतिक तथा मानसिक दोनों पदार्थों 
की स्वतन्त्र सत्ता मानते हैं । ये दंतवादी कहलाते हैं । इन सव वादों का विस्तृत विचार तत्त्व मीमांसा में किया गया है । 

प्रमाण-मीमांसा (£[४४४॥0]089 )--इसमें ज्ञान की विवेचना की जाती है। ज्ञान का स्वरूप, ज्ञान वी 
मीमांसा, ज्ञान का प्रामाण्य, सत्यासत्य का निर्णय आदि विषयों पर गम्भीर विचार प्रमाण-मीमांसा में किया जाता है। 
कुछ पदार्थ अनुभव के द्वारा जाने जाते है। इन को अनभवजन्य (8 90४९८४07) कहते हैं) कुछ पदार्थ अनुभव में 
अगम्य हैं । इनको प्रायमनुभव (4 ॥707) कहते हैं । इनका विचार भी प्रमाण-मीर्मांसा में किया जाता है । 

तर्कथास्त्र (.080) --यह्‌ विचारों का विज्ञान है। इसमें विचार के उन नियमों का प्रतिपादन किया गया है 
जिनका पालन करने से हम विचारों में सत्यता की प्राप्ति कर सकते हैं और अपने विचारों में से गलतियों को दूर कर 
सकते हैं । ः 

आचार-मीमांसा (£/70$ )--मनुप्य का आचार-व्यवहार कंसा होना चाहिए, कंव्य क्या है, अ्रकर्तव्य क्या 
है, इत्यादि आचार-यास्त्र सम्बन्धी सिद्धान्तों का विस्तृत प्रतिपादन आचार-मीमांसा में किया गया है । 

सोन्दर्य-णास्त्र (£9॥6॥05 )--सुन्द रता की तात्तविक व्याख्या क्या है, किसी वस्तु को सुन्दर मानने का कारण 
क्या है, सौन्दर्य का मापदण्ड क्‍या है इत्यादि सौन्दर्य सम्बन्धी सिद्धान्तों की सैद्धान्तिक चर्चा सौन्दर्य-शास्त्र में की गई है । 


है. श0०४0॥9 96६85 ॥] ४०ाएंश'« 
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तर्क-शास्त्र, आचार-शास्त्र और सोन्दर्य-शास्त्र ये तीनों मिलकर 'सत्यं, शिवं, सुन्दरम' की ताच्चविक व्याख्या करते हैं । 

मनोविज्ञान (?5५०॥०089५ )--इसमें मन की विभिन्‍न प्रक्रियाशों का अव्ययन किया जाता है। मन का स्वरूप 
क्या है, मन में विचार-शक्ति, इच्छा-शक्ति और क्रिया-शक्ति का प्रादुर्भाव किस प्रकार होता है, शरीर और मन में क्रिस 
प्रकार का सम्बन्ध है, बाह्य चेप्टाओं के द्वारा आान्तरिक भावों का ज्ञान कैसे किया जाता है इत्यादि मन से सम्बन्ध रखने 
वाली समस्त वातों का विस्तृत विवेचन मनोविज्ञान में मिलता है। वर्तमान में यह विज्ञान जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में अपने 
प्रयोग कर रहा है। 


भारतीय दर्शन पर कुछ आरोप 


कहा जाता है कि भारतीय दर्शन निराशाबादी है, क्योंकि भारतीय दर्शन संसार का वह नग्न दृष्य उपस्थित 
कर देता है, जिससे कि मानव को संसार में कुछ सार प्रतीत नहीं होता है। यह झारोप यथार्थ बुद्धि के अभाव में ही 
सम्भव हो सकता हैँ। क्या यह कहना निराज्ञावादिता है कि संसार दुःखों से भरा है तथा जितने भो सुख है वे दु.खो से 
मिश्रित है ? यदि भारतीय दर्शन संसार को असार और दुःख पूर्ण बतलाता है, तो वह दुःखों की निवृत्ति का मार्ग भी 
वतलाता है। मोक्ष के आनन्द की या ब्रह्मानन्द की प्राप्ति भी उसी के द्वारा होती है। कहा है--आननदं ब्रह्मणो रूप॑ 
तच्च मोक्षेडभिव्यज्यते ; ग्र्थात्‌ आनन्द ब्रह्म का स्वरूप है और वह मोक्ष मे मिलता है। संसार का झानन्द तो नकली 
आनन्द है। असली ग्रानन्द मोक्ष है और वही अमृत है। कहा है--भूमं॑व सुख नाल्‍पे सुखमस्ति । याज्वल्क्य ऋषि की 
पत्नी मैत्रेयी का कथन है--प्रेनाहूं नामृता स्यां किमहू तेन कुर्याम्‌; अर्थात्‌ जिसके द्वारा मुर्के अमृतत्व की प्राप्ति न हो 
उससे मुझे क्या करना है। मंत्रेयी उस अमृतत्व के सामने ससार के सारे पदार्थों को तुच्छ समझती है। नारद मुनि 
सनतकुमार के पास आकर कहते हैं कि मैंने समस्त विद्याओं का अध्ययन कर लिया है, किन्तु इससे मु के कुछ भी सन्‍्तोष 
नहीं हुआ । अ्रव मुझे अध्यात्म विद्या की शिक्षा दीजिए; क्‍योंकि झ्रात्माकों जानने वाला जोक समुद्र से पार हो जाता है।' 

इस प्रकार यदि भारतीय दर्शन संसार को दुःख-बहुल बतलाता है, तो उसकी निवृत्ति का उपाय भी वतलाता 
हैं। इस कारण वह निराशावादी कंसे सिद्ध हो सकता है। पास्चात्य दर्शन में यह बात नही है। वहां दु:ख की सत्ता तो 
बताई गई है, परन्तु उसकी निवृत्ति का कोई उपाय नहीं बताया गया है, प्रत्युत दुःख को स्थायी माना गया है। इस दृष्टि 
से भारतीय दर्शन निराबणावादी न होकर पाउचात्य दर्शन ही निराशावादी ठहरता है; क्योकि वहाँ मनुष्य अपने प्रयत्न 
द्वारा दुःख से नहीं छूट सकता । 

भारतीय दशेन पर दूसरा दोषारोपण यह है कि त्याग की एवं संसार से विरक्ति को शिक्षा देने के कारण वह 
अकरमंग्य है। यह ठीक है कि भारतीय दर्शन निवरत्ति की शिक्षा देता है, परन्तु साथ में वहां सत्प्रवुत्ति की शिक्षा भी दी 
गई है। मे 

भगवदगीता में योग द्वारा कर्म मार्ग और त्याग मार्ग का साम>जस्य किया गया है। योग का प्र हे---ईइवर के साथ 
तादात्म्य । यह तादात्मय कर्म से, ज्ञान से, ध्यान से तथा भक्ति आदि से भी हो सकता है। वहाँ कर्म को निष्काम कर्म के 
रूप में बतलाया है--क्मंण्येवाधिका रस्ते मा फलेष कदाचन । इस प्रकार भारतीय दर्शन को भ्रकर्मण्य कहना तर्क॑संगत 
नहीं है । 


भारतोय दर्शन की. विद्ेषताएं 


न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, मीमांसा, वेदान्त, जैन, बौद्ध और चार्वाक--ये भारतीय दर्शन के प्रमुख मत हैं । 
चार्वाक को छोड़कर सभी भारतीय दर्शनों की सबसे बड़ी विशेषता है--लक्ष्य का अस्तित्व । उनका एक निश्चित लक्ष्य 
है, जिसकी प्राप्ति के लिए वे निश्चित साधन भी वतलाते हैं। वह लक्ष्य है--मोश्ष या मुक्तित। यद्यपि मुक्ति के स्वरूप के 





१ तरति झोकमात्मवित्‌ 
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विपय में दार्शनिकों में भेद है, तथापि मोक्ष नाम की वस्तु में सबका मतेक्‍्य है। उस मोक्ष की प्राप्ति के लिए यद्यपि 
विभिन्‍न दार्शनिकों ने विभिन्‍न मार्गों को बतलाया है, तथापि उन सबका लक्ष्य एक ही है। विभिन्‍न मार्गो को बतलाने में 
कोई विरोध भी नहीं झ्ाता है, क्योंकि एक ही स्थान पर कई मार्गो से पहुँचा जा सकता है । 

यहाँ धर्म तथा दर्शन में सदा से ही घनिष्ठ सम्बन्ध रहा है, क्योंकि दोनों का लक्ष्य एक ही है। दर्शन-दास्त्र 
के द्वारा धामिक तन्‍्चो का निर्णय होने के कारण धामिक नत्त्वों की सुदृढ़ नींव दर्शन ही है। भारतीय दर्शन की धारा 
वदिक काल से अविच्छिन्नरूप से प्रवाहित होती चली झा रही है। यहाँ दर्शन की उन्नति और विकास किसी व्यक्ति 
विशेष के कारण नही हुआ है, किन्तु पूर्व परम्परा से आगन सिद्धान्तों को आगे होने वाले महियों ने वृद्धिगत किया है। 
यहाँ का दर्शन-शास्त्र बहुत ही स्वतन्त्र, लोकप्रिय तथा अध्ययन का विद्विष्ट विषय रहा है। साथ ही अधिक व्यावहारिक 
तथा सुब्यवस्थित भी है। भारतीय दर्शन सदा ही उदार, व्यापक तथा विवेचनात्मक रहा है । 

यहाँ के दर्शन पर दूसरे ढेगों के दर्शन का कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ा है। प्रत्युत यहाँ के दर्शन ने दूमरे देशों के 
दर्शन पर ही अधिक प्रभाव डाला हैं। यूनानी दार्शनिक पाइथेगोरस के धर्म, रेखागणित तथा दर्शन पर--विशेषरूष से 
अहिसा, पुनर्जन्म आदि के सिद्धान्तों पर भारतीय दर्जन का प्रभाव स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है | सूफी दार्णनिकों पर वेदान्त 
तथा नन्त्र का प्रभाव पड़ा है। दाराशिकोह ने उपनिषदों का फारसी भाषा में अनुवाद कराकर वितरित किया। फिर 
फारसी से लैटिन भाषा में अनुवाद हुआ, जिससे यूरोपीय दार्शनिक बहुत ही प्रभावित हुए । जमंनी के सुप्रसिद्ध दार्शनिक 
शोपेनहावर ने उपनिषदों से प्रभावित होकर कहा था कि उपनिषद्‌ मेरे जीवन में सन्‍्तोष देने वाले रहे हैं, और मेरी मृत्यु 
में भी सनन्‍्तोष देने वाले होंगे । 

ऐप 4 
जन दद्ान 

भारतीय दर्शन में अपने विपुल साहित्य एवं महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों के कारण जेन दर्शन अश्रपना विथिष्ट स्थान 
रखता है। जैन दर्शन को सुप्र तिष्ठित करने वाले कुन्दकुन्द, समन्‍्तभद्र, उमास्वाति, सिद्धमेन दिवाकर, अकलक, विद्या- 
नन्दि, हैमचन्द्र जैसे महान्‌ आचार्य हुए हैं, जिन्होंने अपने-अपने ग्रन्थों में अपनी प्रखर बुद्धि का परिचय देकर जैन दर्शन की 
ध्वजा को य॒र्वत्र फहराया है । अणुन्न त-आन्दोलन के प्रवर्तक आचार्य तुलसी भी उन आचार्यो के द्वारा प्रवर्तित तथा प्रदर्शित 
मार्ग पर चलकर जन-समाज के अभ्युत्थान एवं कल्याण के लिए जनता में अणत्नतों का प्रचार कर जैन दर्शन तथा जैन- 
धर्म की प्रतिष्ठा को बढ़ा रहे हैं । 


क्या जन दर्शन नास्तिक है ? 


किसी दर्शन को आस्तिक या नास्तिक कहने के पहले आड्निक और नास्निक दब्दों का अर्थ जान लेना आवदयक 
है। साधारण अर्थ में ईद्वर की सत्ता मानने वाले को आस्तिक तथा ईइवर की सत्ता के निषेध करने वाले को नास्लिक 
कहते हैं । इस अर्थ में जैन दर्शन नास्तिक नहीं कहा जा सकता । क्‍योंकि वह ईव्वर की सत्ता मानता है । यह दूसरी बात 
है कि वह अ्रकाटच प्रमाणों के आधार पर ईव्वर को सृप्टि-कर्त्ता नहीं मानता है । व्याकरण के आचार्य पाणिनि ने आस्तिक 
और नास्तिक बब्दों का अर्थ निम्न प्रकार बतलाया है। परलोक की सत्ता में विब्वास रखने वाले को आस्तिक तथा पर- 
लोक की सत्ता के निषेध करने बाले को नास्तिक कहते हैं। इस अर्थ में भी जैन दर्शन नास्तिक नहीं है। लेकिन मनु ने उक्त 
शब्दों का अर्थ भिन्‍न प्रकार से ही किया है । मनु के अनसार--आस्तिक वह है, जो वेद की प्रामाणिकता में विश्वास करे 
तथा नास्तिक वह है, जो वेद को प्रमाण न मानकर उसकी निन्‍दा करे। नास्तिकों बेद निन्दकः । जो लोग जैन दर्जन को 
नास्तिक कहते हैं, वे मनु के उक्त अर्थ को लेकर ही बसा करते है। यहाँ ध्यान देने योग्य बात यह है कि जैन दर्शन 
समस्त वेद को अप्रमाण नहीं मानता है, किन्तु उतने ही अंश को अप्रमाण मानता है, जितना अंग अनुभव-विरुद्ध तथा तर्क- 
हीन अतीत होता है। वेद में विशेष रूप से ऐसी दो बातें हैं, जिन पर जैन दर्णन को आपत्ति है। वेदों में कहा गया है--- 
वेदिकी हिंसा हिंसा न भवति । इस विषय में जैन दर्शन का कहना है कि जिस प्रकार 'लौकिकी हिसा' हिसा कही जाती है 
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उसी प्रकार वैदिकी हिसा' भी हिसा ही है। उसे अहिसा कैसे माना जा सकता है ? वेदों को अपौरुषय मानना भी जैन: 
दर्शन को इष्ट नहीं है। वेद एक प्रकार की शब्द रचना है। अतः रामायण, महाभारत, मनुस्मृति आदि की तरह वेदों का 
निर्माण भी एक या अनेक व्यक्तियों ने अवश्य किया है। जैन दर्शन के स्याद्राद, अ्नेकान्तवाद, कर्मबाद, अहिसावाद, सुप्टि- 
अकर्तत्ववाद आदि अनेक विशिष्ट सिद्धान्त है। 





जन रास का विकास 


डा० दशरथ ओझा एम० ए० डी० लिट्‌ृ० 
रीडर, दिल्‍ली-विदवविद्यालय 


रास सम्बन्धी उपलब्ध साहित्य में जैन-साहित्य का मुख्य स्थान है। इस साहित्य के रचनाकाल को देखने हुए 
यह निष्कर्य निकाला जा सकता है कि स्थारहवीं से सोलहवी बता ब्दी तक झत-दत जैन रासों की रचना हुई । 


जेनरास का प्रारम्भ 


जिस प्रकार वेप्णव रास का सर्वप्रथम नामोल्लेख एवं विवरण हरिवंश पुराण में उपलब्ध है, उसी प्रकार प्रथम 
जन रास का देवगुप्ताचार्य-विरचित नवनत्त्वप्रकरण के भाष्यकार श्रभयदेव सूरि की कृति में विद्यमान है। भ्रभयदेत्र सूरि 
ने नवतत्त्वप्रकरण का भाष्य विक्रम संवत्‌ ११२८ में रचते हुए कहा है कि मुकुट सप्तमी' एवं सन्धिवन्ध माणिक्य प्रस्तारिका' 
नामक रासों का सेवन करे ।'* 

मुकुट सप्तमी एवं माणिक्प प्रस्तारिका' नामक रासों के अ्रतिरिकत प्राचीन रासों में अम्विकादेवी नामक रास 
का ग्या रहवीं गताब्दी मे उल्लेख मिलता है। उपदेश रसायन' रास के पूर्व में तीन रास ऐसे हैं, जिनका केवल तामोल्लेख मिलता 
है, किन्तु जिनके वर्ण्य विषय के सम्बन्ध मे निश्चित मत स्थिर नहीं किया जा सकता। हाँ, उद्धरण के प्रसंग से इतना 
अवच्य कहा जा सकता है कि ये रास नीतिधमं-विषयक रहे होंगे, तभी इनका अनुशीलन धामिक कृत्य के रूप में आ्रावश्यक 
माना गया था। विचारणीय विषय यह है कि इस दोनों रासों-'मुकुट सप्तमी' और 'माणिक्य प्रस्तारिका का रचनाझाल 
क्या है और किस काल में इनका झनुणीलन इतना आवश्यक माना गया है । 

झभयदेव सूरि का परिचय जिनतवल्लभ सूरि ने इस प्रकार दिया है: “चन्द्रकुल-रूपी ग्राकाण के सूर्य श्री वर्ध- 
मान प्रभु के शिष्य सूरि जिनेश्वर हुए, जो दुर्लेभराज की राज्यसभा में प्रतिष्ठित थे । मेधानिधि जिन चन्द्र सूरि सस्थापित 
भरी स्तम्भन नवनवांग विवृतिभेदा जिनेन्द्रपाल अभय सूरि उत्पन्न हुए ।' अभयदेव सूरि जिनवल्लभ से पूर्व और जिनचर्द्र के 
पश्चात्‌ हुए । जिनवल्लभ को उनके गुरु जिनेद्वर सूरि ने श्री अभयदेव सूरि के यहाँ कुछ काल तक छिक्षा प्राप्त करने 
के लिए भेजा । जिनवल्लभ ने ग्रभयदेव सूरि के यहाँ विधिवत्‌ शिक्षा प्राप्त की । जिनवल्लभ का देवलोक-प्रयाण संबत्‌ 
११६७ कार्तिक कृष्णा द्वादशी को हुआ । अतः निद्चिचत है कि श्री अभयदेव यूरि वि० सं० ११६७ से कुछ पूर्व हुए होंगे 
और यह भी निरिचित है कि उनके समय तक “मुकुट सप्तमी' एवं 'माणिक्य प्रस्तारिका' नामक रास सर्वत्र प्रसिद्ध हो चुके 
थे। अतः इन रासों की रचना बारहवीं शताब्दी या उससे पूर्व मानना उचित होगा । 

उपदेश रसायन रास सम्भवतः उपलब्ध जैन रास ग्रन्थों में सबसे प्राचीन है । इस रास में पद्धटिका छन्द का प्रयोग 
किया गया है, जो गीतिकोबिदं: सर्वेषु रागेषु गीयत इति' के अनुसार सभी रागों में पाया जाता है । 

इन उद्धरणों से यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि “उपदेश रसायन रास' को रास-परम्परा की प्रारम्भिक 


१ मुकुट सप्तमी सन्धि साणिक्य-्रस्तारिका प्रतिबन्ध रासकाभ्यामवसेय इति ।--भाष्यविवरण, पृ० ५१ 
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प्रवृत्ति का परित्रायक माना जा सकता है। मुकुट सप्तमी' एवं 'माणिक्य प्रस्तारिका का मन्दिर में अवसेवन इस तथ्य 
का प्रमाण है कि इनमें धामिक एवं नैतिक शिक्षाओं का अवच्य समावेश रहा होगा; “उपदेश रसायन रास' भी उसी 
परम्परा में विरचित हुआ हो तो कोई झाइचय नहीं । 

“उपदेश-रसायन-रास' के अनुणी लन से धामिक रास की उपयोगिता इस प्रकार प्रत्यक्ष प्रतीत होती है---“उन 
धामिक नाटकों को नृत्यद्वारा दिखाना चाहिए, जिनमें भरतेब्वर, बाहुबली एवं सगर का निष्क्रमग दिखाया गया 
हो। बलदेव दछार्णभद्रादि चरित को कहना चाहिए। ऐेसे महापुरुष के जीवन को नतेन के आधार पर दिखाना 
चाहिए, जिनसे प्रव्रज्या के लिए संवेग-वासना उत्पन्न हो । 

जम्बुस्वामिचरित में अम्बादेवी रास' का उल्लेख मिलता है। जम्बूस्वामिचरित की रचना वि० सं० १०७६ 
में हुई थी। इस उत्नेख से भी अनुमान लगाया जा सकता है कि अ्रम्बादेवी के चरित के आधारपर जीवन को अध्यात्मतत्त्व 
की ओर उन्मख करने के लिए इस रास की रचना हुई होगी । 

इसी प्रकार अपभ्रंश में एक अंत रंग रास' की रचना का भी उल्लेख पाया जाता है। यह रास ग्भी तक प्रकाशित 
पुस्तक के रूप में नहीं झ्राया है। मुझे इसकी हस्तलिखित प्रति भी अभी देखने को नहीं मिली । वारहवीं शताब्दी तक उप- 
लब्ध रासों की संख्या अब तक इतनी ही मानी जा सकती है । 

बारहवीं शताब्दी के पशरचात्‌ विरचित उपलब्ध राम-प्रन्थों की संख्या एक सहख्र तक पहुँच गई है। इनमे से 
अति प्रसिद्ध रासग्रन्थों का सामान्य विवेचन इस लेख में देने का प्रयास किया गया है । 


तेहरवीं शताब्दी के रास 


तेरहवीं-चौदहवी गताब्दी का काल रास-रचना की दृष्टि से सर्वोत्कृप्ट माना जाता है। इस युग में साहित्यिक 
एवं अभिनेय्रता की दृष्टि से कई उत्कृस्ट रचनाएं दिखाई पड़ती हैं । जेनेतर रासकोमें क्राव्य-कला की दृष्टि से सर्वोत्तम 
रास सन्देशरासक' इसी युग के आसपास की रचना है। वीररस पूर्ण 'भरतेज्वर-वाहुबलि घोर रास' तथा 'भरतेब्वर- 
बाहुबलि रास' काव्य की दृष्टि से उत्तम काव्यों में परिगणित होते हैं। इस रास की भाषा परिमाजित एवं गम्भीर भावों 
के साथ होड़ लेती हुई चलती है। जैन-रासों में जम्बूस्वामि रास' रैवलगिरि रास' एवं ओआबूरास' प्रभुति ग्रन्थ प्रमुख 
माने जाते हैं । उनकी रचना इसी युग में हुई है । 

“उपदेश रसायन रास' की शली पर विरचित 'बुद्धिरास' गृहस्थ जीवन को सुखमय बनाने का मार्ग दिखाता है। 
इसके रचयिता आचाये शालिभद्र सूरि, सज्जन से विवाद, नदी-सरोवर में एकान्‍्त-प्रवेण, जुआरी से मैत्री, सुजन से कलह 
गुरु-विहीन शिक्षा एवं धन-विहीन अभिमान को व्यर्थ बताते हुए गाहँस्थ्य धर्म के पालन पर बल देते हैं। इस प्रकार 
नैतिकता की ओर मानव मन को प्रेरित करने का रासकारों का प्रयास इस युग में भी दिखायी पड़ता है। 

जैन धर्म में जीव-दया (अहिसा) पर बड़ा बल दिया जाता है। इस युग में ग्रासिंग कवि ने जीव-दया रास' में 
श्रावक-धर्म को स्पप्ट करने का सफल प्रयास किया है। बुद्धिरस' के समान इसमें भी भक्रित, संयम, सत्य आदि पर बल 
दिया गया है। धर्म की महिमा बताते हुए कवि धर्म-प्रेमियों में विध्वास उत्पन्न कराना चाहता है कि धर्म-पालन से ही 
लोक में समृद्धि और परलोक में सुख सम्भव है । आगे चलकर कवि धर्मात्माओं की कप्ट-सहिष्णुता का उल्लेख करके धर्म- 
पालन के मार्ग की ओर भी संकेत करता है। इस प्रकार तिरेपन इलोकों में विरचित यह लघुकाय रास अभिनेय एवं काव्य- 
छूटा से परिपूर्ण दिव्वाई पढ़ता है । 

इसी युग में एक ऐसा जैत-रास मिलता है, जिसका क्रप्ण-बलराम से सम्बन्ध है । तीर्वकर नेभिनाथ की जीवन- 


१ धम्मिय नाइय पर नच्चिर्ज्जाहे, भरह-सगर निक्समण कहिर्ज्जाह । 
चक्‍्कव हि-बल रायह-चरियईं, नच्चिथि अ्रंति हुंति पव्वइयई।॥ 


११० | आचाय॑भ्रो तुतती ग्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


गाथा के आधार पर, श्री नेमिनाथ रास' की रचना सुमतिगणि ने की। इस रास में कृष्ण के चरित्र से नेमिनाथ के चरित्र- 
बल की अधिकता दिखाना रासकार को अभीष्ट है। कृष्ण नेमिताथ के चरित्र-वल को देखकर भयभीत हुए कि द्वारावती 
का राज्य उसे ही मिनेगा। अ्रतः मल्लयुद्ध के लिए नेमिनाथ को ललकारा। नेमिनाथ ने युद्ध की निस्सारता समभते हुए 
कृष्ण से मल्लयुद्ध में भिड़ना स्वीकार नहीं किया । इसी समय ऐसा चमत्कार हुआ क्रि कृष्ण नेमिनाथ के हाथों पर वन्दर 
की भांति भूलते रहे, पर उनकी भुजाप्रों को भुका भी न सके | यह चमत्कार देखकर कृष्ण ने हार स्वीकार कर ली और 
वे नेमिनाथ की भूरि-भूरि प्रशंसा करने लगे। इसके पश्चात्‌ उमग्रसेन की कन्या राजिमती के साथ विवाह के श्रवसर पर 
जीव-हत्या देख कर नेमिनाथ के वैराग्य का वर्णन बड़े माभिक ढंग से किया गया है। इसकी अनेक हस्तलिखित प्रतियाँ 
स्थान-स्थान पर जैन भण्डारों में उपलब्ध हैं । 

कृष्ण-जी वन से सम्बन्ध रखने वाला एक और जैन रास गयसुकुमाल' मिला है। गजसुकुमाल मुनि का जो 
चरित्र जैन-आगमों में पाया जाता है, वही इसकी क्रथा-वस्तु का ग्राधार है । 

इस रास में गजसुकुमाल मुनि को कृष्ण का अनुज सिद्ध किया गया है। देवकी के छः गृतक पुत्रों का इसमें 
उल्लेख है । उन पुत्रों के नाम हैं--श्रनीकसेन, झ्रजितसेन, भ्रनन्तसेन, अनहित रिपु, देवसेन और शत्रुसेन । देवकी के गर्भ से 
गजसुकुमाल के उत्पन्न होने से बाल-क्रीड़ा देखने की उनकी अभिलाषा पूर्ण हो, यही इस रास का उद्देश्य है। चौंतीस 
ब्लोकों के इस लवुकाय रास का अभिनय देखने और उस पर विचार करने से भाइवत सुख-प्राप्ति निश्चित मानी गई है। 

रैवतगिरि एबं ग्राबू तीर्थों के महत्त्व के आधार पर “रैक्तगिरि रास” एवं आबू रास! विरचित हुए | रैवतगिरि 
रास चार कड़वकों में और आ्राबू रास' भासा और ठवणी में विभकत है । काव्य-सौष्ठव एवं प्राकृतिक वर्णन की सुक्ष्मता 
की दृष्टि से “रवतगिरि रास' उत्कृष्ट रासों में परिगणित होता है । 


चौदहवों शताब्दी के प्रमुख जेन रास 


चौदहवीं ग़ती का मध्य आते-आते रासान्वयी काव्यों की एक नयी शैली फागु' के नाम से पनपने लगी। ऐसा 
प्रतीत होता है कि जब जैन-देवालयों में रास के अभिनय की परम्परा छ्वासोन्मुख होने लगी तो बृहत्‌ रासों की रचना होने 
लगी । इस तथ्य का प्रमाण मिलता है कि रास के अभिनेता युवक-युवतियों के संगीत-माधुरय से यत्रनत्र प्रेक्षकों के 
चारित्रिक पतन की आशंका उपस्थित हो गई । ऐसी स्थिति में विचारकों ने संगठन के द्वारा यह निर्णय किया कि जैन 
मन्दिरों में रास-नृत्य एवं श्रभिनय निषिद्ध घोषित किया जाये। इसका परिणाम यह हुआ कि रासकारों ने रास की अभि- 
नेयता का बन्‍्धन शिथिल देखकर बृहत्‌ रास-काव्यों का प्रणयन प्रारम्भ किया। यह नवीन शैली इतनी विकसित हुई 
कि रास के रूप में पन्द्रहवीं शती में और उसके पड्चात्‌ पूरे महाकाव्य बनने लगे और रास की अ्भिनेयता एक प्रकार से 
समाप्त हो गई । 

चौदहवीं जती में जनता ने मनोविनोद का एक नया समाधान ढूँढ़ निकाला और फागु-रचना होने लगी। ये 
फागू सर्वथा अभिनेय होने और धामिक बन्धनों से कभी-कभी मुक्त होने के कारण भली प्रकार विकसित हुए। 

इसी शती की प्रमुख रचनाओं में 'कछली-रास' एवं 'सप्त क्षेत्री रास' का महत्त्व है। 'कछूली रास' कछली नामक 
नगर के माहात्भ्य के कारण विरचित हुआ । यह नगर अग्नि-कुण्ड से उत्पन्न होने वाले परमारों के राज्य में स्थित है। यह 
पवित्र तीर्थ आबू की तलहटी में स्थित होने के कारण पुण्यात्माओं का वास-स्थल माना गया है। यहाँ पाइवजिन का विद्ञाल 
मन्दिर है, जहाँ निरन्तर पाइर्व॑जिन भगवान्‌ का गणगान होता रहता है। यहाँ निवास करने वाले माणिक प्रभु सूरि आरय॑- 
विलादि ब्रतों का निरन्तर पालन करते हुए अपना गरीर कृश बना डालते थे। उन्होंने अन्तकाल समीप जानकर उदयसिह 
सूरि को अपने पद पर आसीन किया उदयसिह सूरि ने अपने गुरु के आदेश का पालन किया और तप के क्षेत्र में दिग्विजय 
ब्राप्त करके गर्जरधरा, मेवाड़, मालवा, उज्जैन ग्ादि राज्यों में श्रावकों को सद्धम का उपदेश किया । उन्होंने स्थान-स्थान 
पर संघ की प्रभावता की और वृद्धावस्था में कमलसूरि को अपने पद पर विभूषित्त करके अनशन द्वारा अ्रपनी आत्मा को 
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घुद्ध किया। इस प्रकार इस रास से कछली नगरी के तीन मुनियों को जीवन-गाथा का सकेत प्राप्त होता है। इससे पूर्व 
विरचित रासों में प्रायः एक ही मृनि का माहात्म्य मिलता है। इस कारण यह रास अपनी विशेषता रखता है। प्रज्ञा- 
तिलक का यह रास वस्त में विभाजित है और प्रत्येक वस्त के प्रारम्भ में श्रुवपद के समान एक पदांश की पुनरावृत्ति पाई 
जाती है। जसे-- १. तम्हि नयरी य तम्हि नयरो २. जित्त नयरो य जित्त नयरी ३. ताव संघीड़ ताव संबीड । यह शैली 
जैन-काव्यों में आराज भी पाई जाती है। सम्भवतः एक व्यक्ति इनको प्रथम गाता होगा और तदुपरान्त कोरस' के रूप मे 
अन्य गायक इसकी पुनरावृत्ति करते रहे होंगे । 

जुन-मन्दिरों में रास को नृत्य द्वारा अभिव्यक्त करने की प्रणाली इस काल में भली प्रकार प्रचलित हो गई थी । 
वि० सं० १३७१ में अम्बदेव सूरि-विरच्ित समरा रासो इस युग की एक उत्तम कृति है। बारह भासाझ्रों में विभक्‍त यह 
क्रृति रास-साहित्य को नाटक की कोटि में परिगणित कराने के लिए प्रवल प्रमाण है। इस रास की एकादशी भासा का 
चौथा ब्लोक इस प्रेकार है--- 

जलवट नाटक जोई नवरंग ए रास लाउडारास ए। 
जलाशय के समीप लकुटारास की गली पर रास खेले जाने का स्पप्ट उल्लेख मिलता है । 

इसी कृति की ढादशी भासा में समरा रास को पठन, मनन करने वालों को पुण्यात्मा माना गया है ।' रास-साहित्य 
के विविध उपकरणों की भी इसमें चर्चा पाई जाती है । 

इस युग की एक निराली क्रति 'सप्तक्षेत्री रास है। जैन-धर्म में विश्व (ब्रह्माण्ड) की रचना, सप्तक्षेत्रों की 
सृष्टि एवं भरतखंड के निर्माण की विद्यष प्रणाली पाई जाती है। सप्तक्षेत्री रास' में ऐसे नीरस विषय का वर्णन सरस- 
संगीतमय भाषा में पाया जाना कवि-चातुर्य एवं रास-माहात्म्य का परिचायक है। सप्नक्षेत्रों के वर्णन के पश्चात्‌ श्रावक 
के वारह मुख्य ब्रतों का उल्लेख भी किया गया है। 

११६ इलोंकों वाले इस राम में ब्रत-उपवास, चरित्र आदि का स्थान-स्थान पर विवेचन होने से यह रास पाठय- 
सा प्रतीत होने लगता है किन्तु सम्भव है, जैन धर्म की प्रमख शिक्षाओं की ओर ध्यान आक्धित करने के लिए नृत्यों द्वारा 
इस रास को सरस एवं चिक्ताकर्षक बनाने का प्रयास किया गया हो। यह तो निस्सन्देह मानना पड़ेगा कि जैन धर्म का 
इतना विस्तृत विवेचन एकत्र एक रास में मिलना कठिन है। कवि इसके लिए भूरि-भूरि प्रशंसा प्राप्त करने का भाजन 
है । कवि ने विविध गेय छुन्दों का प्रयोग किया है; अतः यह रास-काव्य अभिनेय साहित्य की कोटि में आ सकता है । 

चौदहवीं शताब्दी में जैन धर्म-प्रतिपालक कई महानुभावों के जीवन को केन्द्र बनाकर विविध रास लिखे गए। 
इस युग की यह भी एक विशेषता है। ऐतिहासिक रासों की परम्परा इस शताब्दी के पव्चान्‌ भली प्रकार पतलवित हुई । 


पन्द्रहवीं शती के मुख्य रासकार 


१. शालिभद्र सूरि--इन्होने 'पंडव चरित' की रचना देवचन्द सूरि की प्रेरणा से की । यह एक रास-काव्य है 
जिसमें महाभारत की कथा वर्णित है। केवल ७६५ पंक्तियों में सम्पूर्ण महाभारत की कथा सार-रूप से कह दी गई है। 
कथा में जैन-धर्मानुसार कुछ परिवर्तन कर दिया गया है परन्नु यह सब गौण है। काव्य-सोप्ठव, काव्यवन्ध और भाषा, 
तीनों की दृष्टि से इस ग्रन्थ का विशेष महत्त्व है। ग्रन्थ का वस्तु-मंविधान बड़ा ही आझराकर्षक है। इनिवृत्त के तीब्र प्रवाह, 
घटनाओं के सुन्दर संयोजन और स्वाभाविक विकास की ओर हमारा ध्यान अपने-आ्राप ग्राकषित होता है। दूसरी ठव्णी 
से ही कथा प्रारम्भ हो जाती है-- 


१ रचियक ए रचियक ए रचियकऊ समरा रासो, 
एहु रास जो पढ़इ गुणइई नाचिउ जिणहरिदेइ। 
श्रवणी सुणइ सो बयठऊ ए, 
तीरभ ए तीरघ ए तीरघ जात्र फलु लेई ॥। 


११२ |] अावायेश्रों तुलसो प्रभिनदन प्रत्थ [ चतुर्थ 


हथिणा-उरि पुरि-कुरि-तरिंद के रो कुलमंडण। 

सहजिहि संतु सुहाग सीलु हुड नखरु संतणु॥ 
कथानक की गति की दृष्टि से चनुर्थ ठवणी का प्रसंग विशेष उल्लेखनीय है । ऐसे अनेक प्रसंग इस ग्रन्थ में मिलते हैं। 
काव्य-बन्ध के दृष्टिकोग से देवा जाये तो समस्त ग्रत्थ १५ ठणियों (प्रकरणों) में विभाजित है। प्रत्येक ठवणी गेय है। 
प्रत्येक ठवणी के अन्त में छत्द बदल दिया गया है और आगे की कथा की सूचना दी गई है । इस प्रकार इस ग्रन्थ में वन्ध- 
बेविध्य पाया जाता है । | 

२. जयानन्द सूरि---इनकी कृति 'क्षेत्र प्रकाश है। वि० सं० १४१० के लगभग इसकी रचना हुई | यह भी एक 
रास ही है । 

३. विजयभद्र सूरि-“-इनके 'कमलावती रास' (वि० सं० १४११) में ३६ कड़ियाँ हैं ग्रौर 'कलावती रास' में 
४६९ कड़ियाँ हैं। इसमें तत्कालीन भाषा के स्वरूप का अच्छा आभास मिलता है । 

४. विनयप्रभ--गौतमरास' (वि० सं० १४१२) ५६ कड़ियों का यह ग्रन्थ ६ भासा (प्रकरण) में विभक्‍त 
है। प्रत्येक भासा के अन्त में छत्द वदल दिया गया है। इसकी रचना कवि ने खंभात में की है-- 

चउदह से बारोत्तर वरिसे गोयम गणघर। 
केवल दिवसे, खंभनपर प्रभुपास पसाये कीधो॥। 
कवित उपगार परो आदि ही मंगल एह भणीजे। 
परब महोत्सव पहिलो दीजे रिद्वि-सिद्ध कल्याण करो ॥ 

इस ग्रन्थ में काव्य चमत्कार भी कहीं पाया जाता है। अलंकारों का सुन्दर उपयोग भलकता है। चमत्कार का 
मूल भी यही अलंकार योजना है । 

काव्य-बन्ध की दृष्टि से यह ग्रन्थ छः भासा (प्रकरण) में विभाजित है। छन्द-वेविध्य भी इस में पाया जाता 
है और इसका गेय तत्त्व सुरक्षित है । 

५. ज्ञानकलश मुनि---श्रो जिनोदय सूरिपट्टाभिषेक रास' (वि० सं० १४१५) ३७ कड़ियों के इस ग्रन्थ में 
जिनोदय सूरि के पट्टामियेक का सुन्दर वर्णव है । अलंकारिक पद्धति में लिखित एक सुन्दर एवं सरल काव्य है। 

काव्य की दृष्टि से इसमें वेविध्य कम ही है। रोला, सोरठा, घत्ता आदि छन्दों का प्रयोग पाया जाता है। 
संस्क्रत की तत्मम गब्दावली इसमें पाई जाती है। साथ ही तासू, सीसु आदि रूप भी मिलते हैं। नीयरे, नीबड, पाहि, 
परि, हारि, दीसई, लेखई जसे रूप भी मिलते हैं । 

६. पहराज---इन्होंने अपने गुरु जिनोदय सूरि की स्तुति में छः छप्पय लिखे हैं। प्रत्येक छप्पय के अन्त में अपना 
नाम दिया है। इन छप्पयों से ऐसा विदित होता है कि अपभ्रंग के स्वरूप को वनाए रखने का मानो प्रयत्न-सा 
किया जा रहा हो । इस जाणिकरि, बखाणइ झ्रादि गब्द इस में प्रयुक्त हुए हैं । 

इसी युग में किसी अज्ञात कवि का एक और छप्पय भी जिनप्रभ सूरि की स्तुति का मिला है। सम्भव है, यह 
लघ रचना भी रास-सदृश गयी जाती रही हो । पर जब तक इसका कहीं प्रमाण नहीं मिलता ; इसे रास कैसे माना जाये ? 

७. विजयभद्र---हँसराज वच्छुराज चउपई (वि० सं० १४६६ ) हँस और बच्छ राज की कथा इसमें वाणित है । 

८. झ्रसाइत--- हैसाउली' । इसमें हंस और वच्छराज की एक लोक कथा है। हँसाउली' का वास्तविक नाम 
'हंसवछचरित' है । यह एक सुन्दर रसात्मक-काव्य है। इसका अंगी रस है--अद्भूत । करण और हास्य रस को भी स्थान 
मिला है। तीन विरह-गीतों में ककण रस का अच्छा परिपाक हुआ है । 

छन्द की दृष्टि से दृहा, गाथा, वस्तु और चौपाई का विशेष प्रयोग पाया जाता है। 

इस ग्रन्थ की विशेषता है---इसका सुन्दर चरित्रांकन | हंस और वच्छ दोनों का चरित्र स्वाभाविक वन पड़ा है। 

£. मेरुनंदनगणी--.' श्री जिनोदय सूरि विवाहलउ' । इसका रचन्ता-काल है वि० सं० १४३२ के बाद । इसमें 
श्री जिनोदय सूरि की दीक्षा के प्रसंग का रोचक वर्णन है। रचयिता स्वयं श्री जिनोदय सूरि के शिष्य थे। चवालीस 
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कड़ियों का यह काव्य अलंकारिक शैली में लिखा गया है। 

काव्य -बन्ध की दृष्टि से भी इसका विशेष महत्त्व है। भूलणा, वस्तु, घात, पादाकुल का विशेष प्रयोग पाया 
जाता है। इन्होंने बत्तीस भूलणा छन्दों में रचना की। 

इसी कवि का वत्तीस कड़ियों का काव्य-पग्रन्थ है--भ्रजित-शान्ति-स्तवन' । कहा जाता है कि कवि संस्कृत का 
विद्वान था, परन्तु अब तक उसकी कोई प्रति प्राप्त नहीं हुई । 

इस युग में मातृका और कक्का (वर्ण-माला के प्रथम अक्षर से लेकर अन्तिम वर्ण तक क्रमशः पद-रचना ) शैली 
में भी काव्य-रचना होती थी । फारसी में 'दीवान' इसी शैली में लिखे जाते हैं । जायसी की अखरावट' भी इसी शैली में 
लिखा गया है । 

देवसुन्दर सूरि के किसी शिष्य ने उन्नहृत्तर कड़ियों की 'काक बन्धि चठपई की रचना की है। इस ग्रन्थ में 
कोई विशेष उल्लेखनीय बात नहीं है। कवि के सम्बन्ध में भी कुछ ज्ञात नहीं होता; केवल इतना ही जाना जा सकता है कि 
आरम्भ में वह देवसुन्दर सूरि को नमस्कार करता है। देवसुन्दर सूरिवि० सं० १४५० तक जीवित थे, अतः रचना भी 
उसी समय की मानी जा सकती है । 

भाषा की दृष्टि से देखा जाए तो तत्सम शब्दों का बाहुल्‍य पाया जाता है। साथ ही दौजइ, चितवइ, खाघइ, 
. जिणवर आदि दब्द-प्रयोग भी मिलते हैं । | 

इस युग में जैनों के अतिरिक्त अन्य कवियों ने भी काब्य-रचना की है, जिसमें श्रीधर व्यास विरचित “रणमल- 
छुन्द' का विशेष स्थान है। 

१०. हंस--शालिभद्र रास' (वि० सं० १४५५), कड़ियाँ २१६। इस काव्य की खंडित प्रति प्राप्त हुई है। 
हंस कवि जिनरत्न सूरि के शिष्य थे। आश्विन सुदी दशवीं के दिन यह रास-रचना पूर्ण हुई । 

११. जयशेखर सूरि--प्राकृत, संस्कृत और गुजराती के बड़े भारी कवि थे। इनके गुरु का नाम था--महेन्द्रप्रभ 
सूरि। इनकी मुख्य रचना है 'प्रबोध चिन्तामणि” (४३२ कड़ियों वाला एक रूपक काव्य) । रचना-काल वि० सं० १४३२ 
है। इसकी रचना संस्कृत भाषा में भी है। 

इसीके साथ कवि ने 'त्रिभुवन-दीपक-प्रबन्ध' की रचना देशी भाषा में की है। उसके उपदेश चिन्तामणि” नामक 
संस्क्ृत-प्रन्थ में बारह हजार से भी अधिक इलोक हैं। इसके अ्रतिरिकत शत्रुंजय तीर्थ द्वात्रिशिका, गिरनारगिरि द्वात्रि- 
शिका, महावीर जिन द्वात्रिशिका, जैन कुमार सम्भव, छन्द शेखर नवतत्त्व कुलक, अजित शान्तिस्तव, धमं-सर्वस्व आदि 
मुख्य हैं। जयशेखर सूरि महान्‌ प्रतिभा-सम्पन्न कवि थे। इस रास नाम से इनकी कोई पृथक्‌ कृति नहीं मिलती, किन्तु 
शत्रुंजज तथा गिरनार तीर्थों पर बत्तीस छन्दों की रचना रास के सदृश गेय हो सकती है। इस प्रकार इसे रासान्वयी 
काव्य माना जा सकता है। 

१२. भौम---असाइत के बाद लोक-कथा लिखने वालों में दूसरा व्यक्ति है--भीम । उसने 'सदयवत्सचरित' की 
रचना वि० सं० १४६६ में की । कवि की जाति और निवास-स्थान का पता नहीं मिलता ! 

यह एक सुन्दर रसमयी कृति है। ग्रन्थारम्भ में ही प्रतिज्ञा की गई है-- 

सिगार हास करुणा रुदो, वीरा भयान बीभत्थो । 
अदभुत शत नवह रसि जंपिस सुदय वच्छस्स । 

फिर भी विशेषरूप से वीर और अद्भुत रस में ही भ्रधिकांश रचना हुई है। श्ंगार का स्थान अ्रतिगौण है। 
भाषा ओजपूर्ण एवं प्रसादमुण-युकत है । 

अनेक प्रकार के छन्दों का प्रयोग इसमें पाया जाता है। दृहा, पद्ध डी, चौपाई, वस्तु, छप्पय, कुंडलियाँ और मुक्ति- 
दाम का इसमें भ्राधिक्य है। पदों का भी वैविध्य है । 

१३. शालि सूरि--इन्होंने पौराणिक कथा के श्राधार पर १८२ छन्दों की एक सुन्दर रचना की। जयशेखर 
सूरि के पश्चात्‌ वर्णवृत्तों में रचना करने वाले यहीं व्यक्ति हैं । भाषा पर इनका पूर्ण अधिकार था । काव्य-बन्ध की दृष्टि 
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से इस ग्रन्थ का कोई मूल्य नहीं, परन्तु विविध वर्णवृत्तों का विस्तृत प्रयोग इसकी विशेषता है । 

गद्य और पद्च में साहित्य की रचना करने वालों में सोमसुन्दर सूरि का स्थान सर्व प्रथम है। अनेक जैन-प्रन्थों 
का इन्होंने सफल अनुवाद किया है। इनके गद्य-ग्रन्थों में वालावबोध, उपदेशमाला, योगश्ञास्त्र आराधना-पताका, नवतत्त्व 
ग्रादि प्रमुख हैं । कहा जाता है कि इन्होंने आराधना-रास की भी रचना की थी । परन्तु अबव तक उक्त ग्रन्थ अप्राप्य है। 
इनका दूसरा प्राप्त सुन्दर काव्य-ग्रन्थ है, 'रंग सागर नेमिनाथ फागु। नेमिनाथ के जन्म से इनका चरित्र आरम्भ किया 
गया है। 

यह काव्य तीन ग्रन्थों में विभकत है, जिनमें क्रश: ३७, ४५ और ३७ पद्य हैं । छन्दों में भी वेविध्य है । ग्रनुष्टप्‌, 
शार्दूलविक्रीडित, गाथा आदि छन्दों का विशेष प्रयोग पाया जाता है । 

इस युग में खरतर गृण वर्णन छप्पयं नामक एक और विस्तृत ग्रत्थ भी किसी श्रज्ञात कवि का प्राप्त हुआ है। 
इतिहास की दृष्टि से इस काव्य का विश्येष महत्त्व है । कई ऐतिहासिक घटनाएं इसमें ग्राती हैं। काव्यतत्त्व की दृष्टि से 
इसकी विशेष उपयोगिता नहीं है । इसकी भाषा अवहद्ु से मिलती-जुलती है। कहीं-कहीं डिगल का प्रभाव भी परिलक्षित 
होता है। 

लोक-कथाओं को लेकर लिखे जाने वाले काव्यों--हंस बच्छु चउपई' 'हंसाउतली' झर सदय वत्स चरित' के 
पहनचात्‌ हीरानन्द सूरि विरचित 'विद्याविलास पवाई”' का स्थान आता है। इनकी अन्य कृतियाँ भी मिलती हैं, यथा 
वस्तुपाल तेजपाल रास, 'कलिकाल दर्शाण भद्रकाल' श्रादि। परन्तु इन सवमें श्रेष्ठ है--'विद्याविलास पवाडु'। काव्य- 
सौष्ठव, काव्य-वन्ध और भाषा, इन तीनों की दृष्टि से इस कृति का विशेष महत्त्व है। इसकी कथा लोक-कथा है जो 
मब्लिनाथ काव्य में भी मिलती है। 

काव्य-बन्ध की दृष्टि से भी इसका विश्ञेष महत्त्व है। इसमें सवेयाँ देशी, वस्तु-छन्द, दृहेे, चौपाई, राग भीम- 
पलासी, राग संधूड, राग बसन्‍्त आ्रादि का विपुल प्रयोग मिलता है। समस्त ग्रन्थ गेय है और यही इसकी विशेषता है। 
प्रत्येक छन्द के अन्त में कवि का नाम पाया जाता है । 

सामाजिक जीवन की दृष्टि से भी इसका महत्त्व है। राजदरवार, वाणिज्य, नारी को लेकर समाज में होने 
वाले कलह, राज्य की खटपट, विवाह-समारोह आदि का सजीव वर्णन इसमें पाया जाता है। 


॥। 


रास द्वारा जेन-दहॉन का प्रसार 


पन्द्रहवीं शताब्दी तक विरचित परवर्ती ग्रपश्रंण रासों के विवेचन एवं विश्लेषण से हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते 
हैं कि इस काव्य-प्रकार के निर्माता जैन-मुनियों का आशय एकमात्र धर्म-प्रचार था। जैन-धर्म में चार प्रकार के अनुयोग 
मूलरूप से माने जाते हैं, जिनके नाम हैं : द्रव्यानुयोग, चरणकरणानुयोग, कथानुयोग और गणितानुयोग । गणितानुयोग के 
आधार पर अनेक रास लिखे गए हैं, जिनमें द्रव्य, गुण, पर्याय, स्यादाद, तय, ग्रनेकान्तवाद एवं तत्त्व-ज्ञानका उपदेश सन्निहित 
है । ऐसे रासों में यश्यो विजय गणी विदचित द्रव्यगुणपर्याय नो रास' सबसे अधिक माना जाता है। चरणकरणानुयोग के 
आवार पर विरचित रासों में मदहामुनियों के चरित्र, साधु-गृहस्यों के धर्म, अणुत्रत-महाव्रत-पालन की विधि, श्रावकों के 
इक्कीस गुण, साधुओं के सत्ताईस गुण, सिद्धों के आठ गुण, आचार्यों के छत्तीस और उपाध्याय के पच्चीस गुणों का वर्णन 
मिलता है। “उपदेश-रसायन-रास' इसी कोटि का रास प्रतीत होता है। कथानुयोग रास में, कल्पित और ऐति- 
हासिक, दो प्रकार की कथा-पद्धति पाई जाती है। यद्यपि कल्पित रासों की संख्या अत्यल्प है, तथापि इनका महत्त्व 
निराला है। ऐसे रासों में अ्रगइधत्त रास, चूनड़ी रास', 'रोहिणीया चोर रास, जोग रासो', पोसहरास', 'जोगी-रासो' 
आ्रादि का नाम उल्लेखीय है। यदि “चतुष्पादिका' को रासान्वयी काव्य मान लें, तो विनयभद्र का हंसराज बच्छ-राज' 
एवं अ्साइत की हंसाउली लोक-कथा के आधार पर विरचित हैं। 

ऐपिहासिक रासों की संख्या अपेक्षाकृत अधिक है। ऐतिहासिक रासों में भी रासकारों ने कल्पता का योग 
लिया है और अभीष्ट सिद्धि के लिए काव्य रस का सन्निवैश करके ऐतिहासिक रासों को रसाप्लुत कर देने की चेष्टा की 
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है । किन्तु ऐतिहासिक रासों में ऐतिहासिक घटनाओं की प्रधानता इस बात को सिद्ध करती है कि रासकार की दृष्टि 
कल्पना की अपेक्षा इतिहास को अधिक महत्त्व देना चाहती है। ऐतिहासिक रासों में ऐतिहासिक रास संग्रह, के चार 
भाग अत्यन्त महत्त्व के हैं । 

गणितानुयोग के ग्राधार पर विरचित रासों में भूगोल और खगोल के वर्णन को महत्त्व दिया जाता है। इस 
पद्धति पर विरचित रास सृष्टि की रचना, तारा-प्रहों के निर्माण, सप्तक्षेत्रों, महाद्वीपों, देश-देशान्त रों की स्थिति आदि 
का परिचय देते हैं। ऐसे रासों में विश्व के प्रमुख पवव॑तों, नदी-सरोवरों, वन-उपवनों, उपत्यकाओं और मरुस्थलों का 
वर्णन एवं प्राकृतिक सौन्दर्य की छटा का वर्णन प्रिय विषय रहा है। किन्तु गणितानुयोग पर निर्मित रासों में प्राकृतिक 
छटा की अपेक्षा प्रकृति में पाये जाने वाले पदार्थों की नामावली पर अ्रधिक बल दिया जाता है। ऐसे रासो में सप्लक्षेत्री 
रास' बहुत ग्रधिक प्रसिद्ध है। 

जिस युग में लघुकाय रास अभिनय के उद्देश्य से लिखे जाते थे, उस युग में कथानक के उत्कर्ष एवं अपकर्ष, 
चरित्र-चित्रण की विविधता एवं मनोवैज्ञानिक सिद्धान्तों की रक्षा पर उतना बल नहीं दिया जाता था जितना काव्य को 
रसमय एवं अभिनेय बनाने पर । आगे चलकर जब रास लघुकाय न रहकर विद्यालकाय होने लगे तो उनमें अभिनेय 
गृणों को सर्वथा उपेक्षणीय माना गया और उनके स्थान पर पात्रों के चरित्र-चित्रण की विविधता, कथा-वस्तु की 
मौलिकता व चरित्रों की मनोवैज्ञानिकता पर बहुत बल दिया जाने लगा। 

रस की दृष्टि से इस युग में वीर, श्रृंगार, करुण, बीभत्स, रौद्र आदि सभी रसों के रास विरचित हुए। 





जैन दर्शन के मौलिक सिद्धान्त 


श्री दरबारीलाल जैन फोठिया, एम० ए०, न्यायाचार्य 
प्राध्योपक, संस्कृत मेंहां विद्यालय, हिन्दू-विध्वर्विद्यालय, वाराणसी 


यों तो सभी दर्शनों में अपने-अपने सिद्धात्त और आदशे होते हैं। किन्तु जैन दर्शन॑ के सिद्धान्त और आदर्श 
अपना कुछ विशेष स्थान रखते हैं। उसके सिद्धान्तों की विशेषता यही है कि उनमें व्यापकता तथा अ्रसंकीर्णता के साथ 
विवार को भी स्थान प्राप्त है। यहाँ जैन दर्शन के उन्हीं मौलिक सिद्धान्तों पर कुछ प्रकाश डॉलंने को प्रयत्न कियो गया हैं। 


परीक्षण-सिद्धान्त 


जैन दर्शन का सबसे पहला और कठोर, किन्तु महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यह है कि किसी बात को तुम इसलिए ग्रहण 
मल करो कि वह अमुक की कही हुई है और अन्य को इसलिए मत छोड़ो कि वह अमुक की कही हुई नहीं है। किन्तु 
परीक्षण की कसौटी पर पहले उसे कस लो और उसकी सत्यता तथा भ्रसत्यता को जान लो | यदि परीक्षण (परख ) द्वारा 
वह सत्य सिद्ध हो, तो उसे स्वीकार करो और यदि सत्य सिद्ध न हो, तो उसे ग्रहण मत करो---उससे उपेक्षा (न राग और 
न द्वेप) धारण कर लो । जीवन बहुत ही भ्रल्प है, उसके साथ खिलवाड़ नहीं होना चाहिए। एक पैसे की हाँडी खरीदी 
जाती है, तो वह भी सब तरह से ठोक-वजाकर ली जाती है । फिर जीवन-विकास के मार्म को चुनने में भूल क्यों होनी 
चाहिए ? झ्रत:ः जीवन-विकास अ्रथवा आत्मोन्‍नति के लिए परीक्षण-सिद्धान्त नितान्त आवश्यक है और उसे सदैव उपयोग 
में लाना चाहिए। लौकिक कार्यों में एक बार भी यदि उसकी उपेक्षा कर दी जाये, तो वहाँ भी उसकी उपेक्षा करने से 
भयंकर अलाभ और हानियाँ ही पलले में पड़ती हैं; तो फिर धर्म के विषय में उसकी उपेक्षा तो होनी ही नहीं चाहिए। 
मानव-जीवन और उसके लिए धर्म बार-बार नहीं मिलते हैं। यदि जीवन के साथ ऐसे धर्म का गठ-बन्धन हो गया है कि 
जीवन-विकास पर उसका कोई प्रभाव ही नहीं पड़ रहा है, तो मानव-जीवन और उससे सम्बन्धित धर्म दोनों ही उसके 
लिए व्यर्थ भार हैं । भ्रतः धर्म के सम्बन्ध में तो परीक्षण-सिद्धान्त बहुत ही प्रावश्यक है। जैन दर्शन में सम्यक्त्व के आठ 
अंगों का जहाँ वर्णन किया गया है,उनमें श्रमूढ़ दृष्टि का विशिष्ट और महत्त्वपूर्ण स्थान है । एक सत्यान्वेषी को सत्यान्वेषण 
में श्र + मूढ दृष्टि होना परम आवश्यक है। उसके बिना वह सत्य का अन्वेषण ठीक तरह से नहीं कर सकता है । यह 'अमूढ 
दृष्टि' ही परीक्षण-सिद्धान्त है और दूसरी कोई वस्तु नहीं है। जैन दर्शन के इस झमृढ दू ष्टि बनाम परीक्षण-सिद्धान्त के 
आधार पर जैनावार्यों ने यहाँ तक घोष गा की है कि ईश्वर-परमात्मा जैसी श्रद्धेय और सर्वोच्च वस्तु को भी परीक्षा करके 
मानो। जैसा कि आचार्य हरिभद्र ने प्रकट रूप से कहा है-- 

“महावीर में न तो मेरा अनराग है और न कपिल गआ्रादिकों में द्वेष है । किन्तु जिसके वचन युक्तिपूर्ण हैं,उन्हीं का 
अनुगमन करना न्याययुकत है।' 

स्याद्गाद तीर्थ के प्रभावक एवं सुप्रसिद्ध जैन ताकिक स्वामी समन्‍्तभद्राचायं ने आप्तमीमांसा' नाम का एक 
महत्वपूर्ण प्रकरण-प्रन्थ लिखा है, जिसमें उन्होंने भगवान्‌ महावीर की खूब परीक्षा-मीमांसा की है और परीक्षा के 





१ पक्षपातों न में वीरे न हू थः कपिलादिषु । 
युक्षिसद्तचन यस्य तस्य कार्य: परिग्रहः ॥ 


अध्याय ] जन इशेन के मौलिक सिद्धान्त [ ११७ 


पदर्चात्‌ उनमें परमात्मा के योग्य गुणों को पाकर उन्हें परमात्मा स्वीकार किया है।' विद्यानन्द आदि उत्तर कालीन 
आचार्यों ने भी आप्तपरीक्षा' जैसे परीक्षा-ग्रन्थों का निर्माण करके परीक्षण के सिद्धान्त को उद्दीप्त किया है। वस्तुतः सत्य 
का ग्रहण परीक्षण के सिद्धान्त को स्वीकार किये बिना हो ही नहीं सकता । अतः जैन दर्शन में उसे प्रथम महत्त्व दिया गया 
है और उसे अपनाया गया है। हमें प्रसन्‍नता है कि आज विज्ञान के युग में समूची दुनिया भी इस परीक्षण-सिद्धान्त को 
स्वीकार करने लगी है । इतना ही नहीं उसे प्रामाणिकता की सर्वोच्च कसौटी माना जाने लगा है और जो विज्ञान 
( $0७४॥०४ ) के नाम से हमारे सामने प्रस्तुत है । 

यहाँ एक बात और कहने को रह गई है, वह यह कि परीक्षक को न्यायवान्‌ (उपपत्तिचक्ष:) और निष्पक्ष 
(समदृष्टि) होना चाहिए। इससे यह फल होगा कि उसका निर्णय विचारपूर्ण एवं भ्रश्नान्‍्त तथा सत्य होगा और वह 
सत्य के ग्रहण एवं भ्ननुसरण में सदैव प्रस्तुत रहेगा । 


स्याद्वाद-सिद्धान्त 


जैन दर्शन का दूसरा मौलिक सिद्धान्त स्याद्वाद है । कोई भी वस्तु क्यों न हो, उसे एक पहलू से मत देखो, उसे 
सभी पहलुओ्रों-दृष्टियों से देखो; क्योंकि हर वस्तु अ्नुकूल-प्रतिकूल, विरोधी-अविरोधी आदि ग्नेक धर्मों का पिष्ड है। जो 
भोजन भूखे के लिए उसकी भूख-निवृत्ति करने से अच्छा एवं अमृतोपम है, वही भोजन भरपेट (अफरे अजीर्णवान ) 
के लिए अनिष्टकर एवं विष-तुल्य है। जो दृध अनेकों के लिए पौष्टिक और लाभदायक होता है, वही दूध पित्तज्वर वाले 
रोगी को अच्छा नहीं लगता । जो अग्नि रोटी बनाने, प्रकाश करने आदि के लिए उपयोगी और लाभ पहुँचाने वाली है 
वही अग्नि करोड़ों-अरबों की सम्पत्ति को राख बना देने वाली भी है। इससे यह ज्ञात हुआ कि सभी वस्तुओं में अनुकूल- 
प्रतिकूल अनेक धर्म समाये हुए हैं। एक धर्म वाली कोई भी वस्तु नहीं है; अत: उसे एक ही पहलू से देखना और मानना 
उचित नहीं है । यदि ऐसा किया जायेगा तो वस्तु के साथ तो अन्याय होगा ही, किन्तु उसकी सत्यता को भी हम नहीं 
पा सकेंगे। अतएव उसे स्यात्‌ की मान्यता--स्याद्वाद श्रर्थात्‌ श्रपेक्षा-सिद्धान्त द्वारा देखना और मानता चाहिए। जब 
वस्तु अनेकान्तात्मक--अनेक धर्मरूप है, तो उसका निर्दोष दर्पण स्याद्वाद ही हो सकता है, जिसमें समग्न धर्म प्रतिबिम्बित 
हो सकते हैं और एक की भी उसमें उपेक्षा या ग्रभाव नहीं हो सकता है । इतना हो सकता है कि एक धर्म की विवश्षा में 
उसकी प्रधानता और श्षेप धर्मों की विवक्षा न होने से उनकी अप्रधानता (गौणता अयवा तदंगता ) रहे और वस्तुतः यही 
होता है। स्याद्वाद का प्रयोजन है--यथावत्‌ वस्तु-तत्त्व का ज्ञान कराना, उसकी ठीक तरह से व्यवस्था करना; और 
'स्याह्द' शब्द का अर्थ है--कथंचित्वाद, दृष्टिवाद, अपेक्षावाद, सर्वेथा एकान्त का त्याग, भिन्‍न-भिन्‍न पहलुओं से वस्तु- 
स्वरूप का निरूपण, मुख्य और गौण की दृष्टि से पदार्थ का विचार, अ्रपनी दृष्टि को रखते हुए अथवा उस पर विचार 
करते हुए विरोधी दृष्टि की उपेक्षा नहीं करना-- उसको भी लक्ष्य में रखना ।* 

स्पाद्गाद पद में दो शब्द हैं: स्थात्‌ और बाद। इनमें स्यात्‌' का अर्थ है किसी एक अपेक्षा से--एक दृष्टि 


१ आप्तभोमांसा, कारिका १ से ६ तक। 
२ जेसाकि स्वामी समन्तभद्र ने 'युकत्यनुशासनम्‌” नाम की अ्रपनी दार्शनिक कृति में निम्न पद्च द्वारा प्रकट किया है : 

काम द्विषन्तप्युपपत्तिचक्षु: समीक्ष्यतां ते समदृष्टिरिष्टम। 

त्वयि श्रुवं खण्डितमानश्युंगो भवत्यभद्रोषपषि समन्तभद्र:॥ 

“-खुकत्यनुशासनम्‌, का० ६३ 
३ धर्म धर्मडन्य एवार्थों धर्मिणोइनन्तधमिण: । 
अ्ंगित्वेस्यतमान्तस्य शेबान्तानां तदंगता ॥ 
-आप्तमीमांसा, का० २२ 

४ लेखक द्वारा सम्पादित न्यायदोपिका का प्रावक्रणन, पृ० & 


श्श्ष ] श्राचायंश्री तुलसो अभिननन्‍दन प्रन्य [ चतुर्थ 


से--पव प्रकार से नहीं; और वाद' का ग्र्थ है कथन या मान्यता । स्थात्‌ के कथन या मान्यता का नाम स्थाद्वाद है । 
अर्थात्‌ अमुक धर्म अ्रमुक अपेक्षा से है और अमुक धर्म अ्मुक अपेक्षा से है; इस प्रकार के कथन का नाम स्याद्वाद है! 
स्थात्‌' गब्द का अर्थ 'शायद' नहीं है, जैसा कि कुछ लोग समभते हैं। उसका तो उल्लिखित 'कथंचित्‌' (एक अपेक्षा से ) 
अर्थ है। किसी एक व्यक्ति को लीजिये । वह किसी का पुत्र है, किसी का पिता है, किसी का मामा है, किसी का भानजा 
है, किसी का ताऊ है और किसी का भतीजा है। इस तरह उसमें अनेक धर्म एवं सम्बन्ध समाये हुए हैं। अपने पिता की 
अपेक्षा वह पुत्र है और अपने पुत्र की अपेक्षा पिता है। अपने भानजे की अपेक्षा मामा और अपने मामा की अपेक्षा भानजा 
है। इसी तरह वह अपने ताऊ की अपेक्षा भतीजा और भतीजे की अपेक्षा से ताऊ भी है। इस प्रकार उसमें पितृत्व, पुत्रत्व, मातु- 
लत्व और स्वस्रीयत्व आदि अनेक धर्म पाये जाते हैं और उनमें परस्पर कोई विरोध या असंगति नहीं है । स्यथाह्वाद इन 
सव धर्मों की यथावत्‌ व्यवस्था करता है । हाँ, मामा कहे जाने पर शेष सब धर्म गौण होकर रहते हैं और विविक्षित धर्म 
प्रधान बन जाता है । 

स्याद्माद' वास्तव में दो विरोधी-से दिखने वाले धर्मों में समन्वय का मार्ग प्रदर्शित करता है । परन्तु आइचय है 
कि उसका व्यवहार में उपयोग करते हुए भी उसे सिद्धाव्ततः स्वीकार नहीं किया जाता। कितने ही व्यक्ति उसका पूरा 
उपयोग ही करना नहीं जानते, और अनेक ऐसे हैं कि उसके नाम से ही चिढ़ते हैं। जब स्वभावत:ः प्रत्येक वस्तु अनेकान्ता- 
त्मक है, तब उसकी व्यवस्था के लिए स्याह्वाद-सिद्धान्त को स्वीकार करना झ्रावश्यक है; क्‍योंकि किसी भी धर्म के द्वारा 
वस्तु का अथवा वस्तु के किसी धर्म का प्रतिपादन करते समय उसके प्रतिकूल किसी भी निमित्त, किसी भी दृष्टिकोण या 
किसी भी उद्देश्य को लक्ष्य में रखना आवश्यक है और इस तरह से ही वस्तु की विरुद्ध धर्म-विशिष्टता अथवा वस्तु में 
विरुद्ध धर्म का अस्तित्व अक्षुण्ण रखा जा सकता है। यदि उक्त प्रकार से स्याह्गाद को न अपनाया जायेगा, तो वस्तु की 
विरुद्ध धर्म-विशिष्टता का, अ्रथवा वस्तु में विरोधी धर्म का अभाव मानना अनिवार्य हो जायेगा और इस तरह से भ्रनेकान्‍्त 
स्वरूप का भी जीवन समाप्त हो जायेगा । अतः स्याद्वाद-सिद्धान्त एक वस्तु-ब्यवस्थापक निर्णायक सिद्धान्त है और उसकी 
सावंभौमता स्वतः सिद्ध है। वह एक सर्वोच्च न्यायाधीश है, जिसके निर्णय में अ्न्यथात्व का कभी भी प्रदर्शन नहीं 
हो सकता। 


अहिसा-सिद्धान्त 


जैन दर्शन का तीसरा आदर सिद्धान्त है--अ्रहिसा। अहिसा का अर्थ है--दुष्ट झ्रभिपष्राय से किसी को पीड़ा न 
पहुँचाना । जब तुम किसी जीव को जीवन-दान नहीं दे सकते, तो उसे तुम्हें लेने का भी अधिकार नहीं है। सृष्टि का 
छोटे-से-छोटा प्राणी जीने की इच्छा रखता है। वह यह नहीं चाहता कि मैं मारा जाऊँ, यद्यपि प्रकृति के नियम--आायु के 
समाप्त हो जाने पर मरने--की वह अवहेलना नहीं कर सकता है और उसका उसे पालन करना ही पड़ता है । पर जब 
हमें अपने प्राण प्यारे हैं तो दूसरों को क्‍यों नहीं होने चाहिएं ? इसलिए स्वयं अपने अनुचित स्वार्थों के लिए दूसरों को कप्ट 
न पहुँचाओ्रो । यही अहिसा-तत्त्व है। इस अहिसा-तत्त्व के बिना एक पल भी कोई जी नहीं सकता । अ्रतः यदि अ्रहिसा के 
इस श्रेष्ठ भाव को संसार का प्रत्येक मानव समझ ले और अपने जीवन में उसे उतार ले, तो मानव-जगत्‌ में अत्याचारों 
एवं अन्यायों की सृष्टि न हो । 

जैन धर्म की भित्ति इसी अहिसा-तत्त्व की नींव पर स्थित है। जैन धर्म के प्रवत्तकों ने इस अहिसा के अंग-प्रत्यंग 
का सूक्ष्म-से-सूक्ष्म और विस्तृत विवेचन किया है और यह सिद्ध किया है कि अहिंसा का परिपालन प्रत्येक धामिक, 
सामाजिक, राजनैतिक एवं राष्ट्रीय स्थिति में किया जा सकता है, कोई बाधा उपस्थित नहीं हो सकती । अ्रहिसा के सम्बक्‌ 
आवरण से जब साधारण आत्मा भी परमात्मा हो सकती है--ऊर्म-बन्धन से छूट सकती है, तब अन्य लौकिक कार्यो की 
सफलता प्राप्त होना असम्भव नहीं है। 

ग्रान्तरिक तथा बाह्य शत्रुओं पर विजय पाने वाले (वीर) व्यक्तियों की समप्टि को 'जैन' कहा गया है और 


श्रष्याय ] जन दर्शन के सोलिक सिद्धान्त [ ११६ 


ऐसे व्यक्तियों द्वारा ग्राचरित धर्म ही जेन धर्म है। जब जैन-धर्म की भित्ति इतनी सुदृढ़ एवं विशाल है,तव उसकी नींव--- 
अहिसा, विशेष सुदुढ एवं विशाल होनी ही चाहिए । जन धर्म के सभी आचार-विचार इसी अ्रहिसा-तत्त्व के ऊपर रचे 
गए हैं । जिस आचार और विचार में अहिसा नहीं सधती है, जैन-धर्म की दृष्टि में बह आचार सदाचा र नहीं है और विचार 
सद्विचार नहीं है। ऊपर जिस स्याद्वाद-सिद्धान्त की चर्चा की गई है, वह भी मानसिक अहिसा (विचार-शुद्धि ) के परि- 
पालन के लिए है। 

यों तो इस श्रहिसा-तत्त्व को भारतीय सभी धर्मों में स्थान मिला है और उसकी कुछ-न-कुछ रूपरेखा खींची गई 
है; किन्तु उनकी अहिसा स्थूल जगत्‌ तक ही सीमित है--मानव तथा कुछ दूसरे स्थल प्राणियों में ही परिसमाप्त हो 
जाती है। किन्तु जैन धर्म की भ्रहिसा स्थल जगत्‌ के परे सुक्ष्म जगत्‌ू--छाटे-छोटे जंगसम और स्थावर प्राणियों में भी 
व्याप्त है। इससे भी झागे बढ़ती हुई वह रागद्वेपादि विकारों के उत्प्न न होने में ही विश्वान्त होती है। तात्य्य यह कि 
जैनों की अहिसा मानसिक, वाचिक ओर कायिक होती हुई आत्मिक होकर रहती है; जब कि दूसरों की अझरद्िसा मात्र 
कायिक, और वह भी कुछ मर्यादा तक ही पाई जाती है। जैन धर्म के प्रवर्तकों ने इस अहिसा-तत्त्व का मात्र कथन ही 
नहीं किया, अपितु अपने जीवन में उसे व्यवहाय एवं ग्राचरणीय भी बनाया है। 

जैन-धर्म में अरहिसा की एक अविच्छिन्त धारा होते हुए भी साधु-अहिसा और गृहस्थ-अहिसा के भेद से उसके 
दो भाग कर दिये गए हैं | सर्वसंग-विरत साधुजन सब तरह की कठिनाइयों, उपद्रवों, परीपहों और कप्टों को सहन करते 
हुए अहिसा की साधना करते हैं । वे अपने विरोधी अथवा हानि पहुँचाने वालों को भी मित्र समभते हैं। उन पर न कभी 
रोष भाव लाते हैं और न हिसक वृत्ति को आने देते हैं। जो भी कप्ठ आझ पड़े उसे समता-भावों से सहन करना ही उनका 
एकमात्र कर्तव्य होता है। वे ऐसे प्रसंगों से कभी घबराते नहीं हैं । उनका स्वागत करने के लिए सदैव कटिवद्ध रहते 
हैं। इस तरह अहिंसा का आचरण करने से उनकी आत्मा में महान्‌ आत्म-बल, प्रवल आत्म-साहस और असाधारग 
आत्म-तेज आदि गुण उदित होते हैं, जिससे कट्टूर-से-कट्टर विरोधी भी भ्रपना विरोध भूल जाते हैं श्रौर उनके श्रनुयायी 
बन जाते हैं। महपि पतञ्जलि ने भी इस बात को स्वीकार किया है।* जन दर्शन में साधु-प्रहिसा के बारे में स्पस्ट कहा 
गया है कि मुमुक्षु के लिए मोक्ष-प्राप्ति की साथना में साधु-पद झम्तिम स्थिति है। उसे अधिकाधिक निविक्नार एवं 
निलिप्त होना चाहिए तथा सम्पूर्ण प्रकार की कठिनाइयों को भेलने के पूर्ण सामर्थ्य से युक्त भी होना चाहिए। अतणव 
साधु-अहिसा के पालन में कोई अ्रपवाद या छूट नहीं हैं। इस अ्हिसा की पूर्णता के लिए ही सत्य, अ्रचोर्य, ब्रह्मचर्य और 
अपरिग्रह महाब्रतों--अपवादहीन ब्रतों का जैन साधु आचरण करते हैँ । 

गृहस्थों के लिए देश-अहिसा के पालन का उपदेश है। वे गृहस्थाश्रम में रहकर पूर्ण हिसा का त्याग नहीं 
कर सकते हैं। उन्हें अपने परिवार की, अपनी जाति की, अपने देश की, अपनी सम्पत्ति की और स्वयं अपनी भी रक्षा 
करने के लिए एवं अपने जीवन-निर्वाह के लिए आरम्भादि अवश्य करने पड़ते हैं। तात्पर्य यह कि गृहस्थ जब हिसा को 
छोड़ने के लिए प्रयत्नशील होता है तो वह समस्त हिसा को चार भागों में बाँट लेता है। वे चार भाग इस प्रकार है : 

१. सांकल्पिकी---संकल्प-पूर्वक होने वाली हिंसा । 

२. श्रारम्भी-- भोजनादि बनाने में होने वाली हिसा । 

३. उद्योगी--कऋषि आदि से उत्पन्न होने वाली हिसा । 

४. विरोधी--आ्रात्म-रक्षा के निमित्त से होने वाली हिसा। 

इन चार तरह की हिसाओं में पहले प्रकार की ञ्र्थात्‌ संकल्पपूर्वंक की जाने वाली हिसा का गृहस्थ, द्रव्य और 
भाव, दोनों तरह से त्याग करता है; अन्य हिसाओं का त्याग केबल भावतः करता है। क्योंकि द्रव्यतः अन्य हिसाओं को 


१ श्रत्तः बाह्यारातीन्‌ जयतीति जिनः, तदनुयायिनों जैना : । 
२ प्रहिसाप्रतिष्ठायां तत्सन्निधो बेरत्याग :। 
““योगसूत्र 


१२० ] आचाय॑ भी तुलसी श्रमिनन्दन ग्रन्य [ चतु्थ 


करते हुए भी उसका भाव हिसा की ओर नहीं रहता, बल्कि आत्म-पोषण और आात्म-रक्षण की ओर रहता है । इससे यह 
स्पष्ट है कि व्यावहारिक, सामाजिक, राजनैतिक, राष्ट्रीय और आध्यात्मिक सभी जीवनों और सभी क्षेत्रों में अहिसा 
का उपयोग एवं प्रयोग अव्यवहाये नहीं है। यह तो उपयोक्‍्ता और प्रयोक्‍ता के मनोभावों पर निर्भर है। निष्कर्ष यह 
निकला कि हम अहिंसा को गृहस्थाश्रम में अपनी न्‍्यायोचित सुविधानुसार पाल सकते हैं और उसके मधुर फलों को चख 
सकते हैं । वस्तुतः दुनिया में जितनी भ्रधिक अहिसा की प्रतिष्ठा होगी, उतनी ही श्रधिक सुख-शान्ति होगी । यही जैन 
दर्शन के इस अहिसा सिद्धान्त की महत्त्वयूर्ण एवं विशिष्ट दृष्टि है । 


करमं-सिद्धान्त और सृष्टि का अ्रकतृ त्व 


जैन दर्शन का चौथा सिद्धान्त कर्मवाद है और इसका फलित सृष्टि का अकतुत्व है। हम देखते हैं कि कोई तो 
निर्धन है, कोई धनी है; कोई नीरोग है, कोई रोगी है; कोई मूर्ख है, कोई विद्वान है; कोई निरबल है, कोई बलवान है; 
कोई सुन्दर है, कोई कुरूप हैं। और तो क्या, एक ही माँ के पेट से पैदा हुई सन्तानों में भी यह विषमता पाई जाती है। एक 
तो लाखों की सम्पत्ति का स्वामी हो जाता है और दूसरा दर-दर का भिखारी बना फिरता है। इस तरह सारे ही संसार 
में विंषमता देखी जाती है। इस विषमता का कारण क्या है ? क्‍यों एक ही माँ की कुक्षि से पैदा होने वाले कोई मूर्ख और 
कोई विद्वान, कोई दुःखी श्र कोई सुखी देखे जाते हैं ? जेन दर्शन में इसका उत्तर है---प्राणियों के अपने-अपने कर्म । जो 
जैसा करता है, उसे वैसा ही फल भोगना पड़ता है। चूँकि जीवों के कर्म भिन्‍न-भिन्‍न हैं, इसलिए उन्हें फल भी भिन्‍न-भिन्‍न 
भोगने पड़ते हैं। इस वात को प्राय: ईश्व रवादी और अनीश्वरवादी सभी स्वीकार करते हैं । न्यायमंजरीकार जयन्त भट्ट ने 
स्पय्टतया कहा है?-- जगत्‌ में जो सुख-दुःखादि की विचित्रता देखी जाती है, खेती, नौकरी आदि के समान होने पर भी 
किसी को लाभ होता है और किसी को हानि उठानी पड़ती है; किसी को अचानक सम्पत्ति मिल जाती है और किसी 
के ऊपर विजली पड़ जाती है; कोई प्रयत्न नहीं करता, फिर भी उसे फल प्राप्त हो जाता है और कोई प्रयत्न करने पर 
भी फल नहीं पाता । इससे दृष्ट कारण से अतिरिक्त अदृष्ट कारण भी मानना पड़ता है और वह प्राणियों का अपना- 
अपना अदृष्ट (धर्माधमम ) कर्म है।' रामायण का यह वाक्य तो भ्रति प्रसिद्ध है : 
करम प्रधान विश्व करि राखा। 
जो जस करहि सो तस फल चाखा। 
स्थूल रूप में यही कर्म-सिद्धान्त है और जिसे सामान्यतया प्राय: सभी दर्शनों में स्वीकार किया गया है। परन्तु 
जहाँ दूसरे दर्शनों में क्रिया, प्रवृत्ति या तज्जन्य संस्कार रूप ही कर्म है, जो अनादि संसार का कारण है और फलदान तक 
ही ठहरने वाला है, वहाँ जैन दर्शन में राग-द्ेषमूलक क्रिया-प्रवृत्ति से आने वाले (जीव के साथ सम्बन्ध को प्राप्त होने वाले ) 
पुद्गल़ द्रव्य को कर्म कहा गया है, जो वास्तविक है--काल्पनिक नहीं और यही द्रव्य कालान्‍्तर में श्रात्मा को शुभ अथवा 
अशुभ फल देता है। आचार्य कुन्दनकुन्द ने प्रवचनसार_ में स्पष्ट कहा है---जब राग अथवा द्वेष से युक्त होकर आत्मा 
अच्छे या बुरे कामों में प्रवृत्त होता है तो उस समय कमें-रूपी रज ज्ञानावरणादि रूप से आता है और यही पुद्गल द्रव्य- 





१ जगतो यच्च वेचित्र्यं सुखदुःखादिभेदतः। 
क्षिसेवादिसाम्येषपि विलक्षणफलोदय: ॥। 
झकस्मान्निघिलाभइच विधुत्पातर्च कस्यचित्‌। 
क्वचित्फलमयत्ने४पि यत्नेःप्यफलता क्वचित ॥ 

तदेतद्‌ दु्घंट दृष्टात्कारणाद व्यभिचारिण:। 
तेनादष्टमुपेतव्यमस्थ किड्चन कारणम्‌ ॥ 

-“नंयायमञज्जरी 


भ्रध्याय ] जन बन के मौलिक सिद्धान्त [ १२१ 


रूप कर्म है।* 

जब यह पुद्गल-द्रव्य कर्म फलोन्मुख होता है तो आ्रात्मा में राग-देंष, क्रोध-मोह आदि विकार-भाव पैदा होते हैं 
और फिर उनसे पुनः पुद्गल-द्रव्य कर्म आत्मा में आता है । इस तरह भाव और द्रव्य दोनों को ही ज॑न दर्शन में कर्म 
स्वीकार किया गया है और दोनों को अनादि प्रवाह माना है ।* 

ईश्वरवादी कहते हैं कि जीव अपने अच्छे या बुरे कर्मो के कर्ता' तो स्वयं हैं और उनका फल भी उन्हें ही भोगना 
पड़ता है, परन्तु उस फल की व्यवस्था ईश्वर ही करता है ।* परन्तु जैन दर्शन का मन्तथ्य है कि कर्म स्वयं अपना फल देते 
हैं। उसकी व्यवस्था के लिए किसी दूसरे व्यवस्थापक की अपेक्षा नहीं होती । आप भूख से अधिक खा जाएं तो उसका फल 
(अजीर्ण-अफरा ) आपको वह ज्यादा भोजन ही देगा। आप दस्तावर दवा खा लें तो उसका फल वह दवा ही आपको 
दस्तों के रूप में दे देगी । यदि हम आँख में मिर्च आँज लें तो उसका फल--जलना, वह मिच हमें स्वयं दे देगी । सब जानते 
हैं कि शराब नशा करती है और दूध पुष्टि करता है । जो मनुष्य शराब पीता है, उसे वेहोशी होती है और जो दूध पीता 
है, उसके शरीर में पुष्टता आती है। शराब या दूध पीने के बाद यह अपेक्षा नहीं रहती कि उसका फल देने के लिए दूसरा 
नियामक शक्तिमान हों ।* अतएव हमारे कर्म ही हमें फल देते हैं। हम पढ़ना सीखते हैं तो पढ़ जाते हैं, नहीं सीखते हैं तो 
अनपढ़ रह जाते हैं--आदि प्राकृतिक बातों से यही निश्चित होता है कि जीवों को सुख-दुःख, उनके अपने कर्म ही स्वयं देते 
हैं। जीव के साथ जो राग-हेष के निमित्त से कर्म पुदूगल बंँधते हैं, उनमें ही श्रच्छा या बुरा फल देने की शक्ति रहती है । 
यहाँ यह शज्ड्ा नहीं होनी चाहिए कि कर्म अ्रचेतन है, वह बिना चेतन ईश्वर की सहायता के फल कंसे दे सकता है ? यह 
किसी से छिपा हुआ नहीं है कि हमारे आहार-विहार का प्रभाव हमारे मन और वाणी पर पड़ता है “ज॑सा खावे अन्न - 
वेसा हो मन्न, जेसा पीवे पानी वेसी होवे वाणी । सिनेमा, चित्र, शराब आदि सैकड़ों पदार्थ अचेतन होते हुए भी अपना 
प्रभाव या असर डालते हुए देबे जाते हैं। अतः कर्म ही स्वयं जीवों को फलदाता है, ईश्वर नहीं । 

जगत्‌ की विषमता आदि को देखकर कितनेक दर्शन ईश्वर को उसका कर्ता बतलाते हैं। परन्तु जब कर्म को 
मान लिया जाता है तो फिर ईश्वर उसका कर्ता नहीं ठहरता । अन्यथा जब ईश्वर सर्वेशक्तिमान्‌ और बुद्धिमान्‌ है तो 
उसकी सृष्टि में विषमता, न्यूनताएं, असंगतता, असुन्दरता और अव्यवस्था आदि बातें होनी ही नहीं चाहिए थीं। सर्वत्र 
एकरूपता ही होनी चाहिए थी। अत: जीव और अजीव के सम्बन्ध से ही जगत्‌ श्रनादिकाल से बना चला आा रहा है 
और नाना परिवर्त॑नों को प्राप्त करता आ रहा है ।* द्रव्य-समुदाय का नाम जगत्‌ अथवा लोक है और सभी द्रव्य उत्पाद, 
व्यय तथा ध्रौव्य स्वरूप हैं। इसलिए यह जगत्‌ स्वयमेव इसी प्रकार से अवस्थित है और अ्नादि-निधन है। जैन शास्त्रों 
में कर्म-सिद्धान्त और सृष्टि के अकततृत्व पर बहुत ही विस्तृत और सृक्ष्मातिसूक्ष्म चिन्तन किया गया है। 





१ परिणमदि जदा श्रप्पा सुहस्मि श्रसुहस्मि राय-दोसजुदो। 
त॑ पविसदि कम्मरयं णाणावरणादिभावषेहि॥ 
२ पंचास्तिकाय, गा० १२८, १२६, १३० 
३ श्रज्ञों जन्तु रनोशोध्यमात्मन: सुखदुःखयो: । 
ईव्वरप्रेरितो गच्छेत्‌ स्वर्ग वा इवअ्मेव था।। 
“--महाभारत 
४ पंचम कर्म ग्रन्थ, प्रस्तावना पृ० १५ 
५ आ्राप्तमीमांसा, का० ६६ 
गीता (५-१४, १५,) में भी "न कर्तृत्वं न कर्माणि लोकस्य सूजति प्रभु कहकर ईदवर के कतंत्वादि का निषेध किया 
गया है। 


स्वाथ, पराथ और परमार्थ 


डा० इन्द्रचन्द्र शास्त्री, एम० ए०, पी-एच० डी० 
दिल्‍लो-विध्वविद्यालय 


ग्रठारह पुराणों का सार देते हुए कहा जाता है 'परोपक्रार करना पुण्य है और पर-पीड़न पाप है।* किन्तु 
एक ही कार्य किसी अपेक्षा से परोपकार सिद्ध होता है और दूसरी अपेक्षा से पर-पीड़न। इसी प्रकार कुछ कार्य ऐसे 
भी है जो न परोपकार है, न पर-पीड़न । 

कठोपनिषद्‌ में नचिकेता का वृत्तान्त आता है। उसके पिता धर्म का अर्थ केवल विधि-विधान समभते हैं और 
यह मानते हैं कि बूढ़ी एवं निकम्मी गोएं देने पर भी दान का लक्ष्य पूरा हो सकता है। नचिकेता यह मानता है कि धर्म 
में सत्य और प्रामागिकता का होना आवश्यक है । वह पिता का विरोध करता है; किन्तु उसका लक्ष्य है, उन्हें सत्य के 
मार्ग पर लाना। नचिकेता के व्यवहार से पिता का कप्ट पहुँतता है, अतः क्रिया की दृष्टि से १२-पीड़न होने पर उद्देश्य की 
दृष्टि से यह परोपकार ही है। महाभारत में राजा शिवि की कथा आती है जिसने अपनी शरण में आये हुए कबूतर की 
रक्षा के लिए भूखे बाज को अपना मांस काट कर दे दिया । यही कथा जेन-साहित्य में मेघरथ राजा के नाम से आती है, जो 
कि सोलहवे तीर्थंकर शान्तिनाथ का पूर्व भव माना जाता है। बोद्ध साहित्य में भी इसी प्रकार की एक कथा नागानन्द के 
नाम से आती है। यहाँ यह प्रइन खड़ा होता है कि अपने मांस का बलिदान देकर एक हिसक एवं क्रूर प्राणी की रक्षा करना 
कहाँ तक पुण्य है ? जहाँ तक शरणागत की रक्षा का प्रवन है, वह बाज को मार देने पर भी हो सकती थी । हिसक की रक्षा, 
बलिदान देने वाले के त्याग की दृष्टि से परोपकार होने पर भी, परिणाम की दृष्टि से परोपकार नहीं है। उससे अन्य प्राणियों 
के प्रति भय एवं भ्रमंगल का जन्म होता है। भगवान्‌ बुद्ध ने भिक्षुओं को कहा था--है भिक्षुओ ! ऐसी चर्या का पालन करो, 
जोआदि में मंगल हो, मध्य में मंगल हो तथा अन्त में भी मंगल हो । हे भिक्षुओ ! ऐसे धर्म की देशना दो, जो आदि में मंगल 
हो, मध्य में मंगल हो और अन्त में भी मंगल हो। हिसक की रक्षा आदि में मंगल होने पर भी अन्त में मंगल नहीं है। 
इस प्रकार किसी कार्य को परोपकार या पर-पीड़न की कोटि में रखने के लिए किन तत्त्वों की आवश्यकता है, प्रस्तुत लेख 
में इसी पर विचार किया जायेगा। साथ में इस बात की भी चर्चा की जायेगी कि इन दोनों की क्‍या सीमाएं हैं। अन्त में 
इस बात पर विचार करंगे कि परमार्थ और परोपकार में क्या भेद है और जीवन का अन्तिम लक्ष्य परमार्थ है या परार्थ 
अर्थात्‌ परोपकार । 

भर्तहरि ने मनुष्यों को चार कोटियों में बाँटा है : 

१. सत्पुरुष--वे लोग, जो स्वयं हानि उठाकर भी दूसरे का हित-साधन करते हैं । 

२. सामान्य जन--वे जन, जो स्वार्थ को क्षति न पहुँचाते हुए परहित-साधन करते है। 

३. मानव राक्षस--जो स्वार्थ के लिए दूसरे को हानि पहुंचाते है । 
१ श्रष्टादशपुराणेषु, व्यासस्थ वचनदहयम्‌ । 

परोपकार: पृण्याय, पापाय परपीडनम्‌ ॥ 


भ्रध्याय | सवा, परार्थ और परमार [ रै१३ 


४. पशुराक्षस--जो बिना ही स्वार्थ के दूसरे को हानि पहुँचाते हैं। 

भतु्‌हरि ने चौथी कोटि के लिए कोई नाम नहीं दिया। ऐसे व्यक्तियों के लिए ते के न जानीसहे कहकर 
छोड़ दिया है । 

उपर्युक्त चार काटियों में से प्रथम दो परार्थ में आती है और अन्तिम दो स्वार्थ या पर-पीड़न में । इनके साथ 
एक कोटि और जोड़ी जा सकती है और वह उन लोगों की है,जो स्वयं हानि उठाकर भी दूसरों को हानि पहुँचाना चाहते 
हैं, उन्हें उन्मत्त राक्षस कहा जायेगा । 

स्वार्थ एवं परार्थ तथा उनकी तारतम्यता का निर्णय नीचे लिखे चार तत्त्वों से होता है : 

१. क्षेत्र की व्यापकता, 

२. त्याग-वृत्ति, 

३. उद्देश्य की पवित्रता, 

४. परिणाम की मंगलमयता । 


क्षेत्र की व्यापकता 


पर-हित का क्षेत्र जितना व्यापक होगा, परार्थ में उतनी ही उत्कृप्टता आती जायेगी । जब वही क्षेत्र बढ़ते- 
बढ़ते श्रखिल विश्व तक पहुँच जाता है, तो परमार्थ बन जाता है। इसका प्रारम्भ कुटुम्ब से होता है; अर्थात्‌ व्यक्ति जब 
निजी सुख-दुःख एवं इच्छाओं को भूल कर उन्हें अपने परिवार के सुख-दुःख के साथ मिला देता है, परिवार के युखध में 
सुखी तथा उसके दु:ख में दुःखी होने लगता है; यह परार्थ की ओर पहला कदम है। मानवज्ञास्त्रियों का कथन है कि 
मनुष्य में इतनी भी परार्थ-वृत्ति न होती, तो वह कभी का नप्ट हो गया होता। उसने यह पाठ जीवन एवं अस्तित्व के 
रक्षण के लिए संघर्ष करते हुए सीखा है । भ्रत: उसमें त्यागवृत्ति के स्थान पर स्वार्थ की भावना ही अधिक है। मानव- 
शास्त्रियों का यह मत अंशतः ठीक होने पर भी सब जगह लागू नहीं होता। 

परिवार से आगे बढ़कर मनुष्य वंश या कुल तक जाता है। पुरानी अ्रसभ्य जातियों में अपने वंश या कुल तक 
तो परस्पर परोपकार एवं सहानुभूति की भावना रहती थी, परन्तु उस परिधि से बाहर उत्पीड़न की । परिणामस्वरूप 
विभिन्‍न कुलों में परस्पर युद्ध होते रहते थे और विजेता कुल विजित कुल को समाप्त कर देता था। इस प्रकार का परोप- 
कार कुल-धर्म होने पर भी आध्यात्मिक धर्म या पुण्य की कोटि में नहीं आता; क्योंकि वह क्षेत्र की दृष्टि से संकुचित तथा 
परिणाम की दृष्टि से श्रमंगल है । 

ऐसे कुलों से आगे बढ़कर मनुष्य ने जाति, धर्म, राष्ट्र या ऐसी अन्य परिधियों तक परार्थी, किन्तु उनके वाहर 
स्वार्थी बन कर रहना सीखा । यहूदी धर्म में पाप और पुण्य वते परिभाषा भी इसी प्रकार है। अर्थात्‌, एक यहदी यदि 
दूसरे यहूदी पर अत्याचार करता है, तो वह पाप है; किन्तु उस परिधि के वाहर किसी को लूटना-मारना, स्त्रियों पर 
बलात्कार करना या अन्य किसी प्रकार अत्याचार करना पाप नहीं है। ईसाई तथा मुसलमान धर्मो ने सिद्धान्त रूप में तो 
विश्व-बन्धुत्व को आदर्श माना, किन्तु व्यवहार में अपने-अपने धर्म की परिधि से बाहर अत्याचार करने में कोई पाप नहा 
माना । आरयों ने भी प्रारम्भ में भारत के आदिवासियों के साथ ऐसा ही व्यवहार किया। भारत में धर्म की परिधि का 
प्रभाव ग्रभी तक विद्यमान है। राष्ट्रीय परिधियों का प्रभाव तो सारे विश्व को घेरे हुए है और वही विभिन्‍न राष्ट्रों में 
गुटबन्दी, परस्पर भय एवं युद्ध की विभीषिका का कारण बना हुआा है । 

क्षेत्र की दृष्टि से परार्य का सर्वोत्कृप्ट रूप विश्व-मैत्री है। उपनिषदों ने समस्त चराचर-जगत्‌ का आधारभूत 
एक तत्त्व बताया और प्रत्येक व्यक्ति से कहा--तू वही महान्‌ तत्त्व है।' इस प्रकार सावंभौम एकता का सन्देश दिया । 
बौद्ध एवं जैन परम्परा ने उसी तत्त्व को विश्व-मैत्री के रूप में उपस्थित किया । ईसामसीह का जो सन्देश पर्वतीय प्रवचन 


१ तत्त्वमसि । 
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(86770॥ 0॥ 8॥6 700॥) में मिलता है, वह भी इसी कोटि का है। बुद्ध, महावीर, ईसामसीह झ्रादि कुछ बिरल 
पुरुषों ने उस महान्‌ आदर्श को जीवन में उतार कर भी बताया है । 

जिस प्रकार क्षेत्र जितना विकसित होगा, पराये उतना ही श्रेष्ठ तथा उदात्त होता जायेगा ; उसी प्रकार क्षेत्र- 
विकास के साथ-साथ स्वार्थ निम्न से निम्नतर होता जाता है। प्राचीन समय में तैमूरलंग, नादिरशाह आदि बहुत से 
आततायियों ने व्यापक रूप से लूटमार की और वे विश्व के लिए ग्रमंगल बने । जब व्यक्ति की पाशविक वृत्ति को धर्म 
का समर्थन मिल जाता है, तो वहऔर भी ऋरहो जाती है। धर्म-युद्ध के नाम से संसार में जो अत्याचार हुए हैं. वे इसका 
उदाहरण हैं। भतृंहरि ने उन लोगों को निम्नतम कोटि में रखा है, जो बिना स्वार्थ के पर-पीड़न करते हैं। स्वार्थ का 
अभिप्राय जानने की आवश्यकता है। जहाँ तक भौतिक आवश्यकताओं या साधारण भञ्राकांक्षाओं की पूर्ति का प्रश्न है, 
उन्हें स्वार्थ कहा जा सकता है। किन्तु जब व्यक्ति की उद्दाम लिप्सा सब सीमाओं को पार कर अनर्गल बन जाती है, जब 
वह केवल अपना आतंक जमाने, दूसरों पर प्रभत्व स्थापित करने, दूसरों के न्‍्यायोचित अधिकार को छीनने के लिए ग्रत्या- 
चार करता है तो वह स्वार्थ की सीमा में नहीं रहता और भहतुरि द्वारा प्रतिपादित चौथी कोटि में आता है। अमेरिका 
ने हिरोशिमा तथा नागासाकी पर अणु-बम गिराकर जो लाखों निर्दोष व्यक्तियों को भस्म कर डाला, उसे भी इसी कोटि 
में रखा जायेगा । 


त्याग-बृत्ति 


परार्थ का दूसरा तत्त्व त्याग-वृत्ति है। व्यक्ति में अपने सुख तथा स्वार्थ को छीड़ने की भावना जितनी प्रबल 
होगी, उतना ही परार्थ उच्च कोटि का होगा । विभिन्‍न धर्मों में त्याग का उपदेश दिया गया है। साथ ही फल का प्रलोभन 
भी कहा गया है---इस जन्म में दान देने से अगले जन्म में सैकड़ों गुना धन प्राप्त होगा । इस जन्म में काम-भोगों का त्याग 
करने से स्वर्ग में अप्सराएं मिलेंगी | इस्लाम में बताया गया है--इस जन्म में मदिरापान न करने से बहिश्त मिलेगा, 
जहाँ शराब की नदियाँ बह रही हैं । शंकराचार्य ने इस प्रकार के त्याग को वणिक्‌-वृत्ति कहा है। वास्तव में वह एक 
प्रकार का व्यापार है,जहाँ थोड़ी पूंजी लगा कर अधिक पूंजी प्राप्त करने की श्राशा की जाती है। वस्तुतः परार्थ में त्याग 
के लिए त्याग किया जाता है। वह अपने-आप में सुृत्र है। उससे सात्त्विक आनन्द की वृद्धि होती है। मनुध्य दूसरे के 
लिए परित्याग करते-करते जब उसकी चरम सीमा पर पहुँच जाता है, तब उसका 'स्व' कुछ नहीं रहता, सब कुछ 'पर' 
हो जाता है। इसी को सूफी परम्परा में खाकपरस्ती', वेदान्त में ब्रह्मलय', बौद्ध दर्शन में 'शुन्यविलय' तथा जैन दर्शन 
में 'मोहनाश' कहा गया है। 

इसके विपरीत स्वार्थ-साधन की भावना जितनी उम्र होगी, स्वार्थ उतना ही निम्नकोटि का होता जायेगा । इस 
उग्रता के कई मापदण्ड हैं । 

जो व्यक्ति सामाजिक, राजकीय तथा धामिक सभी प्रकार के प्रतिबन्धों को तोड़कर स्वार्थ-साधन करता है, 
अर्थात्‌ जो सामाजिक दृष्टि से दुराचारी, राजकीय विधि के अनुसार अपराधी तथा धर्मशास्त्र के अनुसार पापी भी है, 
वह निम्नतम कोटि पर है। बहुत-से व्यक्ति राजकीय नियमों को तो नहीं तोड़ते; किन्तु सामाजिक एवं धा्िक कतंव्यों 
का भंग करते हैं। राजकीय कानून का समर्थन प्राप्त होने के कारण वे अपने को अपराधी नहीं मानते, फिर भी दुराचारी 
एवं पापी तो हैं ही । दूसरी ओर कुछेक व्यक्ति अपराधी होने पर भी प्रत्याचार एवं पाप की दृष्टि से अपेक्षाकृत उच्च- 
स्तर पर होते हैं। चरित्र की दृष्टि से राजकीय एवं सामाजिक विधान की अपेक्षा धर्म का भ्रधिक महत्त्व है; जो व्यक्ति 
धर्म के शाश्वत नियमों का उल्लंघन करता है, वह निम्नतम कोटि पर है । किन्तु यहाँ यह समझ लेना चाहिए कि धारमिक 
नियमों का अर्थ साम्प्रदायिक नियम नहीं है। साम्प्रदायिक नियमों का निर्माण मनुष्य अपने संगठन के लिए स्वयं करता 
है और धामिक नियम शादवत होते हैं। योगसूत्र में उन्हें देश, काल एवं परिस्थिति की परिधि से मुक्त सार्वभौम कहा 
गया है। साम्प्रदायिक मर्यादाएं मुख्यतया सामाजिक नियमों की कोटि में आती हैं । 

सामाजिक तथा राजकीय नियमों का उल्लंघन भी चरित्र-विकास की दृष्टि से हेय है। किन्तु उसमें निर्णायक 


भ्रध्याय ] स्वार्थ, परार्थ और परमार्य [ ११५ 


तत्त्व उद्देश्य है । बहुत से सामाजिक नियम या रूढ़ियाँ अपने जन्म-काल में उपयोगी होने पर भी घौरे-धौरे निर्जोव हो 
जाती हैं और व्यक्ति के सच्चे विकास में बाधाएं उपस्थित करने लगती हैं। बहुत से राजकीय नियम भी इसी प्रकार के 
हो जाते हैं। ऐसे नियमों का उल्लंघन पाप के स्थान पर भी धर्म हो सकता है । अतः सामाजिक या राजकीय नियमों का 
पालन सापेक्ष है। अर्थात्‌ उनका पालन करते समय उन्हें स्वमंगल तथा परमंगल की कसाटी पर परखने की आवश्यकता 
है। यदि वे उसमें सहायक हों, तो स्वीकार करने योग्य हैं, अन्यथा हेय । इसके विपरीत धामिक नियम शाइवत हैं । उन्हें 
तात्कालिक विकास की परख पर नहीं उतारा जा सकता । 


लक्ष्य-शुद्धि 


परार्थ का तीसरा तत्व लक्ष्य-शुद्धि है; अर्थात्‌ दूसरे की भलाई करते समय लक्ष्य जितना पवित्र और आध्या- 
त्मिक होगा, परार्थ उतना ही उच्च कोटि का होगा। धन-प्राप्ति, वासनापूर्ति या किसी श्रन्य प्रकार की भौतिक कामना 
की पूर्ति या किसी श्रन्य प्रकार की भौतिक कामना के लिए दूसरे की सहायता करना परार्थ कोटि में नहीं भझ्राता । ये सब 
स्वार्थ के श्रन्तर्गत हैं। उनमें भी लक्ष्य जितना हिसा, वासना या भ्रन्य पापवृत्तियों वाला होगा, उतना ही स्वार्थ निम्न- 
कोटि का होगा । व्यक्ति जब भौतिक कामनाझों से ऊपर उठकर व सात्त्विक इच्छाओं से प्रेरित होकर पर-हित करता है 
तथ वहाँ से पराथ प्रारम्भ होता है । 

विभिन्‍न धर्मों में व्यक्ति को परार्थ एवं परमार्थ की शोर प्रेरित करने के लिए विविध प्रकार के प्रलोभन 
दिये गए हैं। इसी प्रकार स्वार्थवृत्ति को दूर करने के लिए भय बताये गए हैं । कहा गया है जो तपस्या द्वारा काम-भोगों 
पर नियन्त्रण करता है, उसे चक्रवर्तों का राज्य या स्वर्ग का ऐश्वर्य प्राप्त होता है। इसी प्रकार दूसरे की हिसा करने, भूठ 
बोलने, चोरी करने तथा दुराचार भ्रादि के कारण इस जन्म में विविध प्रकार के रोग उत्पन्न होते हैं तथा दूसरे जन्म में 
नरक तथा पशुयोनि के कष्ट भोगने पड़ते हैं। इस प्रकार भय या कामनापूतति के लक्ष्य से प्रेरित होकर जो पर-हित या 
धर्मंसाधन किया जाता है, वह लक्ष्य-शुद्धि की दृष्टि से निम्न कोटि का ही माना जायेगा । 


परिणाम की मंगलमयता 


परोपकार का चौथा तत्त्व परिणाम की मंगलमयता है। इस दृष्टि से सर्वोत्तम रूप वह होगा, जो सभी के लिए 
मंगलमय है। जो श्रादि में भी मंगल है, मध्य में भी मंगल है और अन्त में भी मंगल है---ऐसा परोपकार परार्थ की सीमा 
से बढ़कर परमार्थ बन जाता है। 

इस तत्व में क्षेत्र, भावना या लक्ष्य की अपेक्षा समकभ या विवेक की अधिक आवश्यकता होती है । पिछली तीनों 
बातों के होने पर भी यदि करने वाले में विवेक नहीं है,तो उसका कार्य परोपकार के स्थान पर पर-पीड़न बन जाता है। 
धामिक एवं सामाजिक संगठनों में इस प्रकार का अविवेक पाया जाता है। धर्म के नाम पर विविध प्रकार के आडम्बर 
किये जाते हैं ग्रौर समझा जाता है कि उनसे धर्म का उत्कर्ष होता है। किन्तु उन्हीं ग्राडम्बरों के कारण धर्म की आत्मा घुट 
कर मर जाती है। उसके अन्दर रहा हुआ 'शिव' समाप्त हो जाता है और केवल शव बाकी रहता है। झ्रत: इस बात की 
आवश्यकता है कि हमारी दृष्टि इस लक्ष्य से न हटने पाये कि धर्म मंगलमय है। हमारे पुराने संस्कार,अ्रहंकार, भ्स्मिता, 
मोह आदि विकारों के कारण वह दृष्टि से भोभल न हो । 

महाकवि रवीन्द्र ने गीताअजलि में प्रश्नोत्तर के रूप में कहा है-- 

दीपक क्यों बुक गया ? 

मैंने उसे अपनी चादर से ढक लिया भौर वह बुक गया।' 

वास्तव में हम धर्म के दीप पर भ्रस्मिता की चादर डाल देते हैं और जिससे हमें प्रकाश प्राप्त करना चाहिए, 
वह बुभ जाता है। गीताज्जलि में दूसरा प्रश्न किया गया है-- 

“फूल क्‍यों मुरक्का गया ? 
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मैंने उसे तोड़कर अपनी छाती से चिपका लिया, अतः फूल मुरझा गया ।' 

अनेक महापुरुषों की तपस्या एवं साधना-रूपी खाद को प्राप्त करके यह धर्म-रूपी पुष्प खिलता है और चारों 
ओर सुगन्ध फैलाने लगता है ।-आवश्यकता है इस बात की कि हम त्याग और तपस्या के बल से इस लता को सींचते रहें, 
फूल अपने-आप खिला रहेगा और नये-तये फूल भी प्रकट होते रहेंगे । किन्तु अहंकार के मिथ्या अभिनिवेश्ञों से प्रेरित 
होकर स्वार्थी मानव इसे तोड़कर अपनी छाती से चिपका लेता है। न स्वयं सुगन्ध लेता है, न दूसरों को लेने देता है। 
दीपक के प्रकाझ और फूल की सुगन्ध पर एकाधिपत्य की भावना लोक के लिए मंगलमय सिद्ध नहीं हुईं। यदि धामिक 
संगठनों का उद्देश्य लता को सींचना है, तो उनकी उपयागिता समभ में श्रा सकती है; किन्तु यदि वे फूल को तोड़ने का 
प्रयत्न करते हैं, तो धर्म-रक्षक के स्थान पर धर्म-भक्षक बन जाते हैं । 

परिणाम की अ्रमंगलमयता का एक और रूप भी धाभिक इतिहास में देखा गया है । शताब्दियों एवं सहस्राब्दियों 
से एक सम्प्रदाय वाले दूसरे सम्प्रदाय वालों को अपना अनुयायी बनाने के लिए प्रयत्न करते आ रहे हैं और इसके लिए 
षड़यन्त्र, सैनिक आक्रमण झादि उपायों का आश्रय लेते आये हैं। वे यह दावा करते हैं कि हम मिथ्यात्व के मार्ग पर 
चलने वालों की धर्म के मार्ग पर ला रहे हैं और इस प्रकार पर-कल्याण के मार्ग पर चल रहे हैं। किन्तु वास्तव में दूसरे 
को धर्म-पथ पर लाना तो दूर रहा, स्वयं पाप के मार्ग पर चल पड़ते हैं। वे दूसरों को मोक्ष और स्वर्ग का सुख देना 
चाहते हैं, पर इसके लिए उन्हें इस लोक के सुखों से जबरदस्ती वंचित कर देते हैं । वास्तव में धर्म की झ्राड़ लेकर उद्दाम 

हँकार तथा ऋरवृतियों की पुष्टि की जाती है। यह श्रविवेक के कारण होता है और परिणाम मंगलमय नहीं है । 

यहाँ एक प्रश्न उपस्थित होता है--क्या ऐसा कोई परिचित रूप है जो किसी के लिए अमंगल न हो ? व्यक्तितयों 
एवं प्राणियों के स्वार्थ परस्पर टकराते हैं। एक जीव दूसरे जीव का जीवन अथवा भोजन है। इसका भ्रर्थ है, एक का 
पोषण दूसरे का शोषण किये विना नहीं हो सकता । फिर परममंगल क्या होगा ? वास्तव में यह विचारणीय प्रइन है। 
इस दृष्टि से देखा जाये तो सर्वमंगल का चरम रूप समस्त व्यवहार की निवृत्ति है । इसी को भारतीय दर्शनों में 'मोक्ष' 
कहा गया है। वह स्थिति ब्रह्मसमाप्ति है या शुन्य में विलय या सिद्धावस्था या अन्य कोई अवस्था--हम इस दाशनिक 
चर्चा में नहीं जाना चाहते । परन्तु यह निव्चित है कि इस लक्ष्य की ओर बढ़ते जाना विश्व के लिए मंगलमय है । 


परमार्थ के दो रूप 


ऊपर मुख्य रूप से स्वार्य एवं परार्थ की चर्चा की गई है। यथास्थान यह भी बताया गया है कि परार्थ ही अपनी 
चरम सीमा को प्राप्त करने पर परमार्थ बन जाता है । उपनिषदों में ईश्वर का विराट के रूप में वर्णन किया गया है। 
विश्व की सेवा ही परमात्मा की सेवा है। बुद्ध ने कहा है---माता जिस प्रकार अपने इकलौते पुत्र से प्रेम करती है, इसी 
प्रकार का उत्कट प्रेम समस्त विश्व में फेला दो। जन दर्शन में भी राग और द्वेष को जीतकर विश्वमँत्री पर बल दिया 
गया है। इस प्रकार हम देखते हैं कि सभी धर्मों में परार्थ ही समस्त परिधियों को पार कर लेने पर परमार्थ बन 
जाता है। 

बौद्धों की महायान-परम्परा में साधना का लक्ष्य अशुभ वासना का क्षय और शुभवासना का विकास बताया 
गया है। परिणामस्वरूप प्रवृत्तिमात्र का निरोध नहीं होता। किन्तु अशुभ प्रवृत्ति रोककर शुभ प्रवृत्ति का विकास किया 
जाता है। विविध प्रवृत्तियों की पराकाष्ठा के रूप में दस पारमिताएं बतायी गई हैं, जिनका भ्रम्यास बोधिसत्त्व करते हैं । 
वे दूसरों के लिए निर्वाण भ्रर्थात्‌ मोक्ष भी छोड़ देते हैं। ईसाई-परम्परा भी इसी मार्ग का समर्थन करती है। भगवद्गीता 
में निवृत्ति-मार्ग सांख्य अर्थात्‌ ज्ञान-योग की अपेक्षा से है और प्रवृत्ति-मार्ग कर्म-योग एवं भक्ति-योग की अपेक्षा से । दोनों 
मार्ग व्यक्ति की मनोवृत्ति पर श्रवलम्बित हैं। जिसकी जिधर अभिरुचि हो,वह उसे अ्रपना सकता है। दोनों ही परम मंग- 
लमय माने गये हैं। वेष्णव परम्परा में कहा गया है--परमात्मा की भक्ति मुक्ति से भी बड़ी है।'* 





१ भक्तिर्मुक्तेगरीयसी । 


भ्रध्याय ] स्वार्थ, परा और परमार्य॑ [ १३१७ 


बौद्धों के हीनयान तथा जैन परम्परा में बेयक्तिक मुक्ति को सर्वोच्च लक्ष्य माना गया है। इन दोनों परम्पराश्रों 
की मान्यता है कि शुभ एवं अशुभ सभी प्रवृत्तियों का कारण वासना अथवा मोह है। जब तक इसका अस्तित्व रहेगा, 
परममंगल की प्राप्ति नहीं हो सकती । श्रतः वासना-क्षय या मोहनाथ ही परममंगल है । उस समय व्यक्ति किसी के लिए 
अमंगल नहीं रहता । इन दोनों के मत में पारमाथिक दृष्टि से अमंगल का नाश ही मंगल है। अद्वतवेदान्त तथा सांख्य- 
दर्शन में भी दुःखाभाव को ही सुख बताया गया है। न्याय-दर्शन में मोक्ष का क्रम बताते हुए कहा है---तत्त्वज्ञान से मिथ्या- 
ज्ञान का नाश होता है, मिथ्याजञान के नाग से दोष का नाश, दोष के नाश से प्रवृत्ति का नाजञ, प्रवृत्ति के नाझ् से जन्म का 
नाश और जन्म के नाश से दु:ख का नाश और दुःख का नाश ही 'मोक्ष' है । 





द्रव्यप्रमाणानुगम 
श्री जबरमल भंडारी, एडवोकेट 
भ्रध्यक्ष, जन इ्वेताम्बर तेरापंथी महासभा 


जीवों का परिमाण जानने के लिए जैनागमों में चार भ्रपेक्षाएं बतलाई गई हैं--्रव्य, क्षेत्र काल और भाव? । 


द्रव्य प्रमाण 


द्रव्य प्रमाण के तीन भेद हैं--संख्यात, असंख्यात और अनन्त । जो संख्या पाँच इन्द्रियों का विषय है, वह संख्यात 
है; उसके ऊपर जो संख्या अवधिज्ञान का विषय है वह असंख्यात है, और उसके ऊपर जो संख्या केवलज्ञान द्वारा ही विषय- 


भाव होती है, वह अनन्त है।' 
संख्यात 

संख्यात के तीन भेद हैं--जघन्य, मध्यम और उत्कृष्ट । गणना की आदि “२' से मानी जाती है, क्‍यों कि '१! 
सत्ता को सूचित करता है, भेद को सूचित नहीं करता ।* इस प्रकार जघन्य संख्यात '२' है और उत्कृष्ट संख्यात, 'जघन्य 
परीतासंख्यात' (जिसकी परिभाषा आगे बताई जायेगी) से एक कम होता है। जघन्य संख्यात और उत्कृष्ट संख्यात 
के बीच सब मध्यम संख्यात के भेद हैं । 


असंख्यात 


असंख्यात के तीन भेद हैं--परीत, युक्त और असंख्यात; और इन तीनों में से प्रत्येक के जघन्य, मध्यम और 
उत्कृष्ट--तीन-तीन भेद होने से सर्वे नौ भेद होते हैं--जघन्य परीतासंख्यात, मध्यम परीतासंख्यात, उत्कृष्ट परीता- 
संख्यात; जघन्य युकतासंख्यात, मध्यम युकतासंख्यात, उत्कृष्ट युक्‍तासंख्यात; जघन्य असंख्यातासंख्यात, मध्यम 
असंख्यातासंख्यात और उत्कृष्ट असंख्यातासंख्यात । 

जघन्य परोतासंख्यात---इसको समभने के लिए असत्कत्पना के द्वारा चार पल्य जम्बूद्वीप प्रमाण लम्बे-चौड़े और 
एक हजार योजन गहरे कल्पित किए जाएं। उनको शलाका, प्रतिशलाका, महाशलाका और अनवस्थित नाम से पुकारा 
जाए। अनवस्थितपल्‍्य को सरसों के दानों से भर दिया जाए। अब असत्कल्पना द्वारा एक सरसों का दाना एक-एक दीप 
में व एक-एक समुद्र में डाला जाए। जब एक सरसंव बाकी रहे, तब उसे शलाकापल्य में डाला जाए । जिस क्षेत्र में श्रन्तिम 


१ कई आराचार्यों ने क्षेत्र के पहले काल रखा है श्रोर उनका कहना है कि काल की श्रपेक्षा क्षेत्र प्रमाण सूक्ष्म होता है श्रौर 
स्थूल व अल्प वर्णनीय का श्राख्यान पहले करने का नियम है। 

२ भ्रहवा जें संखाणं पंचिदिया विसओ त॑ संखेज्जं णाम । 
तदो उवरि जमवहिणाणविसश्रो तमसंखेज्जं णाम |। 
तदो उवरि ज॑ केवलणाणस्सेव विसश्रो तमणंतं णाम ॥ --षट्खण्डागम 

३ एको गणणं न उबेइ दुष्पभिति संखा । ---भ्रनुयोगद्वार सत्र 


अ्रध्याय ] द्रव्यप्रमाणानुगम [ १२६ 


सरसों का दाना डाला गया था, उसी क्षेत्र का एक और अनवस्थितपल्य कल्पित किया जाए और उसे सरसों से भरकर 
पूर्वेवल अन्य हीप-समुद्रों में प्रक्षिप्त किया जाये। जब एक दाना सरसों का रहे, तो उसे शलाकापल्य में प्रक्षिप्त किया जाए 
और इसी उपरोकत क्रिया द्वारा बलाक। को भर दिया जाए । फिर शलाकापल्य के सरसों को अन्य द्वीप-समुद्रों में एक-एक 
डाला जाए और जब एक दाना बचे, तो उसे प्रतिशलाकापल्य में डाला जाए। फिर अनवस्थितपल्य के द्वारा शलाकापल्य 
को वापस भर, फिर झलाका को पूर्व रीति अनुसार खाली करते हुए बचा एक सरसों प्रतिशलाकापल्य में डाले। इस प्रकार 
अनवस्थित से शलाका भर लिया जाए शलाका से प्रतिशलाका | फिर उपरोक्त क्रिया द्वारा ही प्रतिशलाका से महा- 
शलाकापलल्‍्य भरा जाए। जब चारों पल्य भर जाएं, तव उन सरसों की एक राशि बना ली जाए । इस राशि को जधन्य 
परीतासंख्यात कहते हैं और इस राशि में से एक सरसों कम करने से उत्कृष्ट संख्यात रह जाता है । 

जघन्य थुक्‍्तासंख्यात का प्रमाण, जो आगे बताया जाएगा, उससे एक कम करने पर उत्कृष्ट परीतासंख्यात का 
प्रमाण मिलिगा । जघन्य परीतासंख्यात और उत्कृष्ट परीतासंख्यात के बीच सब गणना मध्यम परीतासंख्यात के भेद हैं। 

जघन्य परीतासंख्यात के वगित संवर्गित' करने से जघन्य युक्‍तासंख्यात परिमाण प्राप्त होता है और उत्तकृप्ट 
युक्तासंख्यात का प्रमाण, जघन्य अ्रमंख्यातासंख्यात ( जिसको आगे समझाया गया है) से एक कम है। जघन्य युक्तासंख्यात 
और उत्कृष्ट युक्‍्तासंख्यात के बीच की प्रत्येक गणना मध्यम युकतासंख्यात का भेद है। जघन्य युक्तासंख्यात से झ्रावलिका 
को परस्पर गृणा कर उमसे एक न्यून उत्कृष्ट युक्‍्तासंख्यात होता है अथवा जघन्य असंख्यातासंख्यात का एक न्यून उत्क्रप्ट 
युक्तासंख्यात होता है । 

जघन्प युक्तासंख्यात का वर्ग (य अथवा ये >८ य) अथवा जघन्य युकतासंख्यात के साथ आवलिका की राशि को 
परस्पर गृणा करने से जवन्य असंख्येयासंख्येयक प्राप्त होता है अथवा उत्कृष्ट युकतासंख्यात में एक जोड़ने से जधन्य 
अमंख्येपासंख्येयक होता है। आगे जिसको बताया जायेगा उस जघन्य परीतानन्त से एक न्यून को उत्कृष्ट असंख्यातासंख्याल 
कहते हैं और जघन्य अ्रसंख्यातासंख्यात और उत्कृष्ट असंख्यातासंख्यात के बीच की गणना मध्यम अमंख्यातासंख्यात के 
भेद हैं । जघत्य असंख्यातासंख्यात की राशि का वर्म करने से अर्थात्‌ उस राशि को उसी के साथ परस्पर गुणा करने से 
जब उरीवालतक थाता है या एक रूप कमर करने से उत्कृष्ट अमंख्यातासंख्यात आता है । 


अनन्त 


जघरत्प परीतानन्तक राशि को परस्पर गुणन करके गुगनफल में से एक न्यून करने से उत्क्रप्ट परीतानस्तक 
होता है। जघन्य परीतानन्तक और उत्कृष्ट परीतानन्तक के बीच की गणना मध्यम परीतानन्तक हे भेद हैं । 

जघन्य परीतानन्तक राशि को परस्पर गुणा करने से जघन्य युक्‍्तानन्तक होता है अथवा उत्कृष्ट परीतानन्तक 
में एक और जोइ देने से भी जघन्य युक्तानन्‍्तक ही होता है। अभव्य जीवों की राशि जघन्य युवतानन्तक प्रमाण है । 
तत्पश्चात्‌ जहाँ तक उत्कृष्ट बुक्तानन्तक नहीं होता, वहाँ तक सब गणना मध्यम युदतानबन्‍्तक के भेद हैं । 

यदि जब्रत्य युक्तातत्तक की राशि को उसके साथ गृगा करें या जबन्य युक्तानत्वक की राज्ि कों अभव्यों का 


प 4 ५ ५ व मी. प धि 4 7० 4 $ जा 
१ बंगित-संबर्गित का प्रयोग किसी संज्या का संख्या तुल्य घात क रने के अर्थ से किया गया है, जसे न न का प्रथम वर्गित- 


(२०) (९-7) 
हे तृतीय वबगित- 
संबगित है । (जन) द्वितीय वर्गित संवर्गित ; (बल) ) 


संवर्गित है । 
२ जघस्य युक्‍्तासं हयात प्रमाण के जितने सरसों हों उतने ही श्रावलिका के समय होते है । 


१३० | श्राचार्यश्री तुलसी भ्रभिनन्‍्दन ग्रन्य [ च्लुर्थ 


राशि के साथ गुणा करे तो जघन्य अ्रतन्‍्तानन्तक की राशि प्राप्त होती है; उसमें से एक न्‍्यून कर दें तो उष्कृष्ट युक्ता- 
नन्‍्तक होता है। श्रयवा यदि उत्कृष्ट युक्तानन्तक की राशि में एक रूप और प्रक्लेप कर दें तो भी जघन्य अनन्तानन्तक 
होता है । इसके पदचात्‌ अजधस्योत्कृष्ट मध्यम अनस्तानन्त ही होता है। उत्कृष्ट अनन्तानन्तक नहीं होता ।' 


क्षेत्र प्रमाण 


पुद्गल द्रव्य के उस सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाग को परमाणु कहते हैं जिसका पुन: विभाग न हो सके और जो स्वतस्त्र हो । 
परमाणु इचन्द्ियों द्वारा ग्राह्म नहीं है। वह अप्रदेशी है; इसका आदि, अन्त, मध्य नहीं है। परमाणु अग्निकाय में प्रवेश कर 
सकता है, परन्तु जलता नहीं; पुप्कल संवर्त नामक महामेघ में प्रवेश कर सकता है परन्तु पानी से झाद्र नहीं होता । ऐसा 
अविभागी परमाणु जितने झ्राकाश को अवगाह करता है, उस क्षेत्र को एक प्रदेश कहते हैं। क्षेत्र प्रमाण दो प्रकार के हैं--- 
प्रदेश-निष्पत्त और विभाग-निष्पन्त । 

प्ररेश-निष्पन्न--प्रदेश निर्तिभाग है; उसमें द्रव्य यावन्मात्र प्रदेशों पर ठहरता है, उस अपेक्षा से प्रदेश-निष्पन्त 
क्षेत्र प्रमाण होता है, जैये कि एक प्रदेशावगाही, द्विप्रदेशावगाही, संख्यातप्रदेशावगाही, असंख्यात प्रदेशावगाही पुदूगल । 

विभाग-निष्पन्न--जो क्षेत्र विभाग से निप्पन्न हो, उसे विभाग-रूप क्षेत्र कहते हैं। उदाहरणार्थ--अइगुल, 
वितस्ति, हस्त, कुक्षि, धनुष, कोच आदि । 





विभाग-निष्पत्र क्षेत्र प्रमाण के मान 


अहूगुल तीन प्रकार के हैं--आत्माइगुल, उत्सेधाइगुल और प्रमाणाइगुल। जिस काल में जो मनुष्य उत्पन्न हो, 
उस काल में उसका अइगुल आत्मा इगुल कहा जाता है। प्रामाणिक पुरुषों का शरीर अपने अदूगुल (आत्माइगुल) के माप 
से एक सो आठ अड्गुल और मुख द्वादश अदूगुल प्रमाण होता है । श्रात्माइगूल के तीन भेद है--सूच्यइुगुल ([.॥897 ), 
प्रतराइगल ($00०7८) घनाइगुल ((प४७०) । परमाणु से लेकर उत्सेधाइगुल तक के मान इस प्रकार हैं : 


अनन्त परमाणु सत्र १ उच्छलक्षणइलक्षिगका 
८ उच्छलक्षणश्लक्षिणता.. करू १ इउ्लक्षिणका 
८ इलक्षिणका च्त्र १ ऊध्वेरेण 
पर ऊध्यरेणु जज १ जमसरेण 
८ त्रसरेणु न १ रथरेण 
८ रथरेणु सर १ देवकुरु उत्तरकुरु के मनुष्य का बालाग्र 
८ दें० उ० बालाग्र नजर १ हरिवर्ष,रम्यकवर्ष ,, ,, ,, ,, 
८ ह० र० बालाग्र चर १ हेमवय एरण्यवय ,, ,, ,, » 
८ हेम० ए० बालाग्र जज १ महाविदेह 32 50५ "००१००, है? 
८ महाविदेह-बालाग्र चर १ भरत,एरावल ,, , » » 
८ भरत, एरावत-बालाग्र जि १ लिक्षा 
८ लिक्षा न १ यूका 
८ यूका जज १ यव-मध्य भाग 
८ यव-मध्य भाग न्त्ट १ उत्मेधाइगूल 

१००० उत्मेधाइगूल चल १ प्रमाणाइगल 


१ किसी किसी झाचाय॑ ते अनन्त के नव भेद भी किये हैं, किन्तु वे ब्चेताम्बर झागमों में विहेत नहीं हैं । श्रन॒योगढ्वार 
आगम में उत्कृष्ट अ्रनन्‍्तानन्तक का प्रतिपादन नहों किया है, मध्यम श्रनन्तानस्तक पर्यन्त ही गणना संख्या सम्पूर्ण कर 
दी है। दिगम्वर परम्परा फे घटखंडागम में भ्रतन्तान्तक के तीन भेद किये हैं श्र्थात उत्कृष्ट भ्रनन्‍्तान्तक भेद भी किया है। 


भ्रध्याय |] द्रव्यप्रमाणानुगम [ १३१ 


अइझगल के आगे के प्रमाण आत्म, उत्मेध व प्रमाण अदगुल के अनुसार तीन-तीन प्रकार के होते हैं । 


६ अड्गूल तक १ पाद 
२ पाद प्स्ल १ विहस्ति (वितस्ति) 
२ विहस्ति कल १ हाथ 
२ हाथ चर १ किष्कु (कुक्षि) 
२ किष्कु च्स्े १ धनुष (दण्ड, युग, नालिक ) 
२००० धनुष च्स्ड ५ कोस 
४ कोस न १ बोजन 


उत्मेधाइुगुल से नरक,तियंक्‌ योनि के जीवों के तथा मनुष्य और देवों के शरीरों की अवगाहना मापी जाती है । 
उत्मेधाइगुल के भी तीन प्रकार हैं--सुच्यझ्गुल, प्रतराहुगुल, और घनांगुल । जो लोक में ज्ाश्वत हैं--जैसे रत्लप्रमादि 
पृथ्वियों, देवलोकों, विमानों, वर्षधरों, द्वीपों, समुद्रों आदि, उन की लम्बाई, चौड़ाई, गहराई झादि प्रमाणाइगुल के माप से 
निष्पत्त कोस, योजन आदि द्वारा मायी जाती हैं । सर्व लौकिक व्यवहार के दर्शक प्रमाण-भूत तथा इस अवसपिणी काल में 
प्रथम युगादिदेव श्री ऋषभदेव के अड्गुल को एवं उनके पुत्र भरत चक्री के अ्रदूगुल को प्रमाण-अड्गुल' कहते हैं। प्रमाणा- 
डुगुल के भी श्रेगी अड्ूगुल, प्रतराइगुल और घनाइ-गुल , तीन प्रकार हैं । उत्मेधाइ-युल भगवान्‌ महावीर की आधी अ्रइगुल 
के बरावर होता है। उदाहरणार्थ---भगवान्‌ महावीर सात हाथ ऊँचे थे; एकहाथ चौवीस अडूगुल का होता है,इसलि ए भगवान्‌ 
महावीर १६८ उत्मेध अ्रइगुल प्रमाण ऊंचे हुए। मतान्तर की अपेक्षा मनुष्य अपने हाथ से ३३ हाथ (आत्माइगुल ) ऊँचा 
होता है, अत: भगवान्‌ महावीर चौरासी अड्ूगुल ऊंचे हुए। इस तरह भगवान्‌ महावीर की एक अड्गल दो उत्से- 
धाइगल प्रमाण हुई । एक उत्मेवाइगुल को सहस्रगुगा करने से एक प्रमाणाइगूल होता है। 


काल प्रमाण 


जीवों का परिमाण जानने के लिए तीसरा माप काल का वताया गया है। काल प्रमाण के दो भेद है--प्रदेश- 
निष्पन्त और विभाग निष्पन्त ।* 


समय 


एक परमाणु को एक आकाश प्रदेश से दूसरे आराकाश-प्रदेश पहुँचने में जो काल लगता है, उसे 'समय' कहते हैं । 
यह काल का सबसे छोटा अविभागी परिमाण है। इसको समभने के लिए आगमों में कमलपत्रभेद! एवं "जीर्ण 
वस्त्रकत्तेन' के उदाहरण दिये गए हैं। चतुर युत्रा पुरुष के द्वारा कमल के पत्तों की जुड़ी को सूक्ष्म काल (निमेष मात्र ) 
में तीक्षण लम्बी सुई द्वारा छेद दिया जाता है और कपड़े को भी निमेष मात्र में ही फाड़ दिया जाता है, परन्तु 'समथ' इस 
सृक्ष्म काल से भी बहुत छोटा है। यदि कमल के पत्तों की जुड़ी में २०० पत्ते हैं तो यह मानना ही पड़ेगा कि पहला, दूसरा 
यावत्‌ दो सौवाँ पत्ते के छेदे जाने का काल प्रृथक्‌-पृथक्‌ है; क्योंकि पहला पत्ता छेश गया तब दूसरा छेदा नहीं गया 
था। इस तरह निमेष के २०० भाग तो हम ने बुद्धिगम्य कर दिये | समय, निमेष के दो सौवाँ भाग से वहुत छोटा है। इसी 
तरह कपड़े को फाड़ने में निमेष मात्र लगा; उस सूक्ष्म काल के भी अनेक विभाग बुद्धिगम्य होते हैं, क्योंकि कपड़ा संख्यात 
तन्तुप्रों के समुदाय से बनता है ; इसलिए ऊपर का तन्‍्तु टूटने के पश्वात्‌ ही दूसरा फिर तीसरा यावत्‌ अन्तिम तन्तु 
टूटता है। इससे स्पष्ट है कि प्रत्येक तन्‍्तु के टूटने का काल भिन्न-भिन्न है। तो प्रइन उठता है कि क्या जितने काल में ऊपर 
का तन्तु टूटा, उसे समय कहें ? नहीं, समय इससे भी छोटा है। क्योंकि प्रत्येक तन्तु संख्यात पक्ष्मगों (79675) का बना 





१ से कि तं कालप्पमाणे ? 
दुविहे पण्णत्ते, तंजहा पएस-निष्फण्णे य विभाग निष्फण्णे य' 
--अनुयोगद्वार सूत्र 


१३२ ] श्राचायंश्री तुलसी श्रभिनन्‍दन प्रन्थ [ चतुर्थ 


हुआ होता है; ऊार के नस्तु के ऊरर के पद्मण के टूटे बिना नीचे का पक्मग नहीं टूटला | अतः एक तस्तु के संख्यात 
पक्ष्मणों के टूटने का काल भी भिन्‍न-भिन्‍न है । समय इससे भी छोटा है। उपरोक्त दोनों स्थल दृष्टान्त है, परन्तु जिज्ञासु 
के लिए पर्याप्त हैं । 

एक समय को स्थिति वाले परमाणु या स्कन्‍्ध, दो समय की स्थिति वाले परमाणु या स्कन्ध यावत्‌ अ्रसंख्यात 
समय की स्थिति वाले परमाणु-स्कम्धों को 'प्रदेश-निष्पन्न' काल प्रमाण कहते हैं। 


बिभाग-निष्पन्त काल प्रमाण 


समय, श्रावलिका, महत्ते आदि 'विभाग-निष्पत्त' काल प्रमाण हैं। 
समयावलिश मुहुत्ता, दिवस भ्रहोरत्त पस्ख मासाय । 
संवच्छर जुग पलिया, सागर श्रोसप्पि परियट्टा ॥* 
काल का सबसे छोटा विभाग समय है। जैसा ऊपर बताया जा चुका है, जघन्य-युक्त-अ्रसंख्यात समयों की 
एक आवलिका होती है और संख्यात आवलिकाझों का एक श्वासोच्छवास या प्राग होता है। नीचे दी गई तालिका में 
शास्त्रीकत काल-मान आधुनिक काल-मानों के साथ दिये गए हैं। 


ड४टटइडेडुस आवलिकाि. 55 श१ प्राग न 334 सेकेण्ड 
3 प्राण न ? सपोक व्|. हेड ह मेकेण्ड 
७ स्तोक स्ज. 2? लत न्‍ू. द७३- सेकेए्ड 
399 लत्र वा १ महतते नर नाली ना ४० मिनिट 
३० मुहर्स न? अहोरात्र न्‍ःः २४ घण्टे 
2५ अह्ोरात्र न १ पक्ष 
२ पक्ष सन ? मास 
१० मास वन 2? संँवत्मर (वर्ष) 
५ सँवत्सर न्‍त १ युग 


था. 


ब्वासोच्छवास (प्राण) होते हैं एक मुहर्त के मिनिट ४८ होते हैं। श्रत: एक मिनिट में *डुई: 
हैं, जो श्राधुनिक मान्यतानुसार ही है । 

८४८ लाख वर्षो का 'पूर्वांग' और ८४ लाख (ूर्वांग का एक (पूर्व होता है। इसके आगे ब्येताम्बर और दिगम्बर 
परम्परा में नामों का भेद है, जो निम्नांकित तालिका में दिये जाते हैं -- 

इवेताम्वर दिगम्बर 

८४ लाख पूर्व. 5 श त्रुटितांग ८४ लाख पूर्व. न्‍८ नयुतांग 
इसी प्रकारझआगे भी ८४लाख से ग॒गा करते रहने. इसी प्रकार अागेलआगे ८४ लाख से गुगा करने से 
से त्रुटित, अडडांग, अडड़, अवबांग, अवव, हुहुओ्रांग, जो संख्याएं झ्राती हैं, उनके नाम, नयुत, कुमुदांग, कुमुद, 
हुहुय, उप्पलांग, उप्यल, पमांग, पद्म, नलिगांग, तलिण, पद्मांग, पद्म, नलिनांग, नलित, कमलाग, कमल, त्रुटितांग, 
ग्रच्छनिऊरांग, अच्छुनिकर, अयुतग, अयुत, प्रयुतांग, त्रटित, अठटांग, अटट, अममांग, भ्रमम, हाहांग, हाहा, 


एक मुह॒त्त में ३४७७३ (७७ ३६ ७ ८ ७5--३७७३ ) प्राण होते हैं। एक अहोरात्र में ३३३३ २८ ३०७-११३१६७ 
# “535६ ध्वासोच्छवास ग्राते 


प्रयुत, नप्ुवांग, नथुत, चूलिकांग, चूलिका, ज्रीष॑प्रहेलि-. हड्ांग, हहू, लतांग, लता, महालतांग, महालता, शक्षीकल्प, 


कांग और जी यँतहेलिका । हस्त प्रहेलिका और अचल ग्र ।* 

१ पन्‍नतवरणा सूत्र, पद १३ 

२ दो मास-- एक ऋतु शोर तीन ऋतु -- १ भ्रयन; दो झ्रयत-- १ बर्ष 

३ तिलीय पण्णत्ति के अवुसार अचलप्र का प्रमाण नव्बे प्रंक वाली संख्यात वर्षों का है, परन्तु लघुरिक्त (॥०8श7घाए$) 
से ४० प्लंक प्रमाण संख्या आती है। 


प्रेध्याय | द्रव्यप्र मोणानगं्म [ १३३ 


ग्रागमों में उपरोक्त अंक-गणना बताई गई है। ऐसी बड़ी संख्याश्रों का विवरण गअन्य ग्रन्धों में देखने को नहीं 
मिलता । 

जैन ग्रन्थों में एवं झ्रागमों में इसके आगे भी गणना बताई है, परन्तु इसके आगे की गणना ग्रसंख्य होने से उसका 
स्वरूप उपमाप्रों द्वारा बताया गया है । औपमिक विवरण दो प्रकार से प्रतिपादित हैं --पल्योपम और सागरोपस | पल्य 
की उपमा देकर पदार्थों का विवरण करने को पल्योपम कहते हैं और पल्योपम' से ही 'सागरोपम' प्राप्त होता है। पत्यो- 
पम तीन प्रकार के है--उद्धार पल्योपम, अद्धा पल्योपम और क्षेत्र पल्योपम | प्रत्येक्र के दो-दो भेद हैं--व्यावहारिक 
और सूक्ष्म । 

व्यावहारिक उद्धार पल्योपमम--एक पल्य की कल्पना करे, जिसकी लम्बाई-चौड़ाई एक योजन हो और 
गहराई भी एक योजन हो ।' उस पल्य को एक से लेकर सात दिन तक के शिक्षुओ्रों के वालाग्रों से भरा जाये और इलना 
सचन भरा जाये कि अग्नि से, वायु से, एवं वर्षा-जल से खण्डित न हो; फिर एकेक वालाग्र को एकेक समय से निकाला 
जाये। जितने काल में वह पल्य निःशेष हो जाये, उस काल को व्यावहारिक उद्धार पल्योपन' कहने है। ऐसे पल्यों को दश 
फोटाकोटि से गुणन करने से जो गुणनफल हो, उसे व्यावहारिक उद्धार सागरोपम' कहते हैं। व्यावहारिक पत्योपम का 
कथन, केवल आगे वर्णन किये जाने वाले सूक्ष्म उद्धार पल्योपम व यागरोपम को समभने के लिए ही किया गया है। 

सम उद्धार पल्योपम--ऊपर बताये हुए पल्य को बालाग्रों से परिपूर्ण करने के बाद एक-एक बालाग्रके असख्यात- 
अमंख्यात खण्ड किये जायें और उन खण्डों से पल्य को परिपूर्ण सघनता से भरा जाये। वालाग़रों के जो खण्ड किये जाएं,वे सण्ड 
दव्य से दृष्टिगत पदार्थों से असंख्यात भाग प्रमाग न्यून हों व क्षेत्र स निगोद (पनक) के जीव के शरीर की अभ्रवगाहना 
से असंख्यात गुणाधिक हों। एक-एक वालाग्र-खण्डों को यद्दि प्रति समय निकाला जाये, तो जितने काल में पल्य बिल्कुल 
रिक्त हो जाये, उस काल को 'सूक्ष्म उद्धार पल्योपम' कहते हैं। इश कोटाकोटि ऐसे पतल्यों का एक सूक्ष्म उद्धार सागर' 
का परिमाण होता है । इन सूक्ष्म उद्धार पल्‍्यों एवं सागरों द्वारा ढ्वीप-समुद्रादि का परिमाण क्रिया जाता है। 
उदाहरणार्थ--ढाई उद्धार सूक्ष्म सागरों के या पच्चीस कोटाकोटि उद्धार पल्यों के तुल्य द्वीप-समुद्र है । 

व्यावहारिक श्रद्धा पल्योरम--ऊप र बताये हुए बालाग्रों से परिपूर्ण व्यावहारिक उद्धार पल्य के बालाग्रों को 
सोौ-सो वर्षों से एक-एक बालाग्र निकालकर पल्य को निरज करने में जितना काल लगता है उसे “व्यावहारिक अद्धा पत्य! 
कहते हैं भर ऐसे दश कोटाकोटि पल्‍्यों को खाली करने में जितना समय लगेगा, उस काल को ्यावहारिक अद्धा 
सागर कहते हैं । 

सूक्ष्म श्रद्धा पल्योपप्त--उन्हीं बालाग्रों के अ्संख्यात-प्रसंख्यात खण्ड कर पल्य भरे और एक-एक खण्ड को सौ-सौ 
वर्षो से निकाले । जितने काल में पल्य नि:शेष हो, उस काल को सूक्ष्म अद्धा पल्योपम' कहते है और ऐसे दर कोटाकोर्टि 
पत्यों का एक 'ब्रद्धा सागर होता है। ऐसे दश कोटाकोटि सूक्ष्म अद्धा सागरों की एक उत्सपिणी' और इतने ही काल की 
एक अवसपिगी' होती है। दोतों मिलने से एक कालचक्र या कल्प होता है। सूक्ष्म अद्धा पल्य एवं सागर का कथन इस- 
लिए किया है कि इनसे नरक, तिर्यच, मनुष्य और देवों की आयु का परिमाण बताया है । 

क्षेत्र प्योपम--यह भी दो प्रकार का है--व्यावहारिक और सूक्ष्म । पूर्व---कथित बालाग्रों से परिपूर्ण पल्‍य के 
उन आकाश-प्रदेशों को, जो वालाग्रों से स्‍्पशित हुए हो, एक्रेक समय में एकेक निकालें। जितने काल में बह पल्य ऐसे 
आाकाव-प्रदेशों से क्षीण हों, उस काल को व्यावहारिक क्षेत्र पल्योपम” कहते हैं और ऐसे दश कोटाकोटि पल्यों का एक 
सागर होता है । यदि एक-एक वालाग्र के असंख्य-असंख्य खण्ड कर उनसे पल्‍्य को सघन परिपूर्ण भरें,तो भी उन खण्डों को 


७० 


पल्य के कई झ्राकाश्न-प्रदेश स्पर्श करते है और कई स्पर्श नहीं भी करते हैं। उन दोनों प्रकार के सर्व आ्राकाञ-प्रदेशों को एकेक कर 


१ दिगम्बर मान्यता के श्रतुसार पल्य का विस्तार प्रमाणाइूगुल से निष्पन्त योजन का है श्रौर इ्वेताम्बर सान्यतानुसार 
उत्सेधाइगुल से निष्पन्न योजन का है । 
२ दिगम्बर ग्रन्थों में एक-एक बालाग्र को सौ-सो वर्षों से निकालने का उल्लेख है। 





श्३्ड ] ग्राचायंश्री तुलसी अभिनन्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


एक-एक समय में निकालें, तो जितने काल में पल्य प्रदेशों से खाली हो जाये, उस काल को सूक्ष्म क्षेत्र पल्योपम' कहते हैं 
आर ऐसे दश कोटाकोटि पल्‍्यों का सूक्ष्म क्षेत्र सागर' होता है । सूक्ष्म क्षेत्र पल्य एवं सागर से दृष्टिवाद के द्रव्य-मान किये 
जाते है 


माव-प्रमाण 


जिसके द्वारा पदार्थों का भली प्रकार ज्ञान हो उसे भाव-प्रमाण' कहते हैं । यह तीन प्रकार का है--गुण प्रमाण, 
नय प्रमाण और संख्या प्रमाण । गुणों से द्रव्य का बोध होना गुण प्रमाण” और अनन्त धर्मात्मक वस्तुओं का एक अंश द्वारा 
ज्ञान करने वाला एवं निर्णय करने वाला तथा अन्य अंजी का खण्डन नहीं करने वाला 'नय प्रमाण है।* 


गुण प्रमाण 


भेदानुभेद करने से गुण प्रमाण' के दो भेद--जीव गुण प्रमाण और अजीव गुण प्रमाण होते हैं । पाँच वर्ण हैं, 
गंध पाँच रस-स्पर्श और पाँच संस्थान ये पच्चीस अजीब गुण प्रमाण' के उपभेद हैं। ज्ञान गुग प्रमाण, दर्शन गुण प्रमाण 
और चारित्र गण प्रमाण ये तीन जीव गण प्रमाण' के भेद है । 

ज्ञान गुण प्रमाण दो प्रकार का है--प्रत्यक्ष और परोक्ष | अनुमान, उपमा, श्रागम आदि परोक्ष में समाविष्ट हो 
जाते हैं। निम्नांकित कोप्टक में ज्ञान प्रमाण' के भेदानुभेद स्पष्ट किये गये हैं-- 














ज्ञान प्रमाण 
| [57] | 
प्रत्यक्ष परोक्ष 
| ह 
इन्द्रिय प्रत्यक्ष नो इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
(सांव्यवहारिक ) (पारमार्थिक ) 
0 
श्रोतेन्द्रिय. चक्षु:० प्राण० रस०. स्पर्श० 
अवग्रहँं -> -> -> >> ने 
ड्हा नर न» >> न>े ने [त्त्टणत | 
अवाय -+>» ज्डे ->े ण>े >>. विकल सकल 
घारणा ने ने रे -> -> | | 
केवल 
अवधि मन:पर्याय 
न आल ० 
स्मृति प्रत्यभिज्ञा तक अनुमान श्रागम 


१ अनिराक्तेतरांशो वस्त्वंशग्राही ज्ञात्रभिप्रायो नयः । 
--जन सिद्धान्त दीपिका, €। २७ 
२ प्रवप्रह के दो प्रकार हैं--व्यंजनावग्रह और भ्र्थावग्रह । 


अध्याय ] द्ंब्यप्रमाणानुगंम [ १३५ 


प्रत्यक्ष प्रमाण स्पष्टतया निर्णय करता है) और परोक्ष प्रमाण अस्पष्टतया निर्णय करता है।' 'अक्ष' शब्द को 
भिन्‍न प्रकार से सिद्ध करने से इसके भिन्न-भिन्न गर्थ आचार्यों ने किये हैं। इसी कारण भिन्‍न-भिनन्‍न प्रकार से प्रतिपादन 
किया हुआ मिलता है ।* परोक्ष के पाँच भेद हैं । 

स्मृति---पअनुभूत विषय का स्मरण करना है । 

प्रत्याभिज्ञा--संकलनात्मक ज्ञान है अर्थात्‌ भूतकाल में जो अनुभूत है और वर्तमान में जो अनुभव कर रहे, है इन 
दोनों का संयुक्त ज्ञान है। 

व्याप्ति--साव्य और साधन का नित्य सम्बन्ध है; और जिस ज्ञान से साध्य और साधन का निश्चय होता है 
उसे तक कहते हैं । 

अनुसान--साधन से साध्य का ज्ञान होना भ्रनुमान है । 

आ्रागम--आप्त-वचन को आगम कहते हैं । 

दर्शन गुण प्रमाण के चक्ष दर्शन, अचक्षु दशन, अवधि दर्शन और केवल दर्शन--ये चार भेद हैं और चारित्र गुग 
प्रमाण के पाँच भेद है--सामायिक चारित्र गुण प्रमाण, छेदोपस्थापनीय चारित्र गुण प्रमाग, परिहार विद्युद्धि चारित्र 
गुण प्रमाण, सूक्ष्म सम्पराय चारित्र गुण प्रमाण और यथाख्यात चारित्र गुण प्रमाण । 


भय प्रमाण 


नय प्रमाण सात प्रकार का है--न॑गम, संग्रह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ़ और एवक्म्भूल। पहले के 
तीन नय द्रव्याथिक हैं और शेष चार पर्यायाथिक हैं। निश्चय और व्यवहार इन दो भेदों में भी सातों नयों का समा- 
वेश हो जाता है। सातों नयों में उत्तरोत्तर नय का क्षेत्र सामान्य से विशेष की ओर होता गया है। नय एक स्वतनन्‍्त्र 
विपय है, इसलिए इस लेख में इनका केवल साधारण रूप से कथन किया है। ज्ञाता के संकल्पग्राही श्रभिप्राय को नेगमनय 
कहा है। जिसने सम्पक प्रकार से एक जाति रूप अर्थ को ग्रहण किया है, उसे संप्रह नय कहते हैं। इसमें केवल सामान्य 
स्वरूप ही माना जाता है । जो द्वव्यों में सवंदा विशेष भात्र हो अर्थात्‌ सामान्य स्वरूप का अ्रभाव सिद्ध करने वाला है, 
वह व्यवहार नय है। वर्तमान काल को ही ग्रहग करने वाला ऋजुसूत्र नय है। यह भूत व भविष्य को असत्‌ इस दृष्टि 
से मानता है कि भूतकाल में उत्पन्न वस्तु वर्तमान में अवस्तु है और भविष्यत्काल की वस्तु वर्तमान में अनुत्पन्न होने से 


१ स्पष्ट प्रत्यक्षम्‌ । 
--श्री जेनसिद्धान्तदी पिका ६।३ 
२ श्रस्पष्द परोक्षम्‌ । 
--श्री जेनसिद्धान्तरीपिका ६४ 
३ (क) कश्चिदाह-श्रक्ष नाम चक्षुरादिकानिन्द्रियं, तत्थतीत्य यदुत्पग्यते तदेव प्रत्यक्षमुचितं नान्‍्यत्‌ । 
“-न्यायदी पिका 

(ख) 'परीक्षामुख' में माति, श्रुत को परोक्ष झाथ परोक्षे! एवं प्रन्य ज्ञानों को प्रत्यक्ष 'प्रत्यक्षमस्यतर कह कर लिखा 

है, जो 'एवंभूतनय' से ठोक भी है। 

(ग) नन्‍दो सूत्र में इन्द्रिय जनित ज्ञान को प्रत्यक्ष कहा है । 

(घ) प्रवग्रह श्रादि का ज्ञान वास्तव में प्रत्यक्ष नहीं है, किन्तु अन्य ज्ञानों की ब्रपेक्षा कुछ स्पष्ट होने से लोक-व्यवहार 
में उन्हें प्रत्यक्ष माना है। इस दृष्टि से आचार्य तुलसी ने पारमाथिक्त श्रौर सांव्यवहारिक भत्यक्ष के दो भेद कर 
जटिलता को सुलभाषा है। स्मृति, ज्ञान धारण को; प्रत्यभिज्ञा, अनुभव और स्मृति की; तक॑ व्याप्ति की, 
अतुमान हेतु की और आ्रागम शब्द-संकेत की श्रपेक्षा रखता है । इसलिए ये सब प्रस्पष्ट हैं श्रोर परोक्ष में रखे 
गये हैं । 


१३६ | श्राचार्यश्री तुलसी अ्रभिनन्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


अवस्तु ही है। शब्द नय में शब्द प्रधान है, ऋजुसूत्र में लिग-भेद होने पर भी अभेद-रूप माना जाता है. किन्तु शब्द नय 
में लिग-भेद के साथ अर्थ-भेद गौण रूप होता है । समभिरूढ़ नय में वस्तु स्व गृण में प्रवेश करती है । इस नय की दृष्टि 
में यदि एक बब्द में अन्य शब्द का एकत्व किया जाये, तो वह वस्तु अवस्तु हो जाती है। इस प्रकार इन्द्र शब्द से शक्त 
बब्द उतना ही भिन्‍न है जितना घट से पट। इस नय को एक वस्तु के अनेक नाम मान्य नहीं हैं। बढ़ते-बढ़ते यहाँ तक 
कि एवम्भूत नय में केवल वर्तमान में पूर्ण गण प्राप्त को ही वस्तु माना है, शेप सब अवस्तु । 


संख्या प्रमाण 

जिसके द्वारा संख्या-गणना की जाये, उसे संख्या प्रमाण कहते है, जो झ्राठ प्रकार की है--१. नाम संख्या, 
२. स्थापना संख्या, ३. द्रव्य संख्या, ४८. भाव संख्या, ५. उपमान संख्या, ६. परिमाण संख्या, 3. ज्ञानसंख्या और, ८. गणना 
संख्या । 

१. नाम संख्या--किसी जीव या भ्रजीव एक या अनेक का, झब्द के अर्थ की अपेक्षा न रखते हुए, नाम संख्या' 
दिया जाए, उसे कहते हैं नाम संख्या । 

२. स्थापना संख्या -मूल अर्थ से रहित वस्तु की संख्या' के अभिप्राय से स्थापना करना । 

३. द्रव्य संख्या--उपयोग-शुन्य को द्रव्य 'संख्या' कहते हैं। वर्तमान में गुण-रहित, एवं अनुप्रेक्षा-रहित उसके 
सक्षण हैं । 

४. भाव संख्या--विविल्लित अर्थ की क्रिया में परिणत और उपयुक्त को भाव संख्या कहते हैं । अथवा संख्या के 
स्व€प को जो उपयोग पूर्वक जानता है, उसका नाम भाव संख्या है। उपरोक्त चारों के भेदानुभेद निम्न कोष्टक में दिये गए हैं : 




















संख्या 
| 
| | | | 
नाम स्थापना द्रव्य भाव 
[० 3० 2] | । | | | 
जाति द्रव्य गुण क्रिया सद्भाव; ,. असदभाव आगम नो आगस  आगम नो आगम 
| 
| | | 
ज्ञापक शरीर भव्य तद्व्यतिरिकत 
| जप्/|ा | 
| | | | | 
भावि वत्तमान अतीत कर्म नो कर्म 


| गण 
| | | | है 


च्युत च्यावित त्यक्त लौकिक लोकोत्तर 





५. उपसान संख्या प्रमाण--इसके चार भेद हैं---१. विद्यमान पदार्थ को विद्यमान पदार्थ की उपमा देना, 
२. विद्यमान पदार्थ को गअ्विद्यमान पदार्थ की उपमा देना, ३. अविद्यमान पदार्थ को विद्यमान पदार्थ की उपमा देना, 
४. अ्रविद्यमान पदार्थ को अविद्यमान पदार्थ की उपमा देना । 

६. परिसाण संख्या प्रमाग--जिसकी गणना की जाये, उसे संख्या कहते हैं । जिसमें पर्यवादि का परिमाण हो 
उसे 'परिमाण संख्या' कहते हैं, जो दो प्रकार की है १. कालिक श्रुत परिमाण संख्या, २. दृष्टिवाद श्रुत परिमाण संख्या । 


श्रध्याय | दरव्यप्रमाणानुगम [ १३७ 


जिन-जिन सूत्रों की प्रथम या दूसरे प्रहर मे वाचना दी जाये और उनका जिसमें परिमाण हो, उसे कालिक श्रुत परिमाण 
संख्या कहते हैं, उदाहरणार्थ--गाथा संख्या, शतक संख्या, श्रत स्कन्ब संख्या आदि। इसी प्रकार ही दष्टिवाद थ्रुत परिमाण 
स्ख्या है। 

७. ज्ञान संत्या प्रमाग--जिसके द्वारा पदार्थों का स्वरूय जाना जाता है, उसे ज्ञान कहते हैं, और जिसमें उसकी 
संख्या का परिमाण हो, उसे ज्ञान संख्या कहते हैं । 

८. गणना संख्या प्रमाण--जिसके द्वारा गणना की जाए, उसे गणना संख्या कहते हैं । जिसके तीन भद है-- 
संख्येयक, अमंख्येयक ओर अनन्ततक । इनकी चर्चा लेख की आदि में हो च॒की है । 
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मगवान्‌ महावीर और उनका सत्य-दर्दान 


साध्वी श्री राजिमतीजी 


दर्शन सत्य का सौन्दर्य है और सत्य दर्शन का जीवन | दर्शन का इतिहास सत्य का इतिहास है। दर्शन की 
आलोचना तत्त्वतः सत्य की आलोचना है। भारतीय दाशनिकों ने सत्य को जीवन का माधुय माना और दशशन को उस 
सत्य का हलका-सा अनुभव । सत्य स्वयं में पूर्ण है, दर्शन के द्वारा उसकी अभिव्यक्ति का क्रम बनता है। दर्शन स्वयं में 
कुछ नहीं, सत्य के द्वारा उसकी पृष्ठ-भूमि बनती है; फलतः: दर्शन का विषय सत्य है। 

प्रश्न इतना-सा रहता है--स्वयं में पूर्ण अपरिवर्तनशील सत्य, परिवर्तनशील दर्शन का विषय कैसे बना ? सत्य 
की अनन्तता आज भी सारे ब्रह्माण्ड को अपने गर्भ में समाये हुए है। दर्शन, पूर्ण सत्य का प्रयोग है। एक उपयोगिता है । 
दर्शन का विषय सत्य की खोज करना है, पर पूर्ण सत्य खोज का विषय नहीं । सत्य अनुभवगम्य है और श्नुभव के हारा 
ही साध्य है। फिर पूर्ण सत्य, अपूर्ण सत्य (दर्शन) का विपय केसे ? 


दर्शन का विषय- सत्य 


सत्य एक गुण है। यह स्वतस्त्र द्रव्य नहीं है । गुण का आधार द्रव्य होता है। सत्य गुण का आधार चित्त या चेतन 
है। प्रत्येक आत्मा पूर्ण सत्य की एकान्ततः आराधक और अनाराधक नहीं होती । किसी-न-किसी सीमा तक वह प्राणी- 
मात्र में रहता है। यही श्रांशिक सत्य स्थूल दर्शनों का विषय बनता है और हमारे संव्यवहार की सम्पूर्ति करता है। 
दाशनिक किसी नये सत्य का अन्वेषण नहीं करता; वह तो उसी आदर्श सत्य (पूर्ण) के हेतु-गम्य मात्र को छता है, गह- 
राई से उसका अनुशीलन करता है। दाझशनिक का परीक्षित सत्य न्यायाधीश और वैज्ञानिक के सत्य से कुछ भिन्‍न होता 
है। एक न्यायाधीश यह कह सकता है--“मैं कहता हूँ वही ठीक है ।” पर दार्शनिक की दृष्टि में पक्ष के अनेक स्वभाव 
रहेंगे। वह कहेगा--मैं कहता हूँ वह भेरी दृष्टि से सत्य है। अन्य विरोधी दृष्टियों से वह विवाद का हेतु भी हो सकता 
है। मेरी दृष्टि ही सत्य है, अन्य नहीं; यह आग्रह सापेक्षवादी दार्शनिक नही कर सकता। अपेक्षा का भाव एक में नहीं 
बनता । इसीलिए सापेक्ष में स्व और पर का द्वंध दार्शनिकों ने माना है । 

एक समय था, जब दर्शन का अर्थ अध्यात्म की पर्यालोचना मात्र किया जाता था। आज वही दर्शन शब्द अनेक 
शब्दों में प्रयुकत होता है । पर आज उन सब दर्शन वाच्य के भ्रथों का आधार सत्य और अध्यात्म ही है, यह कहना कठिन 
है। ऐसी स्थिति में श्रावश्यकता हुई कि दर्शन की पृष्ठ-भूमि को सुदृढ़ किया जाये और सत्य-विषयक विशेषण जोड़ दिए 
जायें | अध्यात्म-द्शन के चिन्तकों ने यही सोचा और दर्शन के पीछे एक विशेषण जोड़ा--सत्य । समस्या और आगे बढ़ी । 
कौन कहेगा कि मेरा दर्शन सत्य नहीं ? इस प्रइन के समाधान में इतना-सा संशोधन और हुआ--भगवान्‌ महावीर का 
सत्य-दर्शन अ्रथवा आत्म-दर्शन । | 

भगवान्‌ महावीर सत्य के उद्गाता थे। वे जितने आदर्श पक्ष के समर्थक और प्रचारक थे, उससे कम व्यवहार 
पक्ष के नहीं थे। वे यह मानते थे कि व्यक्ति के प्रत्येक भौतिक और श्रभौतिक अवयव से सत्य का सम्बन्ध है और वह 
परस्पर सापेक्ष है। श्रद्धा हमारे हृदय का धर्म है और दर्शन (तर्क ) हमारी बुद्धि का फल है। दोनों में से किसी एक को 
निकाल कर हम सत्य को व्यवहायें और सापेक्ष नहीं बना सकते । युग बदलते हैं । एक युग के बाद दूसरा युग आता है। झागम- 
युग के बाद दर्शन-युग आया । यह सही है; पर किसी नवीन युग में प्राचीन युग का नामशेष होना सर्वथा असम्भव है। 


श्रेष्याय ] भगवान्‌ महावीर और उनका सत्य-दर्शन [ १३६ 


आगम-युग श्रद्धा-प्रधान था और दर्शन-युग त्क-प्रधान । युग व्यक्तित की रुचि और जिज्ञासा के बल पर बदलते हैं । विस्तार- 
रूचि वालों के लिए झरागम-युग में भी दर्शन-युग (तर्क) था। संक्षेप -रुचि और आज्ञा-रुचि वालों के लिए आज भी आगम- 
युग है । भगवान्‌ महावीर ने दोनों के उचित सहावस्थान में ही दृष्टि की पूर्णता स्वीकार की । ब्राचारांग सूत्र इसका साक्षी 
है। एक जगह भगवान्‌ महावीर कहते है--मिरा धर्म आ्राज्ञा में है ।' दूसरी जगह इससे स्वथा विरुद्ध पक्ष में कहते हैं--- तू देख 
कि तेरा हित किस बात में है ?” ऐसे अनेक स्थान हैं जो श्रद्धा और युक्ति की सहज संगति सिद्ध करते हैं। भगवान्‌ का 
एक वाक्य है, वही सत्य और निविवाद है, जो सर्वज्ञ-कथित है।” यह विश्वास की पराकाष्ठा और चरमवेदी है। संशय 
को जानने वाला संसार को जानता है।'* यहाँ संशय का अर्थ है---तर्क और जिज्ञासा । यह वाक्य तक का प्रवल समर्थक 
है । ऐसा एक और स्थल है जो दोनों की एक विषयक उपयोगिता सिद्ध करता है। गति और अगति-जज्ञान के हेतुओं का 
उल्लेख करते हुए कहा गया है--स्वसम्मति, परव्याकरण और विशिष्ट ज्ञानी मुनिजन--ये तीन हेतु हैं ।४ कितनेक लोग स्व- 
बुद्धि से तत्त्व को पहचानते हैं, कितनेक तीर्थकरों की संदेशना से और किंतनेक प्रत्यक्षदर्शी और पूर्वंधरों से सुन कर अपने 
गमनागमन की दिशा को जानते हैं । इसमें प्रथम हेतु युक्तिपरक और दर्शन-(तर्क ) प्रधान है, वाद के दो श्रद्धा परक हैं। 
इन आगमिक स्थलों से यह भली-भाँति समभा जा सकता है कि सम्यग्‌ दर्शन का और सम्यगू ज्ञान का आधार सापेक्ष 
सत्य है। दर्शनों की अनेकता और विभिन्‍नता में वही दाशनिक स्वयं को सुरक्षित रख सकता है, जो सापेक्षवाद को लेकर 
चलता है । 

सफल जीवन के दो पक्ष होते हैं-+/-आ चार और विचार । भगवान्‌ महावीर ने झ्राचार में ग्रहिसा-दर्शन दिया और 
विचार में स्थाह्राद-दर्शन । केवल विचारगत सत्य व्यवहार को पवित्र नहीं वना सकता। अत: भगवान्‌ महावीर ने 
क्रिया और चिन्तन के बीच होने वाले अन्तर्‌ को क्रिया सिद्धि में वाधक माना और सक्रिय सत्य को जीवन का आधार 
तथा सौन्दय माना | उन्होंने कहा--'अपनी सुनियंत्रित वृत्तियों से सत्य की खोज करो और फिर उसका आचरण करो । 
यह समस्त शास्त्रों का नवनीत है। 


सत्य का उत्स 


आत्मा अमर है, पर उसके धर्म परिवतंनशील हैं । सत्य हमारी परिवर्तनशी ल आत्मा है अथवा अमर आत्मा 
की एक पर्याय है। विश्व के महान्‌ दार्शनिक इस बात को स्त्रीकार कर चके हैं कि सत्य का जन्म जिज्ञासामयी, प्रयोजनमयी 
और आनन्दमयी ग्त्म-प्रवृत्तियों से होता है। जिज्ञासा से दशेन का जन्म हुआ, प्रयोजन से विज्ञान का और गञ्रानन्द से साहित्य 
का जन्म हुआ। दर्शन से विचारों का परिष्कार होता है, विज्ञान से दृश्य जगत के साथ सम्बन्ध जुड़ता है और 
साहित्य से कल्पना-शक्ति तथा बुद्धि का विकास होता है। सापेक्ष सत्य का उपादान दर्शन है, प्रायोगिक सत्य का उपादान 
विज्ञान और आदर्श-सत्य का उपादान साहित्य है। जिज्ञासा से सत्य पाने वाला दाशनिक कहलाता है, प्रयोजन से सत्य 
पाने वाला वैज्ञानिक और आनन्दात्मक प्रवृत्तियों से सत्य पाने वाला साहित्यकार कहलाता है। इन तीनों से हमारा दर्शन 
व्यापक और व्यवहार्य बनता है । 


१ आणाए मसामगं धम्मं । 
२ मइमं पास । 
३ तमेव सच्च॑ निसंक जं जिणेहि पवेइयं । 
४ जो संसयं जाणइ सो संसारे जाणइ। 
५ सहसम्मइयाएं, परवागरणेणं, अस्नेसि वा भ्रन्तिए सोच्चा। 
“ूएग्आचारांग सूत्र, १११ 

६ ग्रप्पणा सच्च मेसेज्जा मेत्ति भुएसु कप्पए । 

-उत्तराध्ययन सूत्र 


१४० ] श्राचार्यश्री तुलसी अ्रभिनन्‍दन प्रन्य॑ [ चतुर्य 


भगवान्‌ महावीर का युग आ्रागम-युग कहलाता था। उस समय वही सत्य माना जाता था, जो भगवान्‌ कहते थे, 
क्योंकि वीतराग वा वाक्य स्वतः प्रमाण होता है। यह क्रम श्रद्धालु लोगों का रहा | न्याय-सयुग में झास्त्रों पर व्यास्या-ग्रन्थ 
लिखे गए । नायक की भिन्‍नता से न्‍्यायोचित अर्थ का मापदण्ड एक नहीं रहा । अनेक मान्यताएं वनीं । विभिन्‍न सम्प्रदाय 
जन्मे । अब केवल आज्ञा ग्राह्म भाव' कहकर अपने तत्त्व को वनाए रखना कठिन हो गया । ऐसी स्थिति में जैन मनीषियों 
ने शास्त्रों (आगमों) का यौक्तिक परीक्षण किया और कहा--आगम और युक्ति की सहज संगति में ही दृष्टि शैय को 
ययार्थतया समझ सकती है । भगवान्‌ ने दो प्रकार के पदार्थ बतलाए--हेतु-ग्राह्म और अहेतु-ग्रा ह्म । फिर भी किसी एक 
से हम पदार्थ-समूह को नहीं समझ सकते । जब अधिकांश पदार्थों का स्वभाव ही हेतु और अहेतु-ग्राह्म है, तब किसी एक 
से यथार्थता को पाना महा कठिन है । इसलिए हमें यह मानकर चलना होगा कि दृष्टि तर्क और श्रद्धा, दोनों से पूर्ण बनती 
है । अध्यात्मोपनिषद्‌ में आचाये यशोविजयजी कहते हैं : 

“प्रत्येक धर्म के आगम-पग्र न्थ सुनने चाहिएं। विश्वास युवित-परीक्षा के बाद होना चाहिए। श्रवण और मनन 
जेसे भिन्‍न-भिन्‍न दो क्रियाएं हैं, वेसे इनका व्यापार भी भिन्‍न है। श्रवण श्रद्धा का विषय है और मान्यता उपपत्ति 
(युक्ति) और श्रद्धा दोनों का विषय है। * 


विभज्यवाद 


भगवान्‌ महावीर का युग विभाजन की दृष्टि से आगम-युग था और प्रवचन की दृष्टि से दर्शन-युग । तत्कालीन 

पर्यनुयोग-परम्परा दार्शनिक होते हुए भी अधिक स्पप्ट और सुश्लिप्ट नहीं थी । महात्मा बुद्ध विभज्यवाद (प्रतिपदावाद ) 
के द्वारा तत्त्व का प्रतिपादन करते थे और भगवान्‌ महावीर भी विभज्यवाद (स्याद्वाद) में बोलते थे।'* शब्द साम्य 
होते हुए भी दोनों में लम्बी भेद-रेखा थी। प्रसिद्ध विद्वान डा० देवराज ने इस विपय की समालोचना करते हुए लिखा 
है--“वास्तव में जैनियों को भगवान्‌ बुद्ध की तरह तत्त्व-दर्शन सम्बन्धी प्रइनों पर मौन धारण करना चाहिए था। जिस- 
के आत्मा, परमात्मा, पुनजन्म आदि पर निश्चित सिद्धान्त हो, उसके मुख से स्याद्वाद की दृह्ई शोभा नहीं देती ।/* पर 
तत्त्व यह नहीं है। महात्मा बुद्ध का विभज्यवाद अनिर्चायक था। भगवान्‌ महावीर का स्याद्वाद (विभज्यवाद) उससे 
सर्वेधा भिन्‍त और निश्वायक था। तत्त्व-व्याख्या में उन्होंने यह हो सकता है और यह भी इस लचीली वाक्य पद्धति को 
स्थान नहीं दिया । उन्होंने निश्चय की भाषा में बोलते हुए कहा--अमुक पदार्थ भ्रमुक उपेक्षा से ऐसा ही है। जैन मनीपी 
घीलांकाचार्य (वि० आठवीं शताब्दी ) विभज्यवाद को विशद विवेचना करते हुए दार्शनिक कृति सूत्रकृतांग की टीका में 
लिखते हैं --- वस्तु में अनन्त स्वधर्म और अनन्त पर धर्म होते हैं। उनका (प्रत्येक का ) ग्रहण अपेक्षा-भेद से होता है, अपेक्षा के 
बिना अनेकान्त-दृष्टि (चिन्तन-शैली ) प्रतिपादन योग्य ग्र्थात्‌ स्थाद्रद का विपय नहीं बन सकती । प्रतिपादन सत्य का होता 
है। सत्य प्रतिपादित होकर व्यवहार बनता है। व्यवहायं, अस्खलित, अविसंवादी सत्य ही सर्वव्यापी और ग्रखण्ड सत्य 
की सन्निधि पा सकता है । हमारे प्रतिपादन का आधार द्रव्य और पर्याय ये दो तत्त्व हैं। विभिन्‍न अवस्थाओं में परिवर्तित 
होने पर भी किसी द्रव्य का द्रव्यत्व नप्ट नहीं होता; इस दृष्टि से प्रत्येक वस्तु नित्य (शाइवत ) है। अवस्थाओं के द्वारा होने 
वाला परिवर्तन द्वव्यगत (वस्तुगत) होता है; इस दृष्टि से समस्त पदार्थ अनित्य हैं। यद्यपि वस्तु में नित्यत्व और अनि- 
त्यत्व दोनों युगपत्‌ रहते हैं तथा स्वधर्म की दृष्टि से दोनों का प्रकटन भी एक साथ होता है; परल्तु प्रतिपादक की प्रवृत्ति 
१ आगमबचोपत्तिव्च सम्पूर्ण दृष्टिलक्षणम्‌ । 

अतीन्द्रियाणामर्याता. सद्भावप्रतिपत्तये ॥ 

श्रोतव्य: श्रुतिवाक्येभ्यो मन्‍्तव्ययचोपपत्तिभिः । 

भत्वा च सततं ध्येयं एते दर्शन-हेतवः॥ 
२ विभज्जवायं च वियागरेज्जा 
३ दर्वन झास्त्र का इतिहास, पृ० १२५ 


अध्याय |] भगवान्‌ महावीर और उनका सत्य-दर्गन [ १४१ 


के अनुसार उसमें मुख्य और गौण का आरोप होता है । 
आचार और विचार दोनों अन्योत्वाशित हैं। भगवान्‌ महावीर के सत्य-दर्शन की सर्वागीझता वा प्रमुख हेतु यही 
अन्योन्याश्षय है। उन्होंने आवार-विशुद्धि के लिए ग्रह्विसा-दर्गन दिया और विचार-विशुद्धि के लिए स्थाह्ाद-दर्शन । 
भगवान्‌ महावीर के थे दोनों सिद्धान्त दीवन के ऊर्वेगत तथा अधोगत चरणों के समतल हैं । भगवान्‌ ने कहा- 
“मानवीय वृत्तियों का आरोहग तथा अव रोहग चलता आया है और चलता रहेगा। आवश्यकता केवल इतनी ही है कि 
हम प्रत्येक पदार्थ को अनेकान्त की दृष्टि से देखे और उसका स्याद्राद की पद्धति से प्रतिपादन करें । 


७ 
छे 
ए 
छ 
है 
हे 
के 
छे 
व 





१ सर्वत्र अस्जलितं लोकसंव्यवहार भ्रविसंवादितया सर्वव्यापिन स्वानुभवसिद्धं बदेत्‌। श्रयवा सम्यग श्रर्थात्‌ विभज्य 
पृथक्कृत्वा कृत्वा तद॒बादं बदेत्‌। नित्यवादं द्रव्याय॑तया पर्यायायंतया त्वनित्यवादं बदेत । 


मौतिक मनोविज्ञान बनाम आध्यात्मिक मनोविज्ञान 


कर्नल सत्यत्नत सिद्धान्तालंकार, 
उपकुलपति, गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय 


सत्य एक है। जहाँ सत्य में अनेकता दिखाई देती है, वहाँ विविधता होती है, विरोध नहीं होता, एक ही सत्य 
के अनेक पक्ष होते हैं । सत्य की खोज के लिए मनुष्य हर देश में और हर काल में प्रवृत्त रहा है। इसका कारण यह है कि 
मनुष्य की ताच्विक रचना में बुद्धि का निवास है, मनुष्य बुद्धिरूप है। 


मानस-तर्त्व 


सांख्य दर्शन ने संसार की उत्पत्ति का वर्णन करते हुए कहा है---प्रकृति का जब विकास छुरु हुआ तब पहले- 
पहल महत्‌ तत्त्व उत्पन्न हुआ्ना, महत्‌ तत्त्व से अहंकार पैदा हुआ | एक दूसरे स्थल पर सांख्यकार ने अ्रन्त:करण चतुप्टय 
का वर्णन करते हुए मन-बुद्धि-चित्त-अहंका र--य्रे चार अ्न्त:करण गिनाये हैं। अहंकार अन्त:करण चतुष्टय का एक अंग 
है और श्रहंकार महत्‌ से उत्पन्न हुआ है । महत्‌ महान्‌ को कहते हैं, परन्तु प्रकृति से जो महान्‌ मानस-तत्त्व है, यह मानस- 
तत्त्व ही प्रकृति से उत्पन्न होकर अगली सृष्टि का विकास करता है। जो सत्य भारत में प्रकट हुआ वही जम॑नी के दार्ण- 
निक हेगल के दर्शन में प्रकट हुआ । उसने कहा कि सृष्टि का प्रारम्भ तर्क ( १९४४०॥ ) से हुआ, बुद्धि से हुआ । 

संसार की रचना में जो 'मानस-तत्त्व, बुद्धि या 'रीज़न' काम कर रहा है, उसे जानने के यत्न से ही सब ज्ञात- 
विज्ञान उत्पन्न हुआ है। हम संसार-समुद्र के अथाह 'मानस-तत्त्व' में से जो कुछ इने-गिने नियम, सिद्धान्त या कायदे खोज 
निकालते हैं, उन्हीं को हमने गणित, भौतिकी, रसायन, यांत्रिकी या दर्शन का नाम दिया है । 

यदि संसार की रचना का आधार-भूत तत्त्व 'मानस-तत्त्व' है, तो उसको खोजना मनुष्य के लिए स्वाभाविक है । 
यूरोप में ई० पृ० चौथी-पाँचवीं शताब्दी में हुए यूनाव के प्रसिद्ध दाशैनिक सुकरात ने कहा--अपने को जानो। लोग 
समभते थे कि वे अपने को जानते हैं, परन्तु सुकरात जब उनसे बहस करता था तब वह उन्हें यह विश्वास करा देता था कि 
वे और तो बहुत कुछ जानते हैं, किन्तु अपने को नहीं जानते । उसका कहना था कि दूसरे लोग यह भी नहीं जानते कि वे 
अ्रपने को नहीं जानते, मैं इतना तो जानता हूँ कि मैं अपने को नहीं जानता। सृप्टि के आधारभूत इस मानस-तत्त्व' को 
भारत के ऋषियों ने भी खोजने का प्रयत्न किया । उनका कहना था कि जो समभते हैं कि वे उसे नहीं जानते, वे ही उसे 
जानते हैं; जो समभते हैं कि वे उसे जानते हैं, वे उसे नहीं जानते । 

प्रघन खड़ा हो जाता है कि क्या हम संसार के आधारभूत 'मानस-तत्त्व' को नहीं जान सकते ? इस बिन्दु पर 
ग्राकर पाज्चात्य तथा भारतीय विवारधारा भिन्‍न-भिन्‍न दिद्यात्रों की तरफ चल पड़ती हैं। पाइ्चात्य विचारधारा का 
कथन है कि हमें इन्द्रियों से परे की सत्ताओं का ज्ञान नहीं हो सकता। हबेर्ट स्पेंसर ने संसार की सत्ताओ्रों को दो भागों में 
बाँटा है--ग्रजेय' तथा ज्ैय' । उसका कहना है कि आधारभूत सत्ता आदि तत्त्व ऐसे हैं जो 'अज्नेश्र' के गर्भ में छिपे हैं 
हमें अपने को अज्ञेय' के साथ निरर्थक टकराने की गअपेक्षा जैय के क्षेत्र में सीमित रखना चाहिए । भारतीय दर्शन भो 
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इस वात को स्वीकार करते है कि स॒प्टि का आधारभूत 'मानस-तत्त्व' एक दृष्टि से अज्ञेय' है, रावंधा अज्ेय नहीं। इसकी 
भाँकी हमें मिल सकती है। इस अज्ञेय' की फांकी ही जिय' के साक्षात्कार से भी कहीं ज्यादा महत्व की है। 


भौतिक मनो विज्ञान 


पाश्चात्य विचारक जेय' के पीछे पड़े और उन्होंने आज के युग के सव ज्ञान-विज्ञान पैदा कर दिये। इन विज्ञानों 
के दो रूप हैं; एक विजान तो वे हैं, जो सर्वथा भौतिक हैं । भौतिकी, रसायन, यांत्रिकी आदि विज्ञानों को उन्होंने भौतिक 
रूप दे ही दिया है, सामाजिक विज्ञानों को भी पाब्वात्य विचारक भौतिक रूप देते जा रहे हैं। उदाहरणार्थ, राजनीति- 
शास्त्र, इतिहास, समाजशास्त्र आदि का प्रतिपादत भौतिक-पद्धति के अनुसार किया जाने लगा है। भौनिक-पद्धति से झ्रभि- 
प्राय यह है कि जैसे भौतिकी, रसायन, यांत्रिकी आदि में निरीक्षण-परीक्षण-तुलना आदि द्वारा तथ्यों का निर्धारण होता 
है, बेस ही राजनीति, इतिहास, समाजश्ञास्त्र में भी यही पद्धतियाँ काम में लाई जाने लगी हैं। हसके झ्नतिरिक्त वे मानस 
तन्त्र, जो अजन्नेय के क्षेत्र में है, उस पर भी भौतिक-पद्धति का, निरीक्षण-परीक्षण-तुलना का प्रयोग करते हैं । मानस- 
तच्च ही को वे उस क्षेत्र में खींच लाते हैं, जिस क्षेत्र में निरीक्षण-परीक्षण-तुलना का प्रयोग किया जा सकता है। इस बात 
को अधिक स्पष्ट करने की आवश्यकता है । 

मानस-त तत्व का अर्य है--आत्म-तत्त्व। पाइचात्य बिचारकों का कहना है कि आत्मा क्या है--हम नहीं 
जानते। आत्मा पर निरीक्षण-परीक्षण-तुलना नहीं हो सकती; इसलिए वह हमारे अध्ययन का विषय नहीं हो सवता । 
मन पर भी हम विरीक्षण-ररीक्षण-तुलना नहीं कर सकते। “मन' कहाँ है, कैसे है, है या नही, वया इसकी सत्ता स्नायु- 
मगइल से अतिरिक्त स्वत॒न्त्र रूप से है या नहीं; इन प्रब्नों का उत्तर जब तक हम यह सब नहीं जान सकते तब तक मन 
हमारे अव्ययत का विप्य नहीं वन सकता है। तो क्या स्तायु-मण्डदल हमारे अध्ययन वा विषय है ? स्नायु-मण्डल के 
ग्रध्ययन में भी यह मानना पड़ता है कि जो ज्ञात ग्रस्त-वाढ़ी तल्लुझोों से मस्तिप्क तक पहुँचता है, उसे कोर्ट अज्ेय शक्ति 
पहले समभे, और समभक र फिर तन्तुओरों द्वारा अपना झादेश आगे भेजे । इन सब कारणों से पाण्चान्य विचारको ने अज्ञेय 
क्षेत्र के इस ज्ञान को जिसे 'मनोविज्ञान' कहा जाता है. जैय क्षेत्र में लाने का यत्त क्रिया। पहले मनोविज्ञान आत्म गुणों को 
जानने वाला ज्ञान था; फिर इसका काम मल के सुण जानना हो गया । अब मनोविज्ञान का काम स्नायु-मण्डल का अध्ययन 
करना हो गया; इसलिए मनोविज्ञान का वर्तेमान रूप सिर्फ भौनिक रूप हो गया। बह आत्मा, मन, चेतना आदि के 
सेत्र से बाहर निकल आया है और अन्य भौतिक विज्ञानो के साथ कन्धे से कन्धा मिलाकर खड़ा हो गया है । 

पाण्चात्य मतोविज्ञान भौतिक मनोविज्ञान है, क्योंकि पाब्वात्य मनोविज्ञान ने अपने को आत्मा, सन, चेतना, 
मस्तिप्क से ग्रलग करके एक नया रूप धारण कर लिया है। थ्राज के मनोविज्ञान का रूप है व्यवह्ाास्वाद!। इसके 
अनुसार--हम आात्मा,मन,म स्तिप्क के विषय में कुछ नहीं जानते । हम व्यकित के विपय में केवल यह जानने है कि वह कैसा 
व्यवहार करता है। किसी विशेष परिस्थिति के उत्पन्न होने पर मनुष्य क्या प्रतिक्रिया करता है, क्या व्यवहार करता है--- 
बस, इसका ग्रध्ययन मनोविज्ञान का काम है। यह व्यवहार क्योंकि भौतिक है, देखा जा सकता है, इसे नापा-तोला जा 
सकता है, इस पर परीक्षण किये जा सकते हैं, बह निरीक्षण-परी क्षण-तुलना का विषय हो सकता है; इसलिए आज का 
मनोविज्ञान व्यवहार को अपने अध्ययन का विपय बनाता जा रहा है। इसी दिश्या पर चलते हुए आज मनोविज्ञान में 
परीक्षणात्मक मनोविज्ञान के नाम से अनेक परीक्षण किये जा रहे है, जिनके लिए प्रयोगणालाशों का निर्माण हो रहा है । 

“मनोविज्ञान का काम मन की चेतना का ग्रध्ययन करना नहीं, प्राणी के व्यवहार' का अध्ययन करना है --- 
यह विचार उन्‍्नीसवीं सदी में वाटसन के मनोविज्ञान की देन थी। दस विचार को झाधार वना कर थोनेहाइक, प्रलख 
ग्रादि मनोवैज्ञानिकों ने पश्चञ्नों पर अनेक परीक्षण किये, जो जिक्षा-मनोविज्ञान की नींव हैं। यद्यपि फ्रायड के 'मनोविष्लेषण- 
वाद' तथा व्यवहारवाद' दोनों मनोविज्ञान के श्रलग-अलग सम्प्रदाय हैं, तो भी दोनों के आधार में यूरोप की भौतिझ- 
पद्धति काम कर रही है। वाटसन, थोरनेहाइकर तथा पवलख ने पश्नझों के व्यवहार पर निरीक्षण-परीक्षण-तुलना करके 
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मनोविज्ञान के नियमों का प्रतिपादन किया है। फ्रायड ने अस्वस्थ मनुष्पों पर निरीक्षण-परीक्ष ग-तुलना करके मनोविज्ञान 
के निथमों का प्रतिपादन किया है । 

फ्रायड के मनोविश्लेषणवाद के विषस में कहा जा सकता है कि उसने मन के अजेय-शक्षेत्र में भी प्रवेश करने वा 
प्रयत्न किया है । परन्तु फ्रायड भी मन को मनुष्य के व्यवहार से ही पकड़ने का प्रयत्न करता है। जिस वालक में भावना- 
ग्रन्थि पड़ जाती है, उसका व्यवहार बदल जाता है। हीनता-पग्रन्थि आदि सब ग्रन्थियाँ, जिनकी मनोविश्लेषणवाद में 
जगह-जगह चर्चा पाई जाती है, मनुष्य के व्यवहार को ही अपने अध्ययन का विषय बनाते हैं। इस दृष्टि से देखा जाए, तो 
यह कहने में संकोच नहीं हो सकता कि यूरोप के वर्तमान मनोविज्ञान का आधार भौतिकवाद है, भौतिक पद्धति है, 
निरीक्षण-परीक्षण-तुलना है, प्रयोगशाला है। 

मानस-तत्त्व' ग्रनेय कोटि में है; इसलिए उसके आत्मा, मन, मस्तिष्क आदि के विपय में पाइचात्य मनोविज्ञान 
तटस्थ हो जाता है। वह तो केवल उसके व्यवहार में थ्राने वाले भौतिक रूप पर विचार करता है और इसीलिए उसे 
भौतिक-मनोविन्नान! कहा जा सकता है। इस 'भौतिक-मनोविज्ञान ने ज्ञान के जगत्‌ को बहुत-सी नवीन बातें दी हैं और 
इनसे मनुष्य के मावसिक-विकास में पर्याप्त प्रगित हुई है--इससे इन्कार नहीं किया जा सकता । 


आध्यात्मिक मनो विज्ञान 


पाब्चात्य भौतिक-मनोविज्ञान' के मुकाबले में भारतीय मनोविज्ञान को प्राध्यात्मिक मनोविज्ञान कहा जा सकता 
है। इसे आध्यात्मिक मनोविज्ञान कहने का कारण यह है कि भारतीय मनोविज्ञान ने साख्य करे महत्‌ को या 'मानस-तत्त्व' 
को, या हीगल की परिभाषा में 'रीज़न' को, या स्पेंसर की परिभाषा में अजेय' को अज्ञेय कहा, अनिर्वेचनीय कहा; यह 
कहा कि जो उसे जानने का दावा करता है, वह उसे नहीं जानता, जो उसके विषय में यह कहता है दि वह उसे नहीं जानता, 
वही जानता है; यह सव कहते हुए भी भारतीय मनोविज्ञान ने उस अझजेय को जानने का प्रयत्न किया। अज्ेय को जानने 
के प्रयत्न को ही आध्यात्मिक कहा जा सकता है और इसी लिए भारतीय मनोविज्ञान भौतिक न होकर आध्यात्मिक है। 

मानस-तत्त्व' का क्या रूप है ? इसे जानने से पहले भारतीय मनोवैज्ञानिकों के सामने सबसे पहला प्रइन यह 
था कि मानस-तत्त्व' की सत्ता है या नहीं । 'मानस-तत्त्व' है--इसका प्रतिपादन करते हुए माण्ड्कोपनिषद्‌ में मन की 
तीन अवस्थाओं का वर्णन पाया जाता है। ये अवस्थाएं हैं--जागुत, स्वप्न तथा सुषुप्ति। जाभूत अवस्था में मनुष्य की 
वृत्ति चारों तरफ फंली हुई होती है, बिखरी हुई होती है। वह देखता है, सुनता है, सूंघता है, चलता है, फिरता है। स्वप्न 
अवस्था में मनुष्य के भ्रंग निश्चल हो जाते हैं। उसकी आँखें बन्द हो जाती हैं, कान-नाक की इन्द्रियाँ काम नहीं करतीं, 
शब्द को वह सुन नहीं सकता, गन्ध को सूंध नहीं सकता, हाथ-पैर शिथिल पड़ जाते हैं। स्वप्नावस्था में आँखें बन्द होने 
पर भी वह देखता है--ठीक वैसे ही देखता है, जैसे खली आँखों से देखना होता है; बन्द कानों से वह सुनता है--ठीक बैसे 
ही सुनता है, जैसे खुले कानों से जागृतावस्था में सुना करता है; शिथिल हाथों से वह पकड़ता है तथा निहचल पैरों से 
चलता-भागता है--ठीक वैसे ही पकड़ता, चलता, भागता है, जैसे जागृतावस्था में ये सव काम करता है। यदि कोई जागृत 
हो और आँखें बन्दर कर ले और बन्द आँखों से देखने की कल्पना करना चाहे, तो वैसी कल्पना नहीं कर सकता, जैसे मनृप्य 
सोता हुआ देखता है। सोता हुआ्ना मनुष्य जब देखता, सुनता, सूँघता, चलता, फिरता है, तब उसे यह अनुभव ही नहीं होता कि 
वह जाग नहीं रहा । उपनिषद्‌ के ऋषि का कहना है कि जागृतावस्था में तो मनुष्य का शरीर तथा मन दोनों दूध-पानी 
की तरह घुले-मिले रहते हैं, इन दोनों को प्थक्‌ ही नहीं किया जा सकता, परन्तु स्वप्नावस्था में शरीर तथा मन ये दोनों 
स्पष्टतया पृथक्‌-पृथक्‌ जान पड़ते हैं। तभी तो सव इन्द्रियाँ सोई पड़ी हैं, फिर भी जागी इन्द्रियों का-सा अ्रनुभव होता है । 
यह अनुभव अनुमान का विषय नहीं है, अपितु प्रत्यक्ष का है, सवके निरीक्षण-परीक्षण-तुलना का विषय है । हम सबको 
हर रात यह अनुभव प्राप्त होता है। इस अनुभव का इसके सिवाय क्या श्रर्थ हो सकता है कि शरीर से भिन्‍त कोई 'मानस- 
तत्त्व' है; वह तत्त्व, जो बिना आँखों से देख सकता है, बिना कानों के सुन सकता है, बिना हाथों के पकड़ सकता है और विना 
पैरों के चल सकता है। उपनिषद्कार स्वप्नावस्था का दृष्टान्त देकर यह सिद्ध करने का यत्न करते हैं कि शरीर से भिन्‍न 


भ्रच्याथ | भौतिक मनोविज्ञान बनाम आ्राध्यात्मिक मनोविज्ञान [ १४५ 


चेतना की--मानस-तत््व' की एक स्वतन्त्र सत्ता है, स्वतन्त्र इसलिए कि जागृतावस्था में तो यह शरीर से मिली-जुली रहती 
है, परन्तु स्वप्नावस्था में यह शरीर से अलग होकर अपनी स्वतन्त्र सत्ता दिखला देती है। फिर चाहे हम इस चेतना को 
ग्रास्मा कहें, मन कहें या अन्य किसी नाम से ख्यापित करें। इतना तो स्पष्ट है कि शरीर से भिन्‍न कोई सत्ता अवच्य है; 
ऐसी सत्ता, जो शरीर के बिना रह सकती है, जिसके बिना गरीर नहीं रह सकता; जो शरीर के बिना क्रियाशील है, जिसके 
विना शरीर क्रियाशील नहीं रह सकता । 

भारत के आध्यात्मिक मनोविज्ञान' की दूसरी समस्या यह थी कि यदि शरीर से भिन्‍न कोई 'मानस-तत्त्व' है 
और यदि भौतिक-शरीर की अपेक्षा वही सत्य है, तो उसका स्वरूप क्‍या है? उसके स्वरूप का वर्णन करने के लिए 
माण्ड्कोपनियद्‌ ने फिर जागृत, स्वप्न, सुषुप्ति इन अवस्थाओं का वर्णन किया है। इन अवस्थाओं का वर्णन उपनिपत्कार 
इसलिए करते हैं कि ये तीनों अवस्थाएं प्रत्येक के अनुभव में आती हैं। इनके विषय में कुछ भी कहना कल्पना की बात 
कहना नहीं, अपितु अनुभव की वात कहना है। जागृत के वाद स्वप्नावस्था और स्वप्नावस्था के बाद सुषुप्ति की अवस्था 
आती है। स्वप्नावस्था में तो मनुष्य बिना विषयों के सब-कुछ देखता-सुनता है 4 यह देखना-सुनना सिर्फ स्मृति नहीं होती! 
स्मृति में देखे-सुने की वह अनुभूति नहीं होती, जो स्वप्न में होती है। स्मृति में सचमुच का देखना-सुनना नहीं होता, 
स्वप्न में सचमुच का-सा देखना-सुनना होता है । एक चीनी विचारक च्यांगसे ने अपने लेखों में लिखा था कि मुझे तितली 
होने का स्वप्न आया । प्रश्न यह है कि क्या मैं वास्तव में च्यांगसे हूँ और मुझे तितली होने का स्वप्न आ रहा है, या मैं 
वास्तव में तितली हूँ और मुभे. च्यांगसे होने का स्वप्न आ रहा है। स्वप्न तथा जागृत में इतनी समानता पाई जाती है। 
स्वप्लावस्था के बाद सुषुष्ति की अवस्था आ्राती है । सुपुप्ति में सब ज्ञान लुप्त हो जाता है। मनुष्य छः-सात घण्टे की सुषृष्ति 
के वाद जब जागता है, तब क्या कहता है ? वह कहता है--सुखमहमस्वाप्सम्‌--./मैं बड़े आनन्द में सोया, ऐसा सोया 
कि कुछ भी पता नहीं रहा, कोई स्त्रप्त तक नहीं आया ।” उपनिषत्कार का कहना है कि सुषुप्ति के बाद मनुष्य यों कहता 
है कि मैं आनन्द में रहा । वस्तुतः मानस-तत्त्र' का यथार्थ रूप आनन्द का रूप है। जब वह जागृत अवस्था से स्वप्न में 
जाता है, तब शरीर तथा मन का सम्बन्ध टूट जाता है, मत अपने स्वरूप में आने लगता है, उस समय मन में संकल्प- 
विकल्प बने रहते हैं। जब वह स्वप्न से सुबुष्ति में जाता है, तव उसका संकल्प-विकल्प से भी सम्बन्ध टूट जाता है, 'मानस- 
तत्त्व' अपने शुद्ध रूप में आ जाता है। 'मानस-तत्त्व' का शुद्ध रूप---वह रूप, जिसमें वह शरीर से जुदा होता है, आनन्द- 
मय रूप है और इसीलिए सुषुप्ति से फिर जागृत में लौट आने पर मनुष्य कहता है कि मैं बड़े आनन्द में रहा। सुषुप्ति 
अवस्था वह है जिसमें शरीर तथा मन का सम्बन्ध सर्वेथा जुदा हो जाता है, जिसमें शरीर मानों मर जाता है, मन (झ्रात्मा ) 
अपने शुद्ध रूप में श्रा जाता है। उस अवस्था में जो अनुभूति होती है उसी अनुभूति का वर्णन करते हुए मनृप्य कहता है कि 
मुभे ऐसा आतन्द आया जैसा कभी अनुभव नहीं किया । 

दो शब्दों में भारत के आरध्यात्मिक-मनोविज्ञान' का सार शरीर तथा आत्मा के, शरीर तथा मन के भेद को 
अनुभव कर लेता है। आज के बीसवीं सदी के आधिभौतिक युग में मनोविज्ञान ने भौतिक रूप धारण करके आत्मा, मन, 
चेतना--इन सब अज्ञेय तत्त्वों को छोड़ कर व्यवहार को, जो नेय तत्त्व है, पकड़ लिया है; परन्तु भारत के मनोविज्ञान का 
रूप सदा आध्यात्मिक वना रहा है। वेदों में, उपनिषदों में, गीता में, रामायण में, महाभारत में, आगमों में और त्रिपि- 
टकों में निरन्तर एक ही खोज दिखाई पड़ती है--उस खोज का लक्ष्प शरीर से भिन्‍न मन तथा आत्मा को पकड़ना है। 
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जेन दर्डान में धर्मास्तिकाय-अधर्मा स्तिकाय 


डॉ» लूडो रोचेर 
प्राध्यापऊ, ब्रसेल्स-विश्वविद्यालय 


भारतीय दश्शनों में धर्मशास्त्र आदि के द्वारा धर्म! का विश्लेषण किया गया है। वहाँ धर्म शब्द नीति-शास्त्र 
ग्रथवा आंचार-शास्त्र (205) से सम्बन्धित है। जैन दर्शन की तत्त्व-मीमांसा (४८७७०॥५४$८७) में भी धर्म शब्द 
प्रयुक्त हुआ है। आचार शास्त्र में प्रयुक्त धर्म दब्द इससे सर्वथा भिन्‍न अर्थ रखता है। धर्म का सिद्धान्त जैन दर्शन में 
जिस विलक्षणता के साथ देखने को मिलता है, वसा पाश्चात्य दर्शनों में हमें कहीं दृष्टिगोचर नहीं होता । धर्म” शब्द जैन 
दर्शन का एक पारिभाषिक शब्द है। सुरेन्द्रनाथ दासगृप्ता की इस विषय में भ्रति प्रसिद्ध उक्ति है---/जैन तत्त्व-मीमांसा 
में धर्म! और अधर्म' शब्द अन्य भारतीय दर्शनों से नितान्त भिन्‍न रूप में भी व्यवहत हुए हैं |”? जैन दर्शन के (धर्म! और 
अधर्म' क्या हैं? इसकी एक संक्षिप्त चर्चा यहाँ की गई है। 

ग्राचायंश्री तुलसी ने धर्म, अधर्म' की व्याख्या इस प्रकार की है--- 

“गति में असाधारण रूप से सहाय करने वाला धर्म है ।”* 

“स्थिति में असाधारण-रूप से सहाय करने वाला गधर्म है। * 

जैन-दर्शन से अनभिज्ञ व्यक्ति के लिए इन शब्दों का अर्थ स्पष्ट करना आवश्यक है। जैन दर्शन के अनुसार इस 
विश्व में छः प्रकार के द्रव्य हैं--धर्म, अवर्म, आकाश, काल, पुदूगल और जीव । यूरोप के विद्वान्‌ इस द्वव्य-मीमांसा से 
१८६५ ई० में परिचित हो चुके थे, जबकि सुप्रसिद्ध विद्वान डॉ० हम॑न जेकोबी ने उत्तराध्ययन सूत्र के अनुवाद में इसका 
उल्लेख किया था-- धर्म, ग्रधर्म, आकाश, काल, पुदूगल और जीव ये छ: प्रकार के द्रव्य इस विश्व को बनाते हैं, ऐमा 
उत्तम ज्ञानवान जिन (अरिहन्त) का निरूपण है। उत्तराध्ययन सूत्र में दी गई धर्म-अधर्म की १रिभाषा का अ्रनुवाद 
जेकोबी ने इस प्रकार किया है--- 

“धर्म का लक्षण गति है, अधर्म का स्थिति ।/* 

जेक्रोबी के इन सूत्रों के अनुवाद से गति और धर्म के सम्बन्ध तथा स्थिति और अधर्म के सम्बन्ध के विषय में 
पाइचात्य भारतीय विद्याविदों और विचारकों में एक नया आकर्षण उत्पन्न हो गया है। उन्होंने जैन दर्शन के इन लाक्ष- 
णिक्र सिद्धान्तों के विषय में स्पष्ट ज्ञान प्राप्त करने का प्रयत्त किया है और मनृप्य-चिन्तन के विकास-क्रम सम्बन्धी अपने 
विचारों के आलोक में इन्हें समभाने का प्रयास भी किया है । 





१३ & 5६079 ० ीवीशा रितरी०5०09॥५, ४०), |, 9. [9, (३॥07086 (॥५९/$४८५ 77९55, [922. 
२ गत्यसाधा रणसहायों धर्मः। 

--श्री जेन सिद्धान्त दीपिका, १४ 
३ स्थित्यलाधारणसहायो5धर्म: । 

--श्री जैन सिद्धान्त दीपिका, १॥५ 


४ उत्तराध्ययन सूत्र, २०।७ का हर्मन ज्ञेकोबी दारा किया गया भ्रनुवाद-- 
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॥ बही, २८६ 
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डा० हमंन जेकोबी ने स्वयं जैन दर्शन के धर्म-अ्रधर्म-सिद्धान्त के विषय में प्रसंगानुस।र यत्र-तत्र चर्चा की है। 
जेकोबी द्वारा किये गए उमास्वाति कृत तत्त्वार्थ सूत्र के अनुवाद” के आधार पर इन तत्त्वों ( धर्म-अधर्म ) के लक्षणों की 
चर्चा यहाँ की जा रही है, जिससे इनके विषय में हमारा ज्ञान स्पष्ट हो सके । 

१. ग्रस्य द्रव्यों में जीव को छोड़ कर शेष धर्म, अधर्म आ्रादि द्रव्य श्रजीव काया अर्थात्‌ निर्जीव हैं। यह ध्यान 
देने योग्य बात है कि काल को यहाँ पर न गिन कर, उसके विषय में अन्यत्र सूत्र दिया गया है--काल भी कुछ एक लोगों 
के अनुसार द्रव्य है ।* 

२. धर्म और गअपधर्म में द्रव्य के सामान्य गुण पाये जाते हैं, जिनमें नित्यत्व भी है अर्थात्‌ धर्म और अधर्म द्रव्य 
नित्य हैं ।* 

३. धर्म और अधर्म ग्ररूपी हैं, अर्थात्‌ वर्ण श्रादि गुणों से रहित हैं। इस दृष्टि से वे पुदूगल को छोड़ कर अन्य 
द्रव्यों के साथ समानता रखते हैं; क्योंकि केवल पुद्गल-द्रव्य रूपी है ।* ह 

४, धर्म और अधर्म आकाश के साथ इस अपेक्षा से सादुश्य रखते हैं कि वे एक-द्रव्य हैं, ग्र्थात्‌ ये एक अ्खण्ड 
द्रव्य हैं।* इसी सूत्र से यह निष्कर्ष निकलता है कि पुद्गल और जीव झनेक द्रव्य हैं । 

५. इसी तरह धर्म-अधर्म और श्राकाश में यह समानता भी है कि वे तीनों ही निष्क्रिय हैं। इसका भ्रर्थ होता है 
कि पुदूगल और जीव-ये दो द्रव्य क्रियाशील हैं ।* 

६. धर्म और अधर्म द्रव्यों के प्रदेश--अ्विभागी श्रववव, जीव की तरह असंख्येय हैं, जब कि आ्राकाश के प्रदेगों 
की संख्या अनन्त है और पुद्गल के प्रदेणों की संख्या अनन्त, असंख्येय अ्रथवा संख्येय भी हो सकती है, जिसमें भी परमाणु 
तो प्रप्रदेशी ही है।* ह॒ 

3. अवगाह के विषय में--समस्त लोकाकाश ( ४००१०|५ 594०6 ) में व्याप्त केवल दो द्रव्य--धर्म और अधर्म 
ही हैं। पुदूगल और जीव विविध प्रकार से झ्राकाश का अवगाहन करते हैं ।* 

इस प्रकार धर्म श्रौर अ्रधर्म परस्पर सर्वथा समान गुण वाले होते हुए भी--जिनमें से कुछ एक गृण तो सभी 
द्रव्यों में सामान्य हैं, कुछ एक द्रव्य विशेष में ही हैं भर कुछ एक अन्य द्रव्यों में हैं ही नहीं--केवल एक ही वात के द्वारा 
इनमें भेद किया जा सकता है। वह है उनका उपकार--धर्म द्रव्य का गति-सहायता-रूप और अ्रधर्म द्रव्य का स्थिति- 
सहायता-रूप । 

जैन परम्परा में धर्म द्रव्य की गति-सहायता को समभाने के लिए सामान्यतया जल और मत्स्य का दृष्टान्त दिया 
जाता है। जिस प्रकार जल मत्स्य की गति का माध्यम है, उसी प्रकार धर्म द्रव्य सभी गतिशील द्रव्यों की गति का माध्यम 
है | क्योंकि जैसे जल के माध्यम से मत्स्य की गति सम्भव हो सकती है, वैसे ही धर्मं-्रव्य के विषय में भी है। पुनः प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ श्री सुरेन्द्रनाथ दासगृप्ता के शब्दों में---“इस गति-तत्त्व के निमित्त से ही, जो क्रि सर्वत्र व्याप्त है, पदार्थों की गति 
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सम्भव हो सकती हैं, जैसे जल से मत्स्य की गति। मत्स्य की गति के लिए पानी एक निष्क्रिय निमित्त या माध्यम है ग्रर्थात्‌ 
पानी प्रेरक निमित्त न होकर उदासीन निभित्त होता है। पानी कभी स्थित मीन को गति करने के लिए बाध्य नहीं करता, 
किन्तु यदि मत्स्य गति करना चाहता है, तो पानी उसकी गति के लिए आवश्यक हो जाता है। इसी तरह धर्म द्रव्य कदापि 
आत्मा या पुद्गल ( भौनिक पदार्थों) को चला नहीं सकता, किच्तु उसके अस्तित्व के ग्रभाव में वे गति कर ही नहीं सकते । 
दूसरी ओर भअभर्म द्रव्य भी ऐसा ही उदासीन तत्त्व है, जो जीव-पुद्गल को स्थिर रहने में सहायक होता है। यदि धर्म न हो 
तो कोई भी द्रव्य गति नहीं कर सकता और यदि अधर्म न हो, तो कोई भी द्रव्य स्थिर नहीं रह सकता । 

पाच्चात्य विद्वानों के सामने जब धर्म-अधर्म के जैन-सिद्धान्त आये, तब वे केवल जैन रचयिताओं द्वारा की गई 
इनकी व्याख्याओ्रों को समभ लेने मात्र से सन्तुप्ट नहीं हुए; अपितु इन्होंने जैन सिद्धान्तों की गवेषणाओ्रों से यह जानने का 
प्रयत्न भी किया कि किस कारण से जैन शास्त्रकारों ते इन दो शब्दों (धर्म-अधर्म ) का प्रयोग अपने यहाँ विशेष अर्थ में 
किया, जब कि भारतीय दर्शनों में ये शब्द निततान्‍्त भिन्‍न श्र्थ के सूचक थे । 

पाइचात्य गवेषकों के प्रतिनिधि के रूप में सर्वप्रथम हम प्रो० जन गोण्डा, यूट्रेस्ट विश्वविद्यालय (हालैण्ड) को 
उद्धृत करेंगे। प्रो० गोण्डा के अभिमतानुसार---/जैन दर्शन के विकास-काल में भारत में ये दो शब्द धर्म और अधर्म इतने 
प्रचलित थे कि जैन दर्शन अपने सिद्धान्तों में इन्हें स्थान दिय्रे विना नहीं रह सका। सामान्यतया इनके द्वारा प्रतिपादित 
ग्र्थ जैन दर्शन को मान्य नहीं था, अतः जैन दर्शन ने इन घब्दों को बिल्कुल नवीन अर्थ में ही प्रयुक्त किया, जो कि अन्य 
भारतीय दर्शनकारों को ज्ञात नहीं थे ।* 

धर्म-अधर्म की आ्राधुनिक व्याख्या का दूसरा उदाहरण सुरेन्द्रनाथ दासगुप्ता के शब्दों में मिलता है--- जैन दार्श- 
निकों ने इन दो द्रव्यों को सम्भवतः इसलिए ग्रावश्यक माना हो कि उनकी विचारधारा में जीव अथव। परमाणु (पुदुगल ) 
की आन्वरिक प्रवृत्ति के बाह्य प्रकटन के लिए कोई वाह्मय निमित्त होना चाहिए, जिसके विना उसकी परिणति बाह्य गति 
के रूप में होनी असम्भव है।इस प्रकार यह चिन्तन किया गया होगा कि गति की परिणति या निप्पत्ति के लिए किसी 
बाह्य तत्त्व की सहायता अपेक्षित होनी चाहिए, जिसके अभाव में मुक्त आत्मा की गति भी ग्रसम्भव हो जाती है ।* 

अन्त में हम जेकोबी को उद्धुत करेंगे, जिन्होंने जेन दर्शन की इस विचारधारा के मूल उद्गम के विपय में 
चिन्तन किया है। जेकोवी के अनुसा र-- यह स्पष्ट देखा जा सकता है कि आकाश (509०8) के सामान्यतया प्रकल्पित 
उपकारों को जैन दर्गन तीन तत्वों में विभाजित कर देता है--आकाण, धर्म और अधर्म । यह अत्यन्त ही कल्पना-प्रधान 
तथा ग्रति ताकिक-सा प्रतीत होता है। किन्तु धर्म और अधर्म शब्द का पारिभाषिक ग्र्थ में आगमों में जो प्रयोग हुआ है, 
बह तो धर्म-अधर्म की प्राथमिक (07700) कल्पना पर आधारित है, ऐसा प्रतीत होता है; चूँकि 'धर्म', अधर्म' के 
विषय में सम्भवतः प्राथमिक कल्पना तो यही रही होगी कि धर्म-अधर्म वे ग्रदृष्य तरल तत्त्व हैं. जिनके सम्पर्क से पुण्य 
और 'पाप' लगता है। 

व्यक्तिगत-रूप से मैं जैन दर्शन के धर्म-अधर्म' शब्द-प्रयोग के सम्बन्ध से उपस्थित समस्याश्रों को थोड़े-से भिन्‍न 
रूप में रखना चाहता हूँ। ऊपर दिये गए उद्धरणों से कुछ एक अंश लेकर, आगे का विचार-विमजश् मैं स्वतन्त्र रूप से 
कहँगा। मेरे विचार में ता इस विषय में सबसे मौलिक बात यही है कि जेन विचारकों ने इस स्पष्ट तथ्य को जान लिया 
था कि पदार्थ स्थिति-अवस्था से गति-अ्रवस्था में और गति-अवस्था से स्थिति-अवस्था में लाये जा सकते हैं । 
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इन गति-स्थिति तत्त्वों का नाम जैन दाशनिकों ने धर्म-अधर्म दिया है, यह कोई आइचर्य की बात नहीं लगती, 
यद्यपि हम इस सत्य की उपेक्षा नहीं करना चाहते कि भारत में धर्म-अधर्म शब्दों का प्रयोग सामान्यतया इनसे भिन्‍न अर्थों में 
ही हुआ है। इस शब्द-प्रयोग की विस्तृत चर्चा में न जाकर केवल इतना ही कहना होगा कि धर्म-अ्रधर्म शब्दों का व्यापक 
गर्थों में जो प्रयोग हुआ है, वह प्राचीन हिन्दू दर्शन की देन है । तात्पर्य यह हुआ कि धर्म-अधर्म शब्दों का व्यापक अर्थ में 
प्रयोग, जिसको सामान्यतया हम जानते हैं, जैन दर्णन के तात्त्विक प्रयोग से पृर्ववर्ती है, यहाँ तक कि जैनों के प्राचीचनतम 
आगम से भी पूर्ववर्ती है । प्राचीनतम वेदिक और बौद्ध शास्त्रों से धर्म-अधर्म शब्दों के व्यापक श्र्थ-प्रयोग के उदाहरण यदि 
यहां उद्धृत किये जाये, तो उनसे सह्सा यह स्पष्ट हो सकता है कि इन दो घब्दों का चयन जैन दर्शनकारों ने अपने विशिष्ट 
तात्विक विचारों के प्रतिपादन के लिए क्‍यों किया । 

दूसरी चर्दनीय वात यह है कि प्रथम अवलोकन में को भी व्यकित धर्म-अधर्म कोई गुण-वाचक दब्द मान सकता 
है और जैनों के इन शब्दों के द्रव्यवाउक प्रयोगों के विषय में आइचर्य व्यक्त कर सकता है। फिर भी जेनों की 
द्रब्य-मीमांसा की साधारण रूपरेखा के अन्तर्गत इलका समावेश होने का कारण यही एकमात्र हल था । प्रथम तो यह 
बात है कि गुण सदा द्रव्याश्रित होते हैं; अब यदि धर्म-पअ्रधर्म भी द्रव्यों के गुण ही होते तो एक ही द्रव्य में दोनों विरोधी 
धर्मों का युगपत्‌ आश्रय हो जाता। इसके अ्रतिरिक्‍त स्वयं गुण होने के कारण, इनमें गुणों का श्रभाव हो जाता, जब कि, 
जैसा हम ऊपर देख चुक़े हैं, धर्मे-अ्रधर्म में अन्य द्रव्यों की तरह वास्तविक गुण होते हैं । 

इस संक्षिप्त टिप्पणी की समाप्ति सं एक बात की झोर ध्यान दिलाना ग्ावश्यक है कि हम यहाँ यह चर्चा 
करना नहीं चाहने कि जैनों की धर्म-अधर्म को विचारधारा दोई जादुई तरल पदार्थ की प्राथमिक कल्पना पर आधारित 
है या नहीं । वस्तुतः तो वर्तमान समाजश्ञास्त्र और मानव शास्त्र में प्राथमिक जब्द का महत्त्व जो किसी युग में यूरोप सें 
विशेष रूप में था, कम हो गया है । फिर भी इसके विपय में विशेय चर्चा करने का हमारा उद्देग्य नहीं है। हम तो इस 
तथ्य को आगे लाना चाहते हैं कि जैन दार्शनिकों ने ऐसे दो तत्त्वों के श्रस्तित्व को जाना, पहिचाना- चाहे हम इसे द्रव्य 
कहें या और कुछ--जों भौतिक विज्ञान के क्षेत्र में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं; एक तो वह तत्त्त, जिसकी सहायता से स्थिर 
पदार्थ गति कर सकते हैं और दूसरा वह तत्त्व, जिसके माध्यम से गतिमान्‌ पदार्थ स्थिर हो सकते हैं। तदृपरान्त यद्यपि मैं 
व्यक्तिगत रूप से प्राच्य आविप्कारों की पाइचात्य आविप्कारों के साथ तुलना करने के पक्ष में अधिक विश्वास नहीं 
रखता हूँ, फिर भी जन दर्शन की धर्म-अ्रधर्म की विचारधारा का चिन्तन करते समय हम अवश्य आधुनिक पाइचात्य 
भौतिक विज्ञान की ऊर्जा (८०८:४५) और जड़त्व (07४७) की विचारधारा को भूल नहीं सकते। यद्यपि दोनों 
विचारधाराशओं में पूर्णतः सामंजस्य नहीं है, फिर भी यह लगता है कि ऊर्जा ओर “जड़त्व' के संदर्भ में जैन दर्शन के धर्म- 
अधर्म को समभा जाये, तो इतके विषय में अधिक स्पप्ट जानकारी प्राप्त हो सकती है । 





मानव-संस्क्ृति का उद्रग्म और आदि विकास 


मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 
कऋ्रम-ह्वासवाद और क्रम-विकासवाद 


इतिहास का सबसे महत्त्वपूर्ण और रोचक स्थल संस्कृति का उद्गम झौर आदि विकास ही हुआ करता है। 
जैन दर्शन के अनुसार सृष्टि का कभी आझात्यन्तिक नाश नहीं होगा, अत: उसके रचना काल का प्रइन भी नहीं उठता; वह 
शाइवत है। क्रम-छासवाद व क्रम-विकासवाद के आधार पर समय व्यतीत होता है, युग बनते हैं और उनसे इस विद्व में 
क्रमशः अवसर्पण और उत्सपंण होता है। जैन धारणा के अनुसार द्वापर, त्रेता, सतयुग और कलियुग की तरह सामूहिक 
परिवर्तन को 'कालचक्र' के नाम से अभिहित किया गया है। कालचक्र के मुख्यतः: दो विभाग हैं--अवसपिणी और 
उत्सपिणी । दोनों ही विभाग फिर छः-छः भागों में विभक्त किये गए हैं। भ्रवसपिणी के छः विभागों के न|म हैं--- १. एकान्त 
सुषमा, २. सुषमा, ३. सुषम-दुःपमा, ४. दुःपम-सुषमा, ५. दुःपमा और ६. दुःपम-दुःयमा । उत्सपिणी में इनका व्यति- 
क्रम होता है। इन छः विभागों को आरा' भी कहा जाता है। अ्वसरपिणी में वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श, संहनन, संस्थान, आयुष्य, 
शरीर, सुख आदि की क्रमश: भ्रवनति होती है और उत्सपिणी में उन्नति । जब उन्‍नति चरम सीमा पर पहुँच जाती है, तब 
अवनति आरम्भ होती है और जब अवनति चरम सीमा पर पहुंच जाती है, तव उन्‍नति आरम्भ होती है। अवर्सपिणी और 
उत्सपिणी के श्रारम्भ से एक तरह की नई सृष्टि का आरम्भ होता है और समाप्ति होने पर समाप्ति । 


झवसर्पण को ग्रादि सभ्यता 


प्रथम विभाग एकान्त सुषमा में मनुष्यों का श्रायुप्प तीन पलल्‍य” का होता था और उनका शरीर तीन कोश- 
परिमाण । उनका समचतुरख्र संस्थान होता था और वञ्ञ ऋषभनारा च संहनन । वे अपकोध, निरभिमान, नि३छझ्य व अ्वि- 
तृप्ण, विनीत, भद्र, भोज्य व भक्ष्य पदार्थों का संग्रह न करने वाले, सन्तुष्ट, औत्सुक्य-रहित और सर्वदा-धर्मपरायण होते 
थे। उस समय भूमि अत्यन्त स्निग्ध थी और मिट्टी चीनी की तरह अतिशय मिप्ट; अतः नदियों में पानी भी मधुर व निर्मल 
ही होता था। पदार्थ अति स्निग्ध थे; भ्रत: बुभुक्षा भी अल्प थी । चौथे दिन केवल तुश्नर की दाल के प्रमाण थोड़ा-सा भोजन 
करते थे। यौगलिक व्यवस्था थी। माता-पिता की मृत्यु के छः मास पूर्व एक युग्म पैदा होता था और वही आगे चल कर 
पति-पत्नी के रूप में परिवर्तित हो जाता था। विवाह, पूजन, प्रेतकार्य आदि नही थे; अ्रतः व्यग्रता भी नहीं थी। पति- 
पत्नी के अतिरित कोई सम्बन्ध नहीं था। किसी भी प्रकार की सामाजिक स्थिति भी नहीं थी । मनुष्य केवल युगल रूप 
में व्यप्टि ही था। कर्म-युग था, पर कर्म-युग का प्रवर्तन नहीं हुआ था । 

विकार अत्यल्प थे। जीवन की आवश्यकताएं वहुत सीमित थीं । खेती, सेवा व्यापार के आधार पर आजीविका 
चलाने की कोई आवश्यकता न थी । उनको आवश्यकताएं दक्ष प्रकार के कल्पवृक्षों से पूर्ण होती थीं । 

१. भद्याड्भ वृक्ष--शारीरिक पौष्टिक पदार्थ, 

२. भृताज़ु वृक्ष--भाजन, 


१ श्रसंख्य वर्षो का एक काल-सान 
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न्प्छ 


: तृर्याज्भ वृक्ष--विविध वाद्य, 
. दीपा वुक्ष--दीपक का प्रकाश, 
. ज्योतिष्क वृक्ष--सूर्य या अग्नि का कार्य, 
- चित्राज्भ वृक्ष--पुष्प, 
- चित्ररस वृक्ष--विविध भोजन, 
- मण्यद्ध वृक्ष--आभूषण, 

९. गेहकार वृक्ष---मकान की तरह आश्रय, और 

१०. अनग्न वृक्ष--वस्त्र की पूर्ति । 

इन दक्ष प्रकार के वक्षों द्वारा ही बुभुज्षा और प्यास की शान्ति, वस्त्र, मकान व पात्र की पूति, प्रकाश व अग्नि 
के ग्रभाव की पूर्ति, मनोरंजन व आमोद-प्रमोद के साधनों की उपलब्धि होती थो । 

जन-संख्या बहुत कम थी और जीवन-यापन के साधन प्रचुर मात्रा में थे, अतः कलह, वेमनस्य या स्पर्धा नहीं होती 
थी। किसो के परस्पर स्वार्थ नहीं टकराते थे; अतः कुल, जाति या वर्ग भी नहीं बने । ग्राम या राज्य की तो कोई आवच्य- 
कता भी न थी। सभी स्वेच्छाचारी या वनवासी थे। कोई शासक या ज्ञासित नहीं था और न कोई भी ज्ोपक या शोपित । 
दास, प्रेप्य, कर्मचारी व भागीदार भी नहीं होते थे । 

ग्रसत्याचरण, लूट-खसोट, लड़ना-रूग इना व मार-काट नहीं थे । अत्रह्मचर्य सीमित था। नैसगिक आनन्द और 
थान्ति थी। धर्म और उसके प्रचारक भी न थे। जीवन सहज घामिक होता था। विद्वासघात, प्रतिगोध, पिशुनता या 
आक्षेप आदि न थे। हीनता और उच्चता के भावों का भी अभाव था । सफाई करने वाला वर्ग भी नहीं था । 

हाथी, घोड़े, बैल, ऊँट आदि सभी प्रकार के पशु होते थे, पर मनुष्य उन्हें वाहन के रूप में प्रयुकत नहीं करता 
था । गाय, भेंस, बकरी आदि दुधारू पश्ु भी होते थे, पर न कभी उनका दूध निकाला जाता था और न कभी किसी ने दूध 
का स्वाद भी चखा था । गेहूँ, चावल आदि धान्य बिना बोये ही उगनते थे, पर उन्हें उपयोग में नहीं लाया जाता था। 
सिह, व्याप्र आदि हिसक प्राणी भी किसी पर हमला नहीं करते थे। किसी प्रकार के शस्त्र भी नहीं थ। जीवन बहुत लम्बे 
होते थे । श्रसामयिक मृत्यु नहीं होती थी । श्वास, ज्वर व महामारी आदि छोटी व बड़ी किसी प्रकार की भी व्याधि नहीं 
होती थी । इस प्रक्रार चार कोटाकोटि सागर' का एकान्‍्त सुपमा नामक प्रथम विभाग समाप्त हुआ । 


व >थद ० 
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सभ्यता सें परिवर्तन 


ग्रवसपिणी कालचक्र का दूसरा और लगभग तीसरा विभाग भी क्रमशः बीत गया। सभी बाते ह्सोन्मुख होने 
लगीं । पृथ्वी का स्वभाव, पानी का स्वाद, पदार्थों की यथेच्छ उपलब्धि क्रम: कम होती गई। आयुप्य भी तीन पल्य के 
स्थान पर दो पल्य व एक पल्य का हो गया। भोजन की झावश्यकता भी तीसरे व दूसरे दिन होने लगी। शरीर का 
परिमाण भी घटने लगा। कल्पवक्षों ने भी आवध्यकताएं पूर्ण करना कुछ कम कर दिया । 

तृतीय विभाग लगभग समाप्त हो रहा था। एक पल्य का केवल आठवाँ भाग अविश्विप्ट था। यौगलिक 
व्यवस्था डोलने लगी । सरलता, निरभिमान व निचछद्म के स्थान पर जीवन में कुटिलता, अ्रह व छद्म प्रविष्ट होने लगे । 
कल्पबुों के द्वारा अभीष्सित मिलना झलप हो गया भूमि की सहज स्निग्धता और मधुरता में भी और अन्तर आ गया। 
आरावश्यकताएं बढ़ने लगीं और उससे संग्रहवृत्ति भी । जब अनिवाय आवश्यकताएं पूर्ण न हुई, तो वाद-विवाद, लूट-खसोट 
व छीना-भपटी भी बढ़ी । सहज रूप में उगने वाले धानन्‍्य का भोजन के रूप में उपयोग होने लगा। क्षमा, भान्ति व सौहा्द 
आदि सहज गुण बदल गये । अपराधी मनोभावना के वीज अंकुरित होने लगे। असंख्य वर्षो के बाद ऐसी परिस्थिति 
हुई थी । 





१ दस कोटाकोदि पल्य का एक सागर होता है। 


१५२ ] . श्राचार्येश्री तुलसी भ्रभिनन्‍्दन प्रन्थ [ चतुर्ष 


समष्टि जीवन के आरम्भ के निमित्त 


अव्यवस्था व अपराध न हों, इसके लिए मार्ग खोजे जाने लगे। अपनी-अपनी सुरक्षा के लिए अपने से समर्थ 
का आश्रय लिया जाने लगा । एक-दूसरे की निकटता बढ़ी और उसने सामूहिक जीवन जीने के लिए विवश कर दिया | 
उस सामूहिक व्यवस्था को कुल' के नाम से कहा गया । | 

मनुष्यों में अ्रहंवृत्ति जागृत होने लगी थी; अत: उस 'कुल' का मुखिया कौन हो, यह प्रइन भी सामने झाया। 
पद-लिप्सा भड़कने लगी थी । परन्तु उसके लिए किसी प्रकार का विग्रह उचित नहीं समभा जाता था। किसी मध्यम मार्ग 
की गवेषणा की जा रही थी। एक दिन एक विशेष घटना घटी । एक युगल स्वेच्छ॒या वन में भ्रमण कर रहा था । सामने 
से एक उज्ज्वल व बलिष्ठ हाथी झा रहा था। दोनों की आँखें मिलीं । हाथी के हृदय में युगल के प्रति सहज स्नेह जागृत 
हुआ । उसे अपने गत भव की स्मृति हुई; जिससे उसने जाना, हम दोनों ही पश्चिम महाविदेह क्षेत्र में वणिक्‌ पुत्र थे 
और दोनों में घनिष्ठ मैत्री थी। यह सरल था, अतः यहाँ मनुष्य रूप में उत्पन्न हुआ है और मैं घृत॑ मायाचारी था, अतः 
इस पश्चु-योनि में आ्राया हूँ । उसने अपने मित्र को, उसके न चाहने पर भी, अपनी पीठ पर बैठा लिया। अन्य युगलों ने 
जब इस घटना को देखा तो उन्हें बहुत आइचर्य हुआ । क्योंकि इस अवसर्पण काल में यह युगल ही सर्वप्रथम वाहनारूढ़ 
हुआ था। हाथी बहुत विमल था, अतः उस युगल का नाम भी विमलवाहन कर दिया गया तथा उसे ही प्रथम कुलकर के 
पद पर आसीन किया गया। इस प्रकार कुलकर की नियुक्ति हो जाने से सभी युगल विमलवाहन के आदेश को मानते 
और वह सबको व्यवस्था देता । 


दण्डनीति की आवश्यकता 


अपराधी मनोवृ त्ति बढ़ती हुई कुछ रुकी । किन्तु व्यवस्था देने मात्र से ही स्थिति नियन्त्रित न हुई | कुछ दण्ड- 
नीति की भी आवश्यकता अनुभव की गई । इससे पूर्व कोई दण्ड-व्यवस्था नहीं थी। उस स्थिति को निम्न इलोक से अ्भि- 
व्यक्त किया जा सकता है : 
नेव राज्यं, न राजासीत्‌, न दण्डो, न च दाण्डिक: । 
धम्मंणेव प्रजा: सर्वा, रक्षन्तिस्म परस्परम्‌ ॥ 
विमलवाहन के समय यह स्थिति बदल गई। कल्पवुक्षों ने श्रभीष्सित प्रदान करना कुछ कम कर दिया; अतः 
युगलों का उन पर ममत्व होने लगा। एक युगल द्वारा अधिकृत कल्पवृक्ष का दूसरा युगल उपयोग करने लगा और इस 
प्रकार वे परस्पर लड़ने लगे। विमलवाहन ने सबको एकत्रित किया और अपने ज्ञान वैश्िष्ट्य से झगड़ा टालने की दुष्टि 
से, कुटुम्बियों में जिस तरह सम्पत्ति बाँटी जाती है, कल्पव॒क्षों को परस्पर बाँट दिया । 


हाकार नीति 


कुछ दिन तक व्यवस्था ठीक चलती रही; पर इसका भी अतिक्रमण होने लगा । विमलवाहन ने इसके प्रतिकार 
के लिए दण्ड-व्यवस्था का आरम्भ किया। सर्वप्रथम हाकार नीति का प्रचलन हुआ । अपराधी को इतना ही कहा जाता-- 
हा ! तुमने यह किया ?” भ्रपराधी पानी-पानी हो जाता । उस समय इतना कथन ही मृत्यु-दण्ड का काम करता था। कुछ 
दिनों तक यह व्यवस्था चलती रही। श्रपराध भी कम होते, व्यवस्था भी बनी रहती । किन्तु आवश्यकताश्रों की पूर्ति के 
अभाव में वैमनस्य बढ़ने लगा और प्रचलित दण्ड-व्यवस्था भी लोगों के लिए सहज वन गई । 


माकार नीति 


विमलवाहन के बाद उसका ही पुत्र चक्षुष्मान्‌ दूसरा कुलकर हुआ । वह भी अपने पिता की तरह ही व्यवस्थाएं 
देता रहा | कभी अपराध बढ़ते और कभी कम होते । 'हाकार' दण्ड से सब कुछ ठीक हो जाता। चक्षुष्मान्‌ के बाद जब 
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उसका पुत्र यशस्वी तृतीय कुलकर वना, तब वैमनस्य, प्रतिशोध व अन्य अपराध भी वढ़ते ही गये । यशस्वी ने यह सोचकर 
कि एक औषधि से यदि रोगोपणान्ति न होती हो तो दूसरी औपधि का प्रयोग करना चाहिए; 'माकार नीति' का प्रवलन 
किया | अपराधी से कहा जाता--ओऔर कभी ऐसा झपराध मत करना । अल्प अपराधी को 'हाकार और भारी अपराधी 
को 'माकार' का दण्ड दिया जाता । 


घिक्‍कार नीति 


यशस्वी और चतुर्थ कुलकर अभिचन्द्र के समय तक उक्त दो दण्ड-व्यवस्थाओं से ही काम चलता रहा। पाँचवें 
कुलकर प्रसेन॒जित्‌ को भी फिर इसमें परिवर्तत करना पड़ा। अपराधों की गरुता बढ़ती जा रही थी। प्रारम्भ में जिसे 
महान अपराध कहा जाता, इस समय तक वह तो सामान्य कोटि में आ चुका था। युगल कामात्ति, लज्जा व मर्यादा- 
विहीन होने लगे; इसलिए प्रमेनजित्‌ ने हाकार और माकार के साथ 'घिककार नीति का भी प्रचलन किया। अपराध- 
वृद्धि के साथ दण्ड-बृद्धि भी हुई। इस दण्ड-व्यवस्था के अनुसार अपराधी को इतना ओर कहा जाता--तुके धिक्‍कार है 
जो इस तरह के काम करता है । इस दण्ड-व्यवस्था से पुत्‌ः मर्यादाएं स्थापित हुई | युगल भीत रहते और अपराध करते 
हुए सकुचाते । छठे मरुदेव और सातवे नाभि कुलकर तक यह व्यवस्था चलती रही । नाभि कुलकर की पत्नी का नाम 
मरुदेवा था। 


कुलकरों की संख्या 


दिगम्बर परम्परा के अनुसार कुलकरों की संख्या चौदह है और प्रथम, पप्ठ व एकादशम कुलकर के समय 
क्रमशः एक-एक नीति का प्रवर्तन हुआ । कुछ एक परम्पराएं अन्तिम कुलकर नाभि के पुत्र ऋषभदेव को भी कुलकर 
मानती हैं । किन्तु वे कुलकर नहीं थे। क्योंकि उस समय कुलकर व्यवस्था से आगे समाज-व्यवस्था व राज्य-व्यवस्था का 
प्रवर्तन हो चुका था। व्यप्टि समष्टि में परिवर्तित होने लगी थी। उस समय नाना प्रकार के सामाजिक नियमन 
भी बन चुके थे और कूलकर व्यवस्था में जहाँ कल्पवृक्षों द्वारा आवश्यकताएं पूर्ण होती थीं, वहाँ ऋषपभदेव के समय से 
ऐसा होना समाप्त हो गया था। क्रमशः असि, मपि, कृषि का विकास हो गया था और उसके आधार पर ग्राम-निर्माण, 
शासन-प्रणाली, वैवाहिक सम्बन्ध व उग्र, भोग, राजन्य, क्षत्रियों के कार्यो का विभाजन भी हो चुका था। इन विभिन्‍न 
अ्रधारों से सहज निष्कर्ष निकलता है कि नाभि अन्तिम कुलकर थे और श्री ऋषभदेव मानवीय सभ्यता के आदि सूत्रधा र। 
चौदह कुलकरों का जहाँ उल्लेख मिलता है, वहाँ प्रथम छः सर्वथा नये हैं। इनके नाम भी भिन्‍न हैं। सातवें से चोदहवें 
कुलकर तक के नाम दोनों परम्पराश्रों में एक ही हैं। केवल ग्यारह॒व कूलकर चन्द्राभ को ब्वेताम्बर परम्पराएं नहीं मानती 
हैं। इस तरह दिगम्बर परम्परा के ग्यारह॒वें कुलकर को छोड़ कर अन्तिम सात कुलकर, उनकी पत्नियाँ व उनके हाथी - 
आदि वे ही हैं, जिन्हें र्वेताम्बर परम्परा में माना गया है। कुलकरों को मनु” भी कहा जाता है। 


कर्मयृग का आरम्भ 


ग्न्तिम कुलकर नाभि के समय यौगलिक सभ्यता क्षीण होने लगी। यह समय यौगलिक सभ्यता व मानवीय 
सभ्यता का सन्धिकाल था । आयु, संहनन, संस्थान व शरीर-परिमाण झादि घटने लगे थे। तृतीय विभाग सुषम-दुःपमा 
समाप्त होने में चौरासी हजार वर्ष भ्रवशिष्ट थे | नाभि कुलकर के घर पुत्ररत्न की प्राप्ति हुई । माता ने चौदह स्वप्न 
देखे। उनमें प्रथम स्वप्न वृषभ का था। शिक्षु के वक्षःस्थल पर वृषभ का लांछन भी था, झ्तः उनका नाम वृषभनाथ-- 
ऋषभदेव रखा गया । श्रागे चलकर समाज-व्यवस्था व धर्म-व्यवस्था के आदि प्रंवरंक होने से वे आदिनाथ के नाम से भी 
विश्वुत हुए । सहजात कन्या का नाम सुमज्भला रखा गया । 


१ झादि पुराण, ३।१५ 


१५४ ] ग्राचायंश्री तुलसी श्रभिननन्‍्दन गन्य [ चतुर्थ 


बंश-उत्पति व उनके नामकरण 


जब ऋषभदेव कुछ कम एक वर्प के हुए, वंश का नामकरण किया गया । इन्द्र स्वयं इस कार्य के लिए आया। 
उसके हाथ में गन्ना था। उस समय ऋषभदेव नाभि राजा की गाद में बेठे थे। इन्द्र के श्रभिप्राय को जान कर उन्होंने उसे लेने 
के लिए हाथ बढ़ाया; भ्रत: इक्षु +आकु (भक्षणार्थे ) >> इक्ष्वाकु वंश के नाम से वह प्रसिद्ध हुआ । पहला वंश इक्ष्वाकु बना, 
ऐसा इस आधार से कहा जा सकता है। इसी तरह एक-एक घटना विशेष को लेकर पृथक्‌-पृथक्‌ समूहों के पृथक़्-पृथक्‌ 
बंद बनते गये। 


अकाल मृत्यु 


श्री ऋषभदेव का बाल्य-जीवन बहुत ही ग्रानन्द से बीता। धीरे-धीरे बड़े होने लगे। एक अद्भत घटना घटी । 
एक युगल अपने पत्र व पृत्री को एक ताड़ दृक्ष के नीचे बैठा कर स्वयं कदलीवन में क्रीड़ा के लिए चला गया । देवयोग से 
एक वड़ा फल टूटा और किसलय के समान कोमल उस पुत्र पर पड़ा । उसकी अकाल ही मृत्यु हो गई। यह पहली भ्रकाल 
मृत्यु थी । यौगलिक माता-पिता ने अपनी उस लाडली कन्या का लालन-पालन किया । वह बहुत सुरूपा थी। उसके प्रत्येक 
ग्रवयव से लावष्य टपकता था । कुछ महीनों वाद उसके माता-पिता का भी देहान्त हो गया । वह अकेली रह गई । उसका 
नाम सुननन्‍्दा था। वह एकाकिनी यूथश्रष्ट हरिणी की तरह इधर-उधर भटकने तगी। कुछ युगलों ने कुलकर श्री नाभि 
के समक्ष यह सारा उदन्‍त कहा । श्री नाभि ने सुनन्दा को यह कह कर कि यह ऋषभ की पत्नी होगी, अपने पास रख 
लिया । 


विवाह-परम्परा 


यौवन प्रवेश पर ऋषभदेव का सहजात सुमड्भ ला और सुनन्दा के साथ पाणि-ग्रहण हुआ । भ्रपनी बहिन के 
अतिरिक्त दूसरी कन्या के साथ भी विवाह-सम्बन्ध हो सकता है, इसका यह पहला प्रयोग था। सुमज् ला ने चवदह स्वप्न- 
पूर्वक भरत व ब्राह्मी को जन्म दिया और सूनन्दा ने वाहुवलि व सुन्दरी को । इसके वाद क्रमशः सुमझ्भला के अट्टानवें 
पुत्र और हुए। 


राज्य-व्यवस्था का आरम्भ 


प्राचीन मर्यादाएं विच्छिन्न होती जा रही थीं। तीनों ही दण्ड-व्यवस्थाओों को उपेक्षा होने लगी; अ्रतः किसी 
भी प्रकार का नया विधान आवश्यक हो गया था। कल्पव॒क्षों से प्रकृति सिद्ध जो ईप्सित मिलता था, वह अपर्याप्त होने 
लगा | तृष्णा बढ़ने लगी, श्रावेश उभरने लगा, अ्रह॑ जागृत होने लगा और छुझ्म खुलकर सामने आने लगा । शान्ति भंग 
होने लगी। जिन युगलों ने कभी अपने जीवन में लड़ता, कगड़ना या वैमनस्य नहीं देखा था; उन्हें यह बहुत ही बुरा 
लगा। वे इन स्थितियों से घबरा गये । एक दिन वे ऋषभदेव के पास पहुँचे और सारी स्थिति उनसे निवेदित की ! 
ऋषभदेव ने कहा--जो लोग मर्यादाओं का अ्रतिक्रमण करते हैं, उन्हें दण्ड मिलना चाहिए। पहले भी ऐसा हुआ था और 
उसके प्रतिकार स्वरूप ही तीन प्रकार की दण्ड-व्यवस्थाओं का प्रचलन हुआ था । भव अपराध और बढ़ गए हैं; भ्रतः 
उनके शमन व मर्यादाओं की रक्षा के निमित्त अन्य दण्ड-व्यवस्था का भी आविर्भाव होना चाहिए । यह सब कुछ तो राजा 
ही कर सकता है | 

युगलों ने पूछा---राजा कौन होता है और उसके कार्य क्‍या होते हैं ? 

ऋषभदेव ने कह्टा--राजा के पास चार प्रकार की सेना होती है। उच्च सिंहासन पर बेठा कर सर्वप्रथम उसका 
अभिषेक किया जाता है। वह अन्याय का परिहार और न्याय का प्रवर्तन अपने बुद्धि-कौशल से करता है। शक्ति के सारे 
स्रोत उसमें केन्द्रित होते हैं; भ्रतः वहाँ कोई मनमानी नहीं कर सकता । 


श्रध्याय |] मानव-संस्कृति का उद्गम और आदि विकास [ १५४५ 


हमारे में तो आप ही सर्वाधिक बुद्धिशाली व समर्थ हैं, अतः आप ही हमारे राजा बने । आपको हमारी उपेक्षा 
नहीं करनी चाहिए, युगलों ने कहा। 

यह माँग झ्राप कुलकर श्री नाभि के समक्ष प्रस्तुत करे । वे आपको राजा देंगे; श्री ऋषभदेव ने युगलों से कहा। 

युगल मिल-जुल कर नाभि के पास पहुँचे। उन्होंने आत्म-निवेदन किया। नाभि ने ऋषभदेव को उनका राजा 
घोषित किया। युगलों ने उन्हें सहर्प स्वीकार किया और ऋषभदेव के सम्मुख ग्राकर कहने लगे नाभि कुलकर ने आपको 
ही हमारा राजा बनाया है। 

युगलों ने ऋषभदेव का राज्याभिषेक अपूर्व आह्वाद के साथ किया। ऋषभदेव राजा बने और शेष जनता 
प्रजा । उन्होंने अपने पुत्र की तरह प्रजा का पालन आरम्भ किया । राजा बनने के वाद ऋषभनाथ पर व्यवस्था-संचालन का 
सारा भार आ गया । सारी परम्पराएं जजंरित हो चुकी थीं। आवास, भूख, शीत, ताप आदि की समस्याएं सताने लगी 
थीं। प्रराजकता भी वढ़ रही थी । जनता अतिभद्र थी। वह किसी भी प्रकार का कर्म नहीं जानती थी। ऋषभदेव के 
सम्मुख यह एक जटिल पहेली थी, पर उन्होंने अपने ज्ञान-चातुर्य से सबका समाधान प्रस्तुत किया । आवास-समस्या के 
समाधान हेतु उस समय नगर व ग्राम वसाये गये । पहले-पहल अयोध्या का निर्माग हुआ और उसके अनन्तर अन्य नबरों 
व ग्रामों का। सज्जनों की सुरक्षा और दुर्जनों के परिहार के निमित्त उन्होंने अपने मंत्री-मण्डल का निर्माग क्रिया। 
चोरी, लूट-खसोट व दूसरे के अ्रधिकारों का अपहरण न हो, इसके लिए आरक्षक वर्ग की स्थापना की। राज्य-शक्ति 
को कोई चुनौती न दे, इसके लिए, गज, अश्व, रथ और पादातिक, चार प्रकार की सेना एकत्रित को और सेनापति 
की नियुक्ति भी । गो, वलीवर्द, भेसे, खच्चर, ऊँट आदि पश्ुओ्नों को भी उपयोगी समझ कर एकत्र किया गया । 


खाद्य-समस्या 


इस समय तक युगलों का भोजन कल्पवृक्षों के भ्रभाव में कन्द, मूल, फल, पत्र, पुष्प आदि हो गया था। तृण की 
तरह स्वयं उगने वाले चावल, गेहूँ, चने, मूंग श्रादि भी उनके भोजन में सम्मिलित हो चुके थे। वनवास से गृहवास की ओर 
जब जनता का क्रम चला, कन्द, मूल, फल का भोजन भअपर्याप्त व चावल, चने व गेहूँ का भोजन स्वास्थ्य के लिए अहित- 
कर अनुभव होने लगा। सहज उत्पन्न अन्न को पकाना भी वे नहीं जानते थे और न पकाने के साधन भी उनके पास थे। 
अपक्व अन्न-ग्रहण से अजीर्ण का रोग सताने लगा। युगल ऋषभदेव के पास अपनी व्यथा लेकर पहुँचे । उन्होंने कहा-- 
श्रनाज को अब हाथ में मलकर, उसके छिलके निकाल डालो और फिर खाओ। यह व्याधि दूर हो जायेगी । लोगों ने वैसा 
ही किया। कुछ दिन बीते किन्तु कड़ा होने से वेसा अ्रनाज भी दुष्पाच्य रहा और वहीं व्याधि पुनः सताने लगी। 
ऋषभदेव के पास फिर वही समस्या उपस्थित हुई। उन्होंने समाधान दिया--हाथों से मलकर, पानी में भिगोकर व पत्तों 
के दोनों में रखकर खाशो । इससे तुम व्याधि से वच सकोगे। लोगों की ऋषभदेव पर पूरी श्रद्धा थी, अतः उन्होंने वसा 
ही किया। कुछ दिन उस उपक्रम से काम चल गया, किन्तु स्थायी समाधान नहीं मिला । फिर ऋषभदेव के सम्मुख ही 
वे आये और अपनी चिन्ता सुनाने लगे। कुछ चिन्तन के वाद उन्होंने उत्तर दिया--पूर्व विधि से अन्न तैयार कर कुछ देर 
मुट्ठी में या वगल में इस तरह रखो कि उससे अन्न कुछ गर्म हो जाये। फिर खाझ्नो । सभी ऐसा करने लगे। ऐसा करने 
पर भो उनका अजीर्ण नहीं मिटा और वे कमजोर होते गये । 


अग्नि और पात्र-निर्माण का आरम्भ 


कुछ दिन बीते । एक दिन एक नई घटना घटी वृक्षों के परस्पर टकराने से अग्नि प्रकट होने लगी। उसने 
भयंकर रूप धारण कर लिया । तृण, काष्ठ व अन्य वस्तुएँ जलने लगीं । ऐसा किसी ने कभी नहीं देखा था। लोगों ने उसे 
रत्न-राशि समझा और उसे लेने के लिए हाथ फैलाये । उनके हाथ जलने लगे। सारे ही भयभीत होकर अपने राजा के 
पास पहुँचे । ऋषभदेव बोले--अब स्निग्धरूक्ष काल आ गया है, अतः अग्नि प्रकट हुई है। एकान्त रूक्ष व एकान्त स्तनिग्ध 
समय में अग्नि पैदा नहीं होती । इतने दिन अत्यन्त स्निग्ध समय था, अतः अन्न की पाचन-क्रिया में भी दुविधा होती थी 


१५६ ।] झ्राचामंश्रो तुलसी भभिननदन प्रस्य॑ [ चतुर्थ 


और उससे अ्रजी णं होता था | अब यह समस्या नहीं रहेगी । तुम लोग सब जाओ और पूर्व विधि से तैयार किये हुए अन्न 
को उसमें पका कर खाश्रो । उसके आस-पास जो भी घास-फूस व अन्य सामग्री है, उसे हटा दो । 

सरलाशय मनुष्य दौड़ और उन्होंने पकाने के लिए अग्नि में अन्न रखा । किन्तु अन्न तो सारा ही उसमें जल कर 
भस्म हो गया । वेचारे दौड़े-दौड़े फिर वहीं श्राये और कहने लगे--स्वामिनू ! वह तो बिल्कुल भूखा राक्षस है। हमने 
उसके समीप जितना भी ज्न्‍न रखा, कुक्षिभरी की तरह अ्रकेला ही सब कुछ खा गया। हमें तो उसने कुछ भी वापस नहीं 
किया । 

ऋषभदेव ने उत्तर दिया---इस तरह नहीं । पहले तुम पात्र बनाओ, फिर उसमें श्रन्त पकाओो और खाग्नो । 

जनता ने पूछा--स्वामिन्‌ ! ये पात्र कैसे बनाये जायेंगे ? 

ऋषभदेव उस समय हाथी पर सवार थे । उन्होंने आद मृत्तिका-पिण्ड मंगवाया । हाथी के सर पर उसे रखा, 
हाथ से थपथपाया और उसका पात्र बना कर सवको दिखलाया तथा साथ में शिक्षा भी दी कि इस प्रकार तरह-तरह के 
पात्र बनाझो और उनमें ्रन्त पका कर खाद्यो । इस प्रकार पाक-विद्या के साथ-ही-साथ पहला गिल्‍प कुम्भकार का भी समाज 
में प्रचलिन हुआ। 


अध्ययन व कला-विकास 


जीवन की आवश्यकताओं के भरने के निमित्त विविध शिल्प व अग्नि का आविष्कार हुआ। अपराध न बढ़े; 
और जीवन सुखमय हो, इसके लिए राज्य-व्यवस्था का प्रचलन हुआ । जीवन और अभ्रधिक सरस व शिप्ट हो और व्यवहार 
अधिक सुगमता से चल सके, इसके लिए ऋषभदेव ने कला, लिपि व गणित का ज्ञान भी दिया। उन्होंने अ्रपने ज्येप्ठ पुत्र 
श्री भरत को बहत्त र कलाओं का व परमतत्त्व का ज्ञान दिया। वाहुवली को प्राणी-लक्षण ज्ञान, ब्राह्मी को अठारह 
लिपियों का ज्ञान व सुन्दरी को गणित का ज्ञान प्रदात किया। व्यवहार साधन के लिए मान (माप), उन्मान (तोला, 
मासा श्रादि वजन), श्रवमान (गज, फुट, इंच आदि) व प्रतिमान (छुटाँक, सेर, मन आदि) बताये। मणि आ्रादि 
पिरोने की कला भी सिखाई। 


व्यष्टि से समष्टि की ओर 


विसंवाद--कलह उत्पन्न होने पर न्याय-प्राप्ति के लिए राज्याध्यक्ष के समक्ष जाने का विचार दिया। वस्तुओं 
के क्र-विक्रय के लिए एक प्रकार के व्यवहार की स्थापना की । साम आदि नीति, वाहु आदि अनेक प्रकार की युद्ध- 
प्रक्रिया, धनुर्वेद, राजा की सेवा करने के प्रकार, चिकित्सा शास्त्र, अर्थ-आास्त्र, रस्सी आ्रादि से बाँधना, गोप्ठादिक का 
मिलना, ग्राम-तगर आ्रादि का अधिग्रह ग, किसी प्रयोजन विशेष से ग्रामवासियों का एकत्रित होना आदि वातें भी ऋषभदेव 
ने ही सिखाईं। यहाँ भ्राकर व्यष्टि एकदम टूट गई और सम्रष्टि काफी मात्रा में विकसित हो गई। कुलकर व्यवस्था में 
व्यष्टि अधिक थी और समष्टि का आरम्भ था। कुल, जातियाँ व समाज भी पृथक्‌-पृथक्‌ बन गये। इस प्रणाली से जहाँ 
मनुष्य का जीवन कुछ सुखमय बना, बढ़ते हुए विकार रुके; वहाँ ममत्व, स्वार्थ व उनसे प्रतिस्पर्धा आदि विकार बढ़ने लगे । 
पहले मनुष्य के समक्ष सारा प्रागी-जगत्‌ ही भ्रपता बन्यु था, सबके प्रति मैत्री भाव थे, वहाँ ममत्व की यह कल्पना बल पकड़ने 
लगी--यह मेरा पिता है, भाई है, पुत्र है, माता है, पत्नी है। इस प्रकार के कौटुम्बिक ममत्व के अनन्तर लोकैषणा व 


धनेषणा भी वृद्धिगत हुई । 
दण्ड-व्यवस्थाओं का विकास 


समाज की धुरी सुस्थिर रखने के लिए साम, दाम, दण्ड व भेद का खुल कर प्रयोग होने लगा सुख व समृद्धि के 
स्थायित्व के लिए दण्ड-व्यवस्था का नाना रूपों में विकास होने लगा । औषधि और दण्ड, रोग और अपराध के निरोधक 
होते हैं; यह उस समय की मान्यता बन गईं। कड़ी-से-कड़ी दण्ड-नीति के प्राविर्भाव की अनुभूति होने लगी; क्योंकि हाकार, 


श्रध्याय ] मानव-संस्कृति का उद्गम श्रौर ग्रादि विकास [ १५७ 


माकार और विक्कार नीतियाँ असफल व शिथिल हो चुकी थीं। क्रमश: १. परिभाष, २ मण्डल बन्ध, २. चारक और 
४. छविच्छेद श्रादि दण्ड भी चले ।' 
- परिभाष--सम्षीमित समय के लिए नजरबन्द करना। क्रोधपूर्ण शब्दों में अपराधी को यहाँ से मत जाओ्रो' 
ऐसा आदेश देना । 

- मण्डल वन्ध--नजरबन्द करना । संकेतित क्षेत्र से बाहर न जाने का आदेझ देना । 
३. चारक--जजैल में डालना । 

४. छविच्छेद--हाथ, पर आदि काटना । 

ये चार दण्ड-नीतियाँ कब चलीं, इसमें थोड़ा-सा मतभेद है । कुछ की कल्पना है कि प्रथम दो नीतियाँ ऋषभनाथ 
के समय में चलीं और दो भरत के समय । कुछ विद्वानों की मान्यता है ये चारों नीतियाँ भरत के समय चलीं। अ्रभयदेव 
सूरी के भ्रमुसार भरत के समय में ही इन चारों नीतियों का प्रचलन हुआ । किन्तु ऐसा लगता है, उनके समय में भी यह 
मतभेद चलता था, अ्रतः उन्होंने स्थानांग' वृत्ति में अपर सिद्धान्त के रूप में यह भी उल्लेख किया है कि चार प्रकारों में 
से प्रथम दो प्रकार ऋषभनाथ के समय में चले और शेष दो भरत के समय में, ऐसा भी माना जाता है। झ्रावद्यक- 
निर्युक्तिकारं के झ्भिमतानुसार वन्ध (बेड़ी का प्रयोग) और घात (इडण्डे का प्रयोग) ऋषभनाथ के समय प्रारम्भ हो 
गये थे और मृत्यु-दण्ड का आरम्भ भरत के समय हुआ । 

विभिन्‍न मतवादों के होते हुए भी यह तो स्वीकार करना ही पड़ेगा कि वह समय वहुत नाजुक हो गया था। उस 
समग्र तक प्रचलित धिक्‍कार नीति अन्य दो नीतियों की तरह प्राचीत और सहज हो गई थीं और सन्तुलन विगड़ रहा 
था, अपराध बढ़ने लगे थे, अताशव राजतंत्र का उदय हुआ था और उस स्थिति में किसी भी तरह की दण्ड-नीति का 
आरम्भ न हुआ हो, यह गले उत्रता नहीं है। व्यवस्थित उल्लेख न मिलने से अनुमान के आधार पर ही किसी निर्णय 
पर पहुँचा जा सकता है। अपना अनुमान आवश्यकनिर्युक्तिकार की मान्यता के अधिक समीप पहुंचता है। 

दण्ड-व्यवस्थाओ्ं की कठो रताश्रों से स्थितियाँ नुलझों और भ्रन्य पद्धतियों से जीवन सुचारु रूप से चलने लगा । 


न 


> दे 


विवाह सम्बन्ध में नई परम्परा 


योगलिक परम्परा में भाई-वहिन ही पति-पत्नी के रूप में परिवर्तित हो जाया करते थे । ऋषभनाथ का सुनन्‍्दा 

के साथ पाणिग्रहण होने से यह परम्परा टूटी। इस नई परम्परा को सुदृढ़ रूप देने के लिए उन्होंने भरत का विवाह 
बाहुबली की बहिन सुत्दरी के साथ और भरत की बहिन ब्राह्मी का विवाह बाहुबली के साथ विधिपूर्वक व ठाट-वाट से 
किया। इन विवाहों का भ्रनुसरण कर जनता ने भिन्‍न गोत्र में उत्पन्न कन्या का उसके माता-पिता द्वारा दान होने पर ही 
ग्रहण करना, यह नई परम्परा चल पड़ी ।* 
१ परिभावषणाउ पढम्ता, संडलबंधम्मि होइ बीयातु । 
चारग छविछेदानि, भरहस्स चउब्विह्ा नीई ॥ --स्यानांग वृत्ति, ७४३।२५७ 
आद्यहयमृषभकाले ग्न्ये तु भरतकाले इत्यन्ये--स्थानांग वृत्ति, ७॥३१५५७ 
गाथा २१७, २१८ 
४ युग्सिधमंनिषधाय भरताय ददो प्रभुः। 

सोदर्या बाहुब॒लिन: सुन्दरीं गुणसुन्दरोम।॥। 

भरतस्यचसोदर्या ददौ ब्राह्मी जगत्प्रभुः। 

भूपाय बाहुबलिने._ तदादिजनताप्यथ ॥ 

भिन्‍नग्रोत्रादिकां कन्यां दत्तां पित्रादिभिर्मुदा । 

विधिनोपायत प्राय: प्रावर्तत तथा त्तत:॥ --भ्रीकाललोकप्रकाश, सर्ग ३२ इलोक ४७-४६ 





न्प्ण् 0 


जैन पुराण-कथा : मनोविज्ञान के आलोक में 


श्री वीरेन्द्रकुमार जन 
सम्पादक--भारती 


पुराण-कथा का मनोवेज्ञानिक उद्गम 


मनुष्य कभी अपने वास्तविक रूय से तुप्ट नहीं होता है। उसे अ्रनादिकाल से उच्चतर और सम्पूर्णतर जीवन 
की खोज रही है । इस खोज ने इन्द्रियगम्य वस्तु-जगत्‌ की सीमा लाँघी है और मनुष्य ने लोकोत्तर और दिव्य सपने भी 
देखे हैं। सपने ही नहीं देखे, अपने उन सपनों को अपने रक्‍तांशों में जीवित कर, अपने ही माँस में से उसने प्रकाश की 
मूर्तियों को जीवन्त भी किया है। जत्र-जब मनुष्य के स्त्रप्त के उस परम सुन्दर ने रूप ग्रहण किया, वह अपने सर्वांगीण 
ऐड्व्र्थ की अनेक ली जाझों को मानवीय मत पर बहुत गहरा अंकित कर गया। उस परम पुरुष या परम नारी का जो स्थूल 
व्यक्तीक रण होता है, वह अपने-आप में ही समाप्त नहीं है। उस लीला में एक अधिक गहरा और सूक्ष्म सत्य होता है, 
जो ग्ररूप होता है। चर्म-चक्षुओं की पकड़ में वह नहीं श्राता, पर बोध के द्वारा वह उस काल के मनुष्यों की अनुभूति में 
रम जाता है। यह अनुभूति मानवी रक्त में समाविष्ट होकर पीढ़ी-दरपीढ़ी संक्रमित होती रहती है। विकास के नव- 
नवीन उन्मेषों और सपनों से मनुष्य उस अनुभूति को सघनतर और विपुलतर बनाता जाता है, नाना काव्यों और कला- 
कृतियों में उप्ते संजोता है और अन्ततः वही अनुभूति श्रेष्ठठर और उच्चतर मानवों के रूप में ग्राविर्भत होकर हमें प्रागामी 
देवत्व का ्राभास दे जाती है। हमारे वैज्ञानिक युग के 'सुपरमैन' की कल्पना के मूल में भी उत्तरोत्तर विकास की यही 
ग्रजत्र चेतना काम कर रही है। 

मनुष्य के भीतर अपार ऐश्वर्य की सम्भावनाएं दिन और रात हिलोर ले रही हैं। उन्हें वह एक वास्तविक 
और सीमित घटना के वर्णन के रूप में नहीं अंक सकता, क्योंकि वह देश-काल की बाधा से मुक्त असीम भूमा का परिण- 
मन है। इसी से उस अ्रनन्त सौन्दर्य को व्यक्त होने के लिए कल्पना का सहारा लेना पड़ता है। सर्वकाल और सर्वदेश में 
उसी एक प्राण-पुरुष की सत्ता व्याप्त है। इसी से मनुष्य का मन सब जगह समान रूप से काम करता है और यही कारण 
है कि जहाँ भी और जब भी किसी लोकोत्त र, दिव्य सत्ता ने जन्म लिया है, तो उसने सर्वत्र मानवी मन पर अपनी असा- 
धारणता की प्रायः एक-सी छाप डाली है | इस तरह मनुष्य के स्वप्न से विगत, झआगत और अनागत आदर्श पुरुषों की कथाश्रों 
को एक लाक्षणिक रूप-सा मिल गया है । 

कल्प-पुरुष के इसी लाक्षणिकर रूप को भिन्‍न-भिन्‍न देश-काल के लोगों ने और उनके कवि-मनीषियों ने नाना 
रंगों के प्रकाश-सूत्रों में बाँधा है। स्वप्न-पुरुष और स्वप्न-नारी की इस कल्पना-म्राह्म कथा को ही हम 'पुराण-कथा' कह 
सकते हैं । निरे वास्तव के तथ्य से ऊपर उठ कर कथा जब भी भाव-कल्पना के दिव्य लोक में चली गयी है, तभी वह पुराण- 
कथा बन गयी है। अपने मन की सारी उद्दीप्त आशा, कांक्षा और कामना से अभिषिक्त कर मनुष्य की ग्रनेक पीढ़ियाँ 
उसी कल्प-पुरुष की कथा के नव-नवीन और महत्तर रूपों को दृहराती गयी हैं। मनुष्य की कथा जब भी प्रकट सामान्य 
के धरातल से उठ कर सम्भाव्यअ्रवामान्य के स्वप्व-जगत्‌ में चली गयी है, तभी वह पुराण-कथा हो गयी है। इसी से प्राय: 
ये कथाएं रूपक, प्रतीक और दृष्टांत के रूप में ही पायी जाती हैं । वे मात्र वास्तविक घटना की कथा नहीं कहतीं, वे तो 
बिना कहे ही जीवन के कई निगूढ़ सत्यों पर अनेक रंगों का प्रकाज्न डाल देती हैं । 


ग्रध्याय ] जैन प्राण-कया : मनाविज्ञान के झालोक में [ ११५६ 


जन-पुराण में डालाका पुरुष 


जैन-पुराणों में भी इस कल्प-पुरुष यानी मनुष्य के परम काम्य आदर्श की कथा को ही लाक्षणिक रूप प्राप्त 
हुआ है ! जैनों के यहाँ इन परम पुरुषों को शलाका पुरुष' कहा गया है। उनके स्वरूप, सामर्थ्य, लीला और चरम प्राप्ति 
की भिन्‍न-भिन्‍न कोटियों के अनुसार उनकी प्ृथक्-पृथक लाक्षणिक मर्यादाएं कायम कर दी गयी हैं। प्रत्येक उत्सर्पण व 
ग्रवसर्पण कालचक्ार्ध में ६३ शलाका पुरुष होते हैं जितमें २४ तीर्थयकर, १२ चक्रवर्ती, € बलदेव, ६ वसुदेव और € प्रति- 
वासुदेव होते हैं । 


तीथंकर 


जैन कवि-मनीषियों ने अपने आदर्श की चूड़ा पर तीर्थंकर की प्रतिष्ठा की है। तीर्थंकर वह व्यक्तिमत्ता होती 
है, जिसमें सारे लौकिक और अ्रलौकिक ऐद्वर्य एक साथ प्रकाशित होते हैं । देहिक दृष्टि से वे असामान्य बल, वीर्य, शौर्य, 
विक्रम-प्रताप और सौन्दर्य का स्त्रामी माने जाते हैं। उनकी अंग रचना का बड़ा ही विशद और सार्थक वर्णन शास्त्रों 
में मिलता है। आदि से भ्रन्त तक ब।ल-रूप का सलौना और निर्दोष मार्दव उनके मुख पर और काया में विराजता रहता 
है। आयुष्य के प्रभाव से वे म्रविक्षत रहते हैं और स्वयं काल भी उनकी देह का घात नहीं कर सकता। इसीसे उन्हें 
“चरम शरीरी' कहा गया है। वे लोक के अ्रवराजित आदित्य-पुरुष यानी पूषन होते हैं, जिनमें सारे तत्वों के सारभूत 
तेज, रस और शक्ति समाये रहते हैं। किसी पूर्व जन्म में नेख्चिल चराचर के कल्याण की कामना करने से वे तीर्थकर- 
नाम कर्म-प्रकृति बाँधते हैं। इसी से जब वे तीर्थंकर होकर पैदा होते हैं, तो लोक में सर्वागीण ग्रभ्युदय प्रकट होता है। 
प्राणिमात्र के प्राण एक अग्पाहत सुख से व्याप्त हो जाते हैं। तत्कालीन धरती पर वही लोक और परलोक की सारी 
सिद्धियों का अकाशक, विधाता और नेता होते हैं 

आदि से अन्त तक तीर्थंकर की जीवन-लीला बड़ी काव्यमय और रोचक होती है। ऐसा प्रतीत होता है कि 
मानव-कवि की कल्पना का सारभूत मधु और तेजस्‌ उस रूपक में साकार हुआ है । वह मानवों और देवों की महत्त्वाकांक्षा 
का चरम रूप है। तीर्थंकर के गर्भ में आने के छः महीने पहले से पंच आश्चर्यों की वृष्ठि होने लगती है। झ्रास-पास के 
प्रदेशों में निरन्तर रत्न-वर्षा होती है, नन्दन के कल्प-वुक्षों से फूल बरसते हैं, गन्धोदक की वृष्टि होती है और झ्ाकान में 
दुन्दुभियों के घोष के साथ देव जय-जयक्रार करते हैं । पृथ्वी अपने भीतर के समूचे रस से संसार को नव-नवीन सर्जनों से 
भर देती है। तीर्थंकर जिस रात गर्भ में झ्राते हैं, उस रात उनकी माता ऐरात्रत हाथी, वृषभ, सिंह आदि के चौदह सपने 
देखती है, जो उस आगामी परम-पुरुष की अनेक विशभूतियों के प्रतीक होते हैं। तीर्थकर के जन्म के समय इन्द्र का आसन 
कम्पायमान होता है, देवलोक और मत्यंलोक में ग्रनेक आश्चर्य घटित होते हैं। सभी स्वर्गों के इन्द्र अपनी देवसभाश्रों- 
सहित ग्रन्तरिक्ष को दिव्य संगीत से गुंजित करते हुए, लोक में प्रभु के जन्म का उत्सव मनाने आते हैं। वड़े समारोह से 
शिशु भगवान को मेरु पर्वेत पर ले जाकर, उन्हें पांडुक शिला पर विराजमान किया जाता है, फिर देवांगनाओं हारा लाये 
हुए क्षीर-सागर के जल के एक हजार आठ कलशों से उनका अ्रभिषेक किया जाता है। कई दिनों तक इन्धाणियाँ और 
देवियाँ प्रभु की माता की सेवा में नियुक्त रहती हैं। इसके उपरान्त भिन्‍न-भिन्‍न तीर्थंकरों के प्रकरणों में उनके कुमार 
काल और राज्यकाल की विशिष्ट कथाएं वर्णित होती हैं । 

दीर्घ समय तक विपुल सुख-भोग के साथ राज्य करते-करते किसी एक दिन अचानक सांसारिक क्षणभंग्रता 
पर उनकी दृष्टि अटक जाती है। सारा ऐहिक सुख-भोग उनकी दुष्टि में विनाशी और हेय जान पड़ता है। देह, प्रासाद 
भर संसार के बन्धन उन्हें भ्रसह्य हो उठते हैं। सब कुछ त्याग कर वे चल पड़ने को उद्यत हो जाते हैं, तभी लोकान्तिक 
देव आकर उनकी इस मांगलिक चित्त-वेदना का अभिनन्दन कर, उनके वेराग्य का संकीर्तन करते हैं। जब वे नरसिंह 
महाभिनिष्क्रमण के लिए उद्यत होते हैं, उस समय संसार की सारी विभूतियाँ हाहाकार कर उठती हैं कि हाय, उनका 
एकमेव समर्थ भोकता भी उन्हें त्याग कर चले जा रहे है और उन्हें बाँध कर पकड़ रखने की शक्ति उनमें नहीं है । 

इन्द्र श्राकर बड़े समारोह से प्रभु का दीक्षा-कल्याणक उत्सव करता है। वे मानव-पुत्र निर्वेलेन होकर प्रकृति 


१६० |] श्राचायंश्री तुलसी प्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चत॒थ 


की विजय-यात्रा पर निकल पड़ते हैं। महाविकट कान्‍्तारों और पर्वत-अदेझ्ों में वे दीघकाल तक मौन समाधि में लीन 
होकर रहने हैं । ग्रताधास एक दिन कैवल्य के प्रकाश से उनकी आत्मा आरपार निर्मल हो उठती है। तीनों काल और तीनों 
लोक के सारे परिणमन उनके चेतन में हस्तामलकवत्‌ ऋलक उठते हैं। तब निर्जन की कन्दरा को त्याग कर लोक-पुरुष 
अपना पाया हुआ प्रकाश निखिल चराचर के प्राणों तक पहुँचाने के लिए लोक में लौट आते हैं। इन्द्र और देवगण उनके 
आस-गास विज्ञाल समवश रण की रचता करते हैं । तीर्थकर की यह धर्मसभा देश-देशान्तरों में विहार करती है। आगे-ग्रागे 
धर्मचक्र चलता है, दिशाएं नव युगोदय और नवीन परिणमन के प्रकाश से भर जाती हैं । द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव के 
अनुरूप लोक में अनेक कल्याणकारी परिवतन होते हैं। प्रभु की अजस्र वाणी से प्राणीमात्र के परम कल्याण का उपदेश 

निरन्तर बहता रहता है। लोक में उस समय भ्रपूर्व मंगल और आनन्द व्याप्त हो जाता है। जीवों के वैर, मात्सय, दुःख- 
विषाद मानो एकबारगी लुप्त ही हो जाते हैं। इस तरह ग्रनेक वर्ष दूर-दूर देशों में विहार करके धर्मचक्र-प्रवर्तन करते हुए 
अनायास एक दिन किसी ज्योतिर्मथ क्षण में प्रभु का परिनिर्वाण हो जाता है व सदा के लिए वे सिद्ध, वृद्ध और मुक्त 
अवस्था को प्राप्त कर लेते हैं। ऐसी भव्य और दिव्य है तीर्यकर की जीवन-कथा । 


चक्रवर्तो 


लू 


लोक का दूसरा प्रतापी बलाका पुरुष होता है चक्रवर्ती । चक्रवर्तित्व के साथ ही उसके महाप्रासाद में उसकी 
निग्रोगिदी चादह ऋद्धियों और सिद्धियों के देने वाले चौदह रत्त प्रकट होते हैं। इन्हीं रत्नों में से चक्रवर्ती की सारी 
ग्राधिभौतिक और देवी विभूतियाँ प्रकट होती हैं । वह पूर्व निदान से ही पद खंड पृथ्वी के विजेता होने का नियोग लेकर 
जन्म लेता है। प्रथ्वी के नाना खंडों में जहाँ पी इक अस्ुरों और शोषक राजाओं के अत्याचारों से लोक-जन पीड़ित होते 
हैं, उन सव का निर्देलत कर, धरती पर परम सुख, शान्ति, कल्याण और समता का धर्म-शासन स्थापित करने के लिए ही 
चक्रवर्ती अवतरित होता है। जब चक्री दिग्विजय के लिए जाता है, तो उसका चक्र-रत्न आगे-झगे चलता हुआ उसका 
पन्‍्थ-सन्धान करता है। यह चक्र एकबारगी ही धर्म और उसकी स्थापक कल्याणी शक्ति का प्रतीक होता है। जब ससागरा 
पृथ्वी के छः खंडों को जीव कर चक्री अपनी विजय के शिखर पर गर्वोन्नत खड़ा होता है, तभी वृषभाचल पर्वत पर अपनी 
विजय का मुद्रालेख अंकित करने जाता है। पर वहाँ जाकर देखता है कि विजय के उस शिलास्तम्भ पर उससे पहले ऐसे 
अमंख्य चक्री अपनी विजय की हस्तलिपि आँक गये हैं गौर उस शिला पर नाम लिखने की जगह नही है। उसी क्षण चत्री 
का विजयाभिमान चूर्ण हो जाता है। वह अ्किचन भाव से किसी पिछले चक्री का नाम मिटा, अपने हस्ताक्षर कर देता है 
और समभाव लेकर अपने राज-नगर को लौट जाता है। तब अपनी सारी शक्ति और विभूति प्रजा के कल्याण के लिए 
उर्त्मेग कर देता है और यों अप्रमत्त भाव से वह धर्म-शासन का संचालन करता है। इस कथा में बड़े ही लाक्षणिक ढंग से 
भौतिक सत्ता के अ्रन्तिम बिन्दु को, परम कल्याण के छोर में ग्रथित कर दिया गया है। आदि तीर्थंकर वृषभदेव के पुत्र 
भरत ऐसे ही चक्रवर्ती थे, जिनके नाम से इस देश का नाम भारतवर्ष पड़ा। 

इस तरह वासुदेव, प्रतिवासुदेव और वलदेव के रूप में परमता की कोटियाँ होती हैं और उनके विविध विवरण 


उपलब्ध होते हैं । 
मानव-सुष्टि का ऐश्वर्य-कोष 


इन शलाका पुरुषों के | दिग्वजय, देशाटन, समुद्र-यात्रा, साहसिक व्यवसाय और श्रन्ततः ब्रह्मसाधना की बड़ी 
ही सार्थक और लाक्षणिक कथाओ्रों से जेन पुराण ओत-प्रोत हैं॥ वस्तु और घटना मात्र को देखने वाली स्थूल ऐतिहासिक 
दृष्टि को इन कथाओं में शायद ही कुछ मिल सके । उनके मर्म को समभने के लिए पंडित जवाहरलाल जैसा मानव इति- 
हास का पारगामी कवि द्रप्टा चाहिए । पंडितजी ने अपनी 0800ए७५ ० 0094' में कहा है “पुराण, दंतकथा और 
कल्पकथा को वास्तविक घटना के रूप में न देख कर यदि हम उन्हें गहरे सत्यों के वाहक रूपकों के रूप में देखें, तो इनमें 
झनादिकालीन मानव-सुष्टि का अनन्त ऐडवर्य-कोष हमें प्राप्त हो सकेगा। 


जेन धम का मर्म : समत्व की साधना 


श्री श्रगरचन्द नाहटा 


श्रमण धर्म 


जैन धर्म का मूल नाम श्रमण धर्म है। जन आगमों में श्रमण को निग्नेन्थ और श्रावकों को श्रमणोपासक 
(समणोपासक ) कहा गया है । पकखी सूत्र में अनेक बार पंच महात्रत आदि को श्रमण धर्म (समण धम्म) शब्दों से सम्बो- 
धित किया गया है। वैसे जैन धर्म की व्युत्पत्ति 'जिन' के अनुयायी के रूप में होती है और जिन का अर्थ होता है राग-द्वेष 
को जीतने वाला । उन जिन-प्रणीत तत्त्वों पर श्रद्धा रखने वाला और उनको जीवन में स्थान देने वाला व्यक्ति जैनी या जैन 
धर्मी कहा जाता है। 'जिन' एवं 'अहंत्‌' ये दोनों शब्द बौद्ध ग्रन्थों में भी बुद्ध के विशेषण रूप में प्रयुक्त मिलते हैं । दार्श- 
निक युग के जैन सम्प्रदाय में 'जिन' शब्द तीर्थकरों के लिए रूढ़ होने से, उनके द्वारा प्रवर्तित धर्म 'जैन' के नाम से प्रसिद्ध 
हो गया । जैन आगममों में से ज्ञाता सूत्र में और शक्रस्तव में नमो जिणाणं श्रुवं दाउं जिणवराणं आदि के रूप में तीर्थकरों 
के लिए 'जिन' शब्द का प्रयोग मिलता है और जैनों के परम मान्य मांगलिक नमस्कार सूत्र में नमो श्ररिहृंता्णं आदि 
पदों द्वारा श्रहंत्‌' विशेषण का प्रयोग प्राचीन काल से तीर्थंकरों के लिए प्रयुक्त होता आया है, यह सिद्ध ही है; पर तब 
'यह 'जिन' या 'अ्रहंत्‌' शब्द केवल जनों में ही प्रचलित न होकर बौद्धों में भी प्रचलित था। फिर भी “जैन धर्म' यह शब्द 
पीछे से ही प्रसिद्ध हुआ प्रतीत होता है। प्राचीन नाम श्रमण धर्म' ही होगा । पीछे के कुछ आाचार्यों के नाम के साथ भी 
क्षमा श्रमण' विशेषण संलग्न है, जैसे जिनभद्गगणि क्षमा श्रमण, देवड्धिगणि क्षमा श्रमण आदि। क्षमा श्रमण में श्रमण 
शब्द प्रधान है भौर वन्दन के सूत्र में मुनियों व आचार्यों के लिए क्षमा भ्रमण सम्बोधन उपलब्ध होता है। कुछ भी हो 
जैन धर्म का मर्म श्रमण' शब्द में ही दिखाई देता है । 
समण (श्रमण) शब्द के भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्तियों ने भिन्न-भिन्न भ्र्थ किये हैं ग्रौर विभिन्‍न ग्रन्थों में यह विभिन्‍न ग्रर्थों 
में प्रयुक्त भी हुआ है । 'श्रमण” का एक अर्थ है---समण --उपशमन अर्थात्‌ दबाना, शान्त करना । श्रमण का दूसरा अर्थ होता 
है--सवंत्र सम---समान प्रवृत्ति वाला मुनि या साधु । कल्प सूत्र आदि में जगह-जगह पर भगवान्‌ महावीर का सम्बोधन 
समर्ण भगव॑ महावीरे आ्रादि के रूप में मिलता है । वास्तव में उसके मूल में समद्ष्टि, समता का उपासक, समत्व का प्रतीक, 
प्राणीमात्र को आत्मवत्‌--अपने समान समभने वाला,सब के साथ समानरूप से हित और सुख का व्यवहार करने वाला 
समता या समत्वरूप जीवन-धर्म वाला व्यक्ति का सम्बोधन 'समण' शब्द हो, यह अधिक उपयुक्त लगता है। ऐसा 
समत्व का उपासक व्यक्ति शान्त होगा ही और कषायों के उपशमन के बिना कोई भी व्यक्ति समत्व या समता पा नहीं 
सकता । अतः दोनों अर्थ एक ही भाव के दो प्रकार की व्याख्या-रूप हैं। मैंने 'समण' शब्द को जैन धर्म का मूल माना है, 
उसका प्रधान कारण यही है कि श्रमण भगवान्‌ महावीर के सम्बोधन के रूप में समण शब्द मिलता है एवं उनके निर्दिष्ट 
धर्म का पालन करने वाले साधुओं के लिए भी वही समण निग्गथ विशेषण प्रयुक्त हुआ है। साधु सर्व-विरति और गृहस्थ 
देश-विरति है, किन्तु दोनों ही श्रमण धर्म के ही उपासक हैं । वे दोनों ही क्षमा आदि दश धर्मों के पालन करने वाले हैं । 
क्षमा आदि दश धर्मों की संज्ञा समग धम्म है। स्थानांग सूत्र व समवायांग सूत्र में दश विहे समर्ण धम्मे पन्‍नते इस प्रार- 
स्भिक वाक्य के साथ उन दश धर्मों का प्रतिपादन किया गया है। इससे भी समण धम्म ही जैन धर्म का मूल नाम व सम- 
भाब ही जन धर्म का मर्म सिद्ध होता है। 


१६२ ] झाचायंश्रो तुलसी भ्रभिनन्‍दन प्रन्य | [ चतुर्थ 


समत्व की साधना 


श्रमण शब्द का अर्थ समभाव व समता वाला ग्रहण करने का एक दूसरा कारण भी है कि तीर्थंकर जब सर्व 
सम्बन्ध-परित्याग करके चारित्र-धर्म स्वीकार करते हैं, तव उनका पहला प्रतिज्ञा वाक्य होता है करेमि सामाइयं सब्वं 
सावज्जं जोग पच्वक्वामि अर्थात्‌ मैं सामायिक करता हूँ, सव॑ सावद्य योगों का प्रत्याख्यान करता हूँ। आगे के वाक्यों में 
उसकी व्याख्या रूप में कहा है कि यह प्रत्याख्यान तीन करण व तीन योग से झ्र्थात्‌ मन, वचन, काया ; करने, कराने व अनु- 
मोदन--इन नव भंगों से करता हूँ । अपनी आत्मा को पाप कार्यों से छुड़ाता हैँ ।* इसमें मूल प्रतिज्ञा सामाणिक करने की 
और सावद्य योग के प्रत्याख्यान की है। इसमें पहला वाक्य विधेयक और दूसरा निषेघक है। विधि और निषेध, दोनों 
का सम्वन्ध एक दूसरे के पूरक रूप में बहुत ही घनिष्ठ रहता है। जो अच्छा कार्य करता है, उसे बुरे को छोड़ना होता है; 
जो बुरे को करता है, उसे अच्छे को छोड़ना होता है। सावद्य योग समभाव में बाधक है, क्‍योंकि सावरद्य योग जीव में विप- 
मता लाते हैं, उसे श्रशान्त बनाते हैं। अतः 'सामयिक्र करता हूँ ।” इस विधेयक वाक्य के साथ सावद्य योगों का त्याग 
आवश्यक हो जाता है। इसलिए इस निषेधात्मक वाक्य का उच्चारण करना आवश्यक है एवं वह पूर्व प्रतिज्ञा का पूरक 
है। वास्तव में ये दोनों ही शब्द एक ही भाव को व्यक्त करने वाने हैं। प्रथम विधेयक वाक्य 'सामयिक करता हैँ यही 
मूल है, विधेय है; दूसरा निषेधक वाक्य उसका पूरक है। 


चारित्र 


पाँच प्रकार के चारित्र में पहला चारित्र सामायिक चारित्र है। पाँच महात्रत की प्रतिज्ञाएं तो उसके बाद दूसरे 
छेदोपस्थापनीय चारित्र ग्रहण करते समय ली जाती हैं, जिसे व्वेताम्बर सम्प्रदाय में वर्तमान में “बड़ी दीक्षा' कहते हैं । साधु 
और श्रावक के लिए अर्थात्‌ श्रमण या श्रमणोपासक के लिए जो नित्य आवश्यक कर्तव्य बतनाये हैं, उनमें पहला श्रावश्यक 
कर्तव्य सामायिक का है । सामायिक का अर्थ है--समभाव का लाभ, समत्व की उपासना, समता की साथना । तीर्थकरों का 
जीवन समत्व का प्रतीक है। उनके न कोई शत्रु है, न कोई मित्र; न कोई अच्छा है, न कोई बुरा । समभाव राग और 
ढैप के अभाव का सूचक है। राग और द्वेप दोनों विषमता के प्रतीक हैं। कर्म-बन्धन के ये ही दो प्रधान व मूल कारण हैं 
और इनका नाश ही 'ुक्तित' है। द्वेष, राग भाव के कारण ही पैदा होता है, इसलिए राग को प्रधानता देकर तीर्थंकरों व 
केवलज्ञानियों का विशेषण “वीतराग' दिया गया है भ्र्थात्‌ जिनका रागभाव चला गया है । परम समत्व की वृत्ति की 
साधना ही जिनके जीवन का लक्ष्य प्रतीत होता है, ऐसे वीतरागी राग-हष के विजेता ही जिन कहलाते हैं। उनके उपासक 
ही ज॑न, उनके द्वारा प्रणीत आचार धर्म ही जैन धर्म और उनकी तात्त्विक विचारधारा ही जैन दर्शन है। 

तीर्थंकर स्वयं पंच महात्रत आदि ब्रत नहीं लेते । उनके ब्रतों का समावेश सामायिक सूत्र में ही हो जाता है । 
वास्तव में पाँच महाब्रत आदि सभी व्रत समभाव की साधना के सोपान हैं । जब समत्व की परिपूर्ण साधना कर तीर्थंकर 
केवलज्ञान प्राप्त कर लेते हैं, तो उनकी वाणी का घोष यही होता है कि धर्म का द्वार सबके लिए खुला है। जाति-पांति के 
भेद-भाव और उच्च-नीच के भेद-भाव परिहार्य हैं। उनका समवसरण समस्त मानवों के लिए ही नहीं, अ्पित॒ पशु-पक्षियों 
के लिए भी खुला रहता है । जो भी आये--राजा हो या रंक, पुरुष हो या स्त्री, ब्राह्मण हो या शूद्र, सवके लिए उनकी 
वाणी समान रूप से प्रत्रारित होता है। प्रत्येक जीव में वे सिद्धत्व या परमात्मा का दर्शन करते हैं। उनके सिद्धान्त इतने 
ऊंचे हैं कि तीर्थकरत्व का ठेका वे स्वयं नहीं लेते । कोई एक विशिष्ट व्यक्ति ही परमात्मा है, ऐसा वे नहीं मानते । वे 
कहते हैं सत्तागत स्वभाव या स्वरूप की दृष्टि से सभी जीव सिद्ध के समान हैं। सिद्ध हो जाने पर तीर्थंकर या साधारण 
केवली में कोई अन्तर नहीं रहता। अतः भेद व अलगाव से जो विषमता का उदय होता है--दर्शन होता है, वह वास्तविक 
नहीं, आरोपित व कल्पित है। सभी जीवों को समान रूप से परमात्मा का पद प्राप्त हो सकता है। 





१ श्रप्पाणं वोसिरामि। 


भ्रध्याय.] जन घम का मर्म : समत्व को साधना [ १६३ 


पाँच महाद्रत 


तीथँंकर भगवान्‌ महावीर ने अपने युग में देखा कि व्यक्ति-व्यक्ति में बड़ा भेद हो गया है। ब्राह्मण और शुद्र, 
स्त्री, पुरुष व पशु आदि जीवों में इतनी ऊँच-नीच की भेद-भावना रूढ़ हो गई है कि ब्राह्मण के वस्त्र के स्पर्श-मात्र से शुद्र 
मारने का पात्र हो जाता है। स्त्रियों को पुरुष निर्जीव की भाँति समझ व्यवहार करते हैं । दास और दासियों को तो मूँह 
ऊँचा करने का भी अधिकार नहीं है। पशु तो मनुष्य के भक्षण व बलि के लिए ही जन्मे हैं। इस तरह की विषमता को 
व्याप्त देखकर उन्होंने अहिसा का अपूर्व सन्देश प्रचारित किया । इन विषमताओं को नष्ट करने का अ्रमोघ उपाय उन्होंने 
अहिंसा में ही देखा । यद्यपि अहिसा एक निषेधात्मक शब्द है, पर उस समय चारों ओर जो हिंसा का ताण्डव नृत्य हो 
रहा था, उसका निवारण करने के लिए इस निषेधात्मक वाक्य--अश्रहिसा की ही आवश्यकता थी। उसके साथ उसका 
विधेयक रूप भी उन्होंने रखा था, वह था--सब जीवों के साथ मंत्री-सम्बन्ध।" सबको अपने ही समान समभने और 
उनसे अच्छा व्यवहार करने का सन्देश अ्हिसा के अ्रन्तहित था ही। अनुकम्पा, दया दान आदि अहिसा के ही पर्याय हैं । 

सब ब्रतों में अहिसा को पहला स्थान दिया गया है---इसका यही कारण है कि वह समत्व की पहली और सीधी 
सीढ़ी है। भगवान्‌ महावीर ने कहा--कोई जीव दुःखी होना नहीं चाहता, मरना नहीं चाहता । तुम्हारे समान सभी को 
जीवन प्रिय है, सुख प्रिय है; अर्थात्‌ समस्त जीवों में चैतन्य की एक-सी व्याप्ति है। इस एकता और समता को पहचानो, 
आत्मौपम्य भावना से सबके साथ मेत्री का सम्बन्ध जोड़ो; श्रात्मीयता वढ़ाओ । तुम जिन जीवों को अपना आत्मीय कहते 
एवं मानते हो, उन्हें मारते नहीं हो, सताते नहीं हो, तो उस झात्मीयता का विस्तार प्राणीमात्र तक व्याप्त कर दो । फिर 
कोई वध्य और दुःख देने योग्य रहेगा ही नहीं। श्रहिसा की साधना करने वाला साधक राग-द्वेष को कर्मों का बीज या 
मूल जानकर समभाव रखता है। जितने-जितने अंशों में राग व द्वेष की कमी होगी या उनका नाज होगा, उतने-उतने 
अंशों में समता का विकास व प्रकाश होगा, यह नि:संशय है। अहिंसा के द्वारा हम समस्त प्राणियों में समबुद्धि प्रचारित 
करते हैं। इससे स्पष्ट है कि दूसरों को तुच्छ, हीन, नीच व घृणा-योग्य समभना हिंसा है, क्योंकि इनमें विषमता का भाव 
व्याप्त है। श्रहिसा समता की सीढ़ी है; भ्रतः सबसे पहले समभाव की साधना का आरम्भ अ्रहिसा से माना है।' अन्य चारों 
व्रत अहिंसा के ही पूरक रूप हैं या उसकी पुष्टि करने वाले हैं । 

दूसरा ब्रत है--असत्य का त्याग। मनुष्य अ्रसत्य चार कारणों से बोलता है--क्रोध, भय, लोभ व हास्य । ये 
चारों राग-द्वेष के ही भेद हैं। इनसे विषमता बढ़ती है, हिंसा होती है। 

तीसरा ब्रत--चोरी न करना है। दूसरे को क्षीण बनाकर अपने को समृद्ध बनाना, यह विषमता का बढ़ना ही 
है। गांधीजी ने कहा है--आवश्यकता से अधिक संग्रह करना चोरी है। तुम्हें ग्रधिक संग्रह का अधिकार नहीं हैं, भ्रतः वह 
सामाजिक अपराध है। दूसरे अ्भावग्रस्त रहें, दु:ख भोगें और तुम उनके उपयोग व भोग की वस्तुओं पर अधिकार कर 
लो और संग्रह करते जाओ; यह व्यक्ति व समाज दोनों की दृष्टि से श्रपराध है--विषमता बढ़ाने वाला असत्कर्म है ।' 

चौथा व्रत--मैथुन का परित्याग है। जैन आगमों में केवल स्त्री-पुरुष के मैथुन सम्बन्ध को ही परिहार नहीं 
माना गया, पर काम एवं भोग, इन दो शब्दों में पाँचों इन्द्रियों के विषयों का समावेश करके उनका विकारों से अलग 
रहना ही ब्रह्मचयय माना गया है। पाँचों इन्द्रियों के विषयों पर लुभा जाना, उनके उपभोग के लिए लालायित हो जाना, अपने 
समत्व को खो बैठना है, विषमता को बढ़ावा देना है; क्योंकि राग-द्वेप ही विषमता के मूल स्रोत हैं। राग-भाव के विना 
विषय-भोग की प्रवृत्ति हो नहीं सकती । अ्रतः समता की साधना के लिए ब्रह्मचयं अत्यावश्यक है। 

परिग्रह तो स्पष्ट-रूप से ही विषमता का सबसे बड़ा प्रतीक है, क्योंकि जैन आगममों में मूर्च्छा को ही परिग्रह की 
संज्ञा दी है और मूच्छा, आसक्ति, तृष्णा, ममत्व आ्रादि को राग की सन्‍्तान माना है । संग्रह-वृत्ति से वाह्य रूप में भी विषमता 


१ मित्ति से सब्वभू एस । 
२ समता स्वमृतेषु। 
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बढ़ती है। एक के पास साधन-सम्पत्ति का ढेर लगा रहे व बढ़ता रहे और दूसरे ग्रभावग्रस्त रहें, भूखे-प्यासे व नंगे 
रहें; उनके लिए रहने को मकान न हो, जीवन-यापन दुष्कर हो जाये; यह धनी एवं गरीब की विषमता की खाई तो स्पप्ट 
ही है। सम्पन्न व्यक्ति को देखकर अभावी व्यक्ति के हृदय में विद्रोह व संघर्ष की ज्वाला भभकेगी ही। दूसरी ओर 
सम्पन्न व्यक्ति अपने को समृद्ध मानकर अहंकारी बनेगा । दूसरों को दीन, हीन व नीच मान लेने से उनके प्रति तुच्छुता व 
घुणादि के भाव उदित होंगे ही | ग्रत: दोनों के जीवन विषम बन जायेंगे । कलह, विवाद, विद्रोह, द्वेष, क्रोध, संघर्ष या युद्ध 
का मूल ममत्व-रूप परियग्रह ही है। 

इस प्रकार पाँचों महाब्रतों का मूल उद्देश्य समता की साधना है---वीतराग-भाव की वृद्धि करना है। वीतराग- 
भाव को बढ़ाते-बढ़ाते जब साधक पूर्ण समदर्शी पद तक पहुँच जाता है तो उसकी आत्मा ही परमात्मा बन जाती है। यही 
परम पुरुषार्थ है, जीवन का परम व चरम लक्ष्य है। यही निर्वाण या मोक्ष है। 





जैन दर्शन का अनेकान्तिक यथार्थवाद 


श्री जे० एस० झवेरी, बी० एस-सी ० 


मानव-मस्तिष्क की यह भी एक विशिष्ट प्रकार की वृत्ति रहती है, जबकि वह सोचता है, “किसी भी वस्तु का 
अस्वित्व क्‍यों है? जब हम ग्रस्तित्व सम्बन्धी तथ्य पर एक समस्या के रूप में विचार करते हैं,तो क्या हम क्रिसी पारमाथिक 
ग्रथवा अनुभवातीत अतीन्द्रिय (778750९70९788]) समाधान की खोज करते हैं अथवा व्यावहारिक या अनुभव- 
गम्य (809॥70&]) समाधान द्वारा स्वयं विश्व के भीतर ही विश्व की व्याख्या कर सकते हैं ? पाश्चात्य दाशनिकों की 
एक परम्परा में ऐन्द्रिय ज्ञान की सामाओ्रों के भीतर रहकर अस्तित्व की इस समस्या पर विचार किया गया है । अरस्तु 
(57500० ) से आरम्भ होकर यह विचारधारा एक्विनाज (8&८4४७॥०७$) तथा अन्य चिन्तकों के माध्यम से मध्य 
युग तक झा पहुँची; डेकार्टस (0९0&7॥2$ ), स्पिनोजा ($9॥7022) और लीवनिज़ ([.९४0972) द्वारा पुनर्जीवित हुई; 
काण्ट ने इसमें आमूलचूल परिवर्तत किया और इस शती में रसेल (९८७५९८॥|) की कृतियों में भी यह विद्यमान है । दूसरी 
और अनेक भारतीय दार्शनिक पद्ध तियों में इस समस्या का समाधान विशुद्ध निगमनात्मक पद्धति द्वारा डुंढा गया, अर्थात्‌ 
वह पद्धति जिसमें प्रागू-अनुभव तक॑ से सत्य क्या होना चाहिए---इसका निगमन होता है। जैन दर्शन ने सम्भवतः एक 
अद्वितीय तत्त्व-मैमांसिक चिन्तन पद्धति का विकास किया है, जो कि उनकी अपनी शपूर्व ज्ञान-मीमांसा पर आश्रित है, 
जिसमें मानवी ज्ञान>क्षेत्र के अन्तर्गत अनुभव एवं पारमार्थिक, दोनों प्रकार की अनुभूतियों को स्थान दिया गया है। 
उनके मत से, सर्वप्रथम, वास्तवता (८७॥४) स्वसत्तामय ($2]--6)४५0॥8) है, स्वसंगत और अपने आप में पूर्ण है । 
अपने ग्रस्तित्व के लिए यह किसी बाह्य पदार्थ पर निर्भर नहीं है। दूसरी वात यह है कि जैन-दर्शन सब प्रकार के निरपेक्ष- 
बाद अथवा एकान्तवाद से मुक्त है। प्रागू-अनुभव तक के समर्थन में यह पद्धति अनुभवों की सामान्य वौद्धिक व्याख्याओं 
की उपेक्षा नहीं करती । उनके प्रयोगवाद अ्रथवा अनु भववाद के साथ त्क-संगत दृष्टिकोण घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध है । 

जेनदशशन के ज्ञान सम्बन्धी सिद्धान्तों ग्रथवा पूर्ण तत््व-मीमांसा की विस्तृत चर्चा करना इस लघु लेख में सम्भव 
नहीं है। यहाँ केवल संक्षेप में द्रव्य, गण और पर्याय की समस्याञ्रों के विषय में जेनदर्शन के अनेकान्तिक यथार्थवाद के 
प्रयोग का विवेचन किया गया है । 


पर्याय 


दर्शनशास्त्र के सम्पूर्ण क्षेत्र में म्रस्वित्व अबवा सत्ता के अविरत परिवर्तन ने एक समस्या उपस्थित की हुई है । 
यह न केवल प्राचीनतम समस्याश्रों में से एक है अपितु प्रलम्वतम समस्याझ्रों में से भी एक है । सी बे-सादे शब्दों में इसे हम 
यों कह सकते हैं--क्या नित्यत्व ही वास्तविक है श्रथवा परिवर्तन ही अथवा दोनों ?' अनुभवगम्ध जगत का यह एक 
सामान्य लक्षण है कि एक ही पदार्थ में समय-प्रवाह के साथ-साथ निरन्तर रूप से विभिन्‍न स्थितियाँ एक के वाद एक उप- 
स्थित होती रहती हैं । यह इसलिए होता है कि परिवर्तित होने वाला स्वर अब भी वही पुराना स्व है और उसके परि- 
वर्तेन से हम आनन्द अथवा दु:ख का अनुभव करते हैं। यदि अपने स्व में प्रत्यक्ष उत्तरोत्तर परिवर्तन के साथ हम पूर्ण 
रूप से नये हो जायें, तो अच्छा या बुरा जो भी परिवर्तन होगा, वह॒ हमारे उल्लास और कष्ट का कारण नहीं होगा । इस 
प्रकार यह तथ्य कि केवल निविशेष और नित्य में ही परिवर्तन हो सकता है, सब पर्यायों या परिवर्तनों के विषय में विरोधा- 
भास उत्पन्न कर देता है। 
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जो नित्य है, उसी में परिवर्तत हो सकता है--इस विरोधात्मक विचार ने दर्शनशास्त्र के इतिहास को विभिन्‍न 
प्रकार से प्रभावित किया है। यूनानी दर्शन के प्रारम्भिक काल में अणुवादी भौतिकशास्त्रियों का यह पथ-प्रदर्शक सिद्धान्त 
था। बाद में पारमेनाइडस इस चरम मतवाद पर आ गये कि नित्य और एकरूप वास्तवता में परिवर्तन ग्रसम्भव होने के 
कारण परिवतेन मात्र ऐन्द्रिय भ्रान्ति है। तत्पश्चात्‌ पुनः एम्पोडोकलस ने प्रत्यक्ष पर्यायत्व की पारमेनाइडस द्वारा की गई 
आलोचना के साथ संगति बैठाने के लिए आकाश में तत्त्वों अथवा परमाणुओं के पुनर्वगीकरण का सिद्धान्त प्रस्तुत किया । 
प्लेटो ने भ्रधिक विकसित स्तर पर उठ कर सत्ता अथवा अस्तित्व के दो प्रकार बताये--एक तो वास्तविक, जो कि अपरि- 
वतंनशील, शाश्वत और स्व-निविशेष है और दूसरा केवल प्रतीयमान, जोकि परिवर्ततशील और अस्थिर है। फिर भी 
प्लेटो यह स्पष्ट करने में अ्रसफल रहा कि सत्ता के ये दो प्रकार--नित्य और अनित्य--अ्रन्ततोगत्वा किस प्रकार सम्बद्ध 
होते हैं । 

इसी प्रकार उक्त विरोधाभास को हल करने के लिए इसकी सत्यता से ही इन्कार कर देने के प्रयत्न भी कम 
नहीं हुए हैं । परिवर्तन को निर्मूल व भ्रान्ति-रूप में प्रतिपादित करना जहाँ इस प्रकार के प्रयत्नों की एक चरम सीमा 
प्रतीत होती है, वहां सतत्‌ परिवतंन में नित्य निविशेष अथवा अन्तर्वेत्ती एकत्व को स्वीकार करने से इन्कार करना दूसरी 
चरम सीमा प्रतीत होती है।' प्रथम वर्ग के लोग जहाँ एक ओर प्रत्यक्ष अनुभूति की एकदम उपेक्षा करके अपनी मान्यता 
का आधार प्राग्‌-अनुभव तक॑ को बनाते हैं, वहाँ दूसरी ओर दूसरा वर्ग केवल सतत परिवर्तन को ही वास्तविक मानता 
हुआ अपने इस सिद्धान्त की पुष्टि में केवल प्रत्यक्ष अनुभूति को ही प्रमाण मानता है। इस दूसरे वर्ग का कहना है कि किसी 
भी वास्तविक अनुभूति में हमें केवल परिवर्तन और क्षणिकता का ही बोध होता है, हमें कभी भी किसी नितान्त अपरिवर्तन- 
शील वस्तु की अनुभूति होती ही नहीं है । 

अनेकान्तवादी जैन दशेन एकान्त नित्यता अथवा पूर्ण लय को स्वीकार नहीं करता । उसके मत से नित्यत्व और 
अनित्यत्व, दोनों ही गुण एक ही द्रव्य में सहवर्ती होते हैं। जैन दर्शन का यह तर्क है कि अनुभव न तो हमें केवल अपरि- 
वर्तनशील तत्त्व के स्थायित्व का बोध कराता है और न हमें स्थायित्वही न परिवर्तन का ही कभी बोध कराता है । हमारी वास्त- 
विक अनुभूति तो निविशेषत्व और अस्थायित्व दोनों ही रूपों को सम्मुख ला देती है। इस प्रकार प्रत्यक्ष अनुभव उपर्युक्त 
एकान्तवादी धारणाओं की जरा भी पुष्टि नहीं करता । इन धारणाओं का भावात्मक अप्रामाष्य तो स्वयं उनकी अपनी 
अन्तवंर्ती असंगति में विद्यमान है। प्रत्येक परिवर्तन किसी-न-किसी वस्तु में अथवा किसी-न-किसी वस्तु का परिवर्तन 
होगा; जहाँ यह आधारभूत निविशेष नहीं है, वहाँ परिवर्तन के लिए कुछ भी विद्यमान नहीं है। इसलिए निर्विशेष अथवा 
नित्य से पृथक अपने-आप में परिवतेन' असम्भव है। 

जैन दर्शन की विचारधारा इस प्रकार अनेकान्तिक यथार्थवाद' है। न तो यह एकान्त शून्यवाद का समर्थन करता 
है और न एकान्त झाश्वतवाद का; उसकी व्याख्या के अनुसार तो एक ही वास्तवता या सत्ता के विभिन्‍न पहलुओं के रूप 
में ये दोनों चरम सीमाएं वास्तविक हैं । 

जैन दर्शन का मूल सिद्धान्त है 'परिणामी-नित्यत्ववाद ।' जहाँ एकान्तवादी समान आाकाश-काल में एक ही 
वास्तवता में नित्यत्व और अनित्यत्व, दोनों की प्रतीति झ्ात्म-विरोधी समभते हैं, वहाँ अनेकान्तवादी जैन दर्शन कहता है 
कि किसी को भी इस सत्य को स्वीकार करने से घबराना नहीं चाहिए, क्योंकि पदार्थ का सहज धर्म ही ऐसा है और हमारे 
सामान्य अनुभव से भी इसी तथ्य की पुष्टि होती है। 

इस प्रकार जैन दृष्टिकोण के अनुसार पर्याय या परिवर्तन असत्‌ नहीं, अपितु एक निविशेष में ही अनुक्रमण है 
और इस प्रक्रिया में निविशेष उतना ही अनिवाय है, जितना कि अनुक्रमण । साथ ही परिवर्तन उतना ही वास्तविक है, 
जितना कि स्थायित्व। पर्याय तो वस्तुतः घटनाओं का अनुक्रमण है जिसको जोड़ने वाला आधार एक ही निर्विशेष है। 











१ प्रथम निरपेक्षवादी अथवा एकान्तवादी मतवाद में वेदान्तियों श्रौर ईलोटिक्सों ने उल्लेखनीय योगदान दिया है, 
जबकि दूसरे मतवाद में बोदों भर हेराक्लोीदस के शिष्पों का योगदान रहा है। 


अध्याय ] जैन दर्शन का श्रनेकान्तिक ययार्थवाद [ १६७ 


किसी वस्तु के जीवनकाल का निर्माण करने वाली सतत प्रवाहशील उत्तरोत्तर अथवा ग्रनुक्रमिक अवस्थाएं ही 
हैं और वे ही वस्तु की रचना को अभिव्यक्त करती हैं । किसी वस्तु की रचना को समभना उसकी अवस्थाओं के अनुक्रमण 
की कजी प्राप्त कर लेना है और यह हृदयंगत कर लेना है कि किस नियम के आधार पर प्रत्येक अवस्था अपनी उत्त रवर्ती 
अवस्था को स्थान देती है। 

तत्त्व में अनुक्रमण के इस समाहार को परिवतंन के रूप में हृदयंगम कर लेने पर, वह (परिवर्तन) न तो 
विरोधाभास रहता है और न ही पर्याय ऐसा रह जाता है, जो कि बुद्धिगम्य न हो। पर्याय किसी भी एक पूर्ण तत्त्व का 
निर्माण करने वाले अ्नेकत्व के अस्तित्व का केवलमात्र तर्क-संगत परिणाम है। 


गुण 


परिवर्तनों की शंखला में निरन्तर जो निविशेष व्याप्त रहता है, वह द्रव्य भी हो सकता है, गुण भी ।' इससे 
हमारे सम्मुख द्रव्य और गृण तथा उनके पारस्परिक सम्बन्धों की समस्या उपस्थित होती है। जिसे हम 'एक वस्त' कहते 
हैं, उसमें एकत्व विद्यमान होने पर भी अनेक गुण बताये जाते हैं। उदाहरणार्थ --एक भौतिक पिण्ड ही लीजिये, एक ही 
समय में वह रवेत है, चमकदार है, कठोर है और गोल है, ग्रथवा एक साथ वह हरा, कोमल और स्निग्ध है। समस्या यह 
है कि एक ही वस्तु के जो अ्रनेक गृण वताये जाते हैं, वह एक साथ उन्हें कैसे धारण किये रहता है । इस सम्बन्ध में हमें अनेक 
प्रकार के सिद्धान्त उपलब्ध हैं, उनमें से कुछ पर हम यहाँ संक्षेप में विचार करंगे। 

(क) एक स्पष्ट सिद्धान्त है, जिसमें पदार्थ को उसके गुणों से पूर्ण रूप से अभिन्‍न कर दिया जाता है अ्रथवा 
जैसा कि सामान्य रूप से किया जाता है, पदार्थ को उन कुछ गुणों (गुण-समूह) से अभिन्‍न कर दिया जाता है, जिन्हें 
विशेष रूप से महत्त्वपूर्ण अथवा अधिक स्थायी माना जाता है। उस अवस्था में इस मूल गुणसमूह' को ही पदार्थ के रूप 
में ग्रहण किया जाता है और कहा जाता है कि उसमें कुछ कम स्थायी 'गौण' गुण भी हैं । 

. इस सिद्धान्त के विषय में जैन दर्शन का कहना है कि उसे इस सिद्धान्त को प्रयोगवादी विज्ञान की एक काम- 
चलाऊ परिकल्पना के रूप में स्वीकार करने में कोई आपत्ति नहीं है; परन्तु जहाँ तक द्रव्य और गुणों के पारस्परिक 
सम्बन्धों की तत्त्व-ममांसिक समस्याओ्रों के समाधान का प्रश्न है, इस सिद्धान्त में स्पष्टतः गम्भीर आपत्ति की बात है। 
सर्वप्रथम यह सिद्धान्त केवल भौतिक पदार्थों पर ही लागू होता है और केवल उन्हीं की अवस्थाओं या स्थितियों की 
व्याख्या कर सकता है। दूसरा, मूल गुणों का सम्बन्ध भी ठीक उसी प्रकार वर्शित कर दिया जाता है, जिस प्रकार गौण 
गुणों का और इस समस्या के समाधान रूप में जो प्रथकत्व प्रस्तुत किया जाता है, वह ठीक वहीं ले जाता है जहाँ हम 
पहले से ही थे । वस्तु में आकार, संहति, घनत्व ठीक उसी प्रकार हैं जिस प्रकार उसमें भार, स्वाद और रंग हैं। इसके 
साथ ही यह सिद्धान्त वुद्धिसंगत रूप से इस प्रइन का उत्तर देने मे असमर्थ रहता है कि मूल गण किस प्रकार गौण गुण 
धारण करते हैं । यूल गुणों को स्वतन्त्र द्रव्य के रूप में बताने का और गौण गणों को केवल स्वानुभूतिमुलक बताकर उपेक्षा 
कर देने का प्रयत्न किसी सन्‍्तोषजनक परिणाम की ओर नहों ले जाता । मूल गुग भी अनिवार्य रूप से किसी और अधिक 
चरम तत्त्व के गुण के रूप में ही हो सकते हैं। इसके श्रतिरिक्त केवल अनुभूति के द्वारा हमे मूल गुणों की स्वतन्त्र उपलब्धि 
भी नहीं होती; हम कभी भी विस्तार आदि मूल गुणों को उक्त गौण गुणों से पृथकू--स्वतन्त्र रूप में अनुभव नहीं करते। 





१ लक्खणं पज्जवार्ण तु उभग्नो अस्सिया भवे। 
-उत्तराध्ययन सूत्र, २८१६ 
२ सामान्य-रूप से पदार्थ के वे गाणितिक गुण मल गुण माने जाते हें, जिनका विज्ञान की यांत्रिक भौतिकी में मोलिक महत्त्व 
है। विस्तार, झ्राकार, संहति श्रादि मूल गुणों में से कुछ हैं, जबकि स्वाद, गंध, रंग श्रादि गौण गुण हे । साथ ही यह भी 
कहा जाता है कि स्वाद, गंध आदि गौण गण हमारी संवेदनशीलता में होने वाले स्वानुभूतिमुलक (5५७]|०८७४०) 
परिवतेंन हैं, जो हमारी इन्द्रियों पर पड़ने वाले मूल गुणों के प्रभाव के कारण होते हैं। 


श्द्८ ] झाचारयंश्री तुलसो श्रभिनरंदन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


(ख) कभी-कभी उपर्युक्त दृष्टिकोण के विकल्प में एक दूसरी विचारधारा रखी जाती है। इस विचारधारा 
के अनुसार द्रव्य एक ग्ज्ञात 'आश्रय' के रूप में है और गुण इसमें से अव्यक्त प्रकार से 'प्रवाहित' होते हैं। इसलिए, इस 
विचारधारा का प्रतिपादन है कि द्रव्य के सम्बन्ध में हम कुछ भी नहीं जानते हैं, श्र्थात्‌ हम यह नहीं जान सकते कि 
'दार्थ' वस्तुत: क्या है; हम तो केवल उसकी उपाधियों या गणों अथवा उसकी अभिव्यक्तियों को जानते हैं । भ्रब, इस 
प्रकार के आश्रय और उससे 'प्रवाहित' गुणों का जो सम्बन्ध कल्पित किया गया है, वह बुद्धिगम्य नहीं है। क्योंकि गुणों से 
पूर्णतः रहित द्रव्य या आश्रय हो ही नहीं सकता। जो द्रव्य सर्वथा ही गुण-शून्य है, वह तो केवल अवास्तविक विविक्त 
विचारणा है, द्रव्य के एक ऐसे पहलू को छोड़ कर हम इस धारणा पर पहुँचते हैं, जो कि वास्तविक अनुभव में द्रव्य से 
अविच्छेद्य प्रतीत होती है और इसलिए यह विचारणा सम्भवत: विधिसम्मत नहीं है । उसे अ्रवैध कहने का तात्पर्य॑ यही है 
कि हम पदार्थ की मौलिक वास्तवता के दृष्टिकोण से उसे प्रस्तुत करते हैं । 

(ग) यही आपत्ति न्‍्याय-वैशेषिक के समवाय सिद्धान्त' पर भी लागू होती है। इस सिद्धान्त के अनुसार द्रव्य 
अपने ग॒णों से नितान्त भिन्‍न है। यह कहा जाता है कि गुण और द्रव्य समवाय सम्बन्ध! से जुड़ते हैं और स्वयं समवाय भी 
द्रव्य और गुण की तरह भावात्मक वास्तविकता है। इससे आगे उक्त विचारधारा का कहना है--जब कि गुण अपने 
अस्तित्व के लिए द्रव्य पर निर्भर करता है, द्रव्य अपने-आप अपना अ्रस्तित्व बनाये रख सकता है। साथ ही यह सम्बन्ध 
अविलोमी है, अर्थात्‌ यद्यपि द्रव्य में गुण हो सकता है, गुण में द्रव्य नहीं होता । इस प्रकार न्याय-वैशेषिक दर्शन यद्यपि 
द्रव्य को गुण के आश्रय के रूप में तो स्वीकार करते हैं, परन्तु वे गुणों को द्रव्य की सहज प्रक्ति के रूप में स्वीकार करने 
में हिचकिचाते हैं । 

इसके प्रत्युत्तर में जनों का कहना है कि यदि गृण अपने द्रव्य से एकान्तत: भिन्‍न है, तो यह कहना अवैध 
होगा कि यह गुण द्रव्य का' है। यदि दो वस्तुएं एक-दूसरे से एकान्ततः भिन्‍न हैं, तो उनमें धर्म और धर्मी का सम्बन्ध 
नहीं हो सकता ।" इसके भ्रतिरिक्त समवाय को भी दो वस्तु के बीच की कड़ी नहीं समभा जा सकता, क्योंकि किसी भी 
प्रकार से उसकी अनुभूति नहीं होती । पुन: यह प्रश्न खड़ा होता है कि यह 'समवारय' द्रव्य 'में' किस सम्बन्ध से रहता है ? 
यदि समवाय की सत्ता वहाँ एक भ्रन्य समवाय द्वारा है, तो स्पष्ट रूप से वहाँ अनवस्था दोष की उत्पत्ति हो जाती है । 

दूसरी बात यह है कि हम यह कल्पना नहीं कर पाते कि किस प्रकार से पहले तो कोई भी सुनिश्चित गुण या 
लक्षण धारण किये बिना ही द्रव्य अस्तित्व” रखता है और फिर बाद में समवाय की सहायता से कैसे गुण प्राप्त करता है 
अथवा अपनी सत्ता के विशेष पर्यायों को धारण करता है। किसी निश्चित रूप में हुए बिना न तो कोई कुछ हो सकता है 
अथवा न विद्यमान रह सकता है और यह किसी निश्चित रूप में होना ही ठीक वही है जिसे हम द्रव्य का “गुण' कहते हैं; 
इसलिए हम वस्तु के अस्तित्व” को उसके “निश्चित रूप में होने से पृथक्‌ नहीं कर सकते। श्रर्थात्‌ न तो हम “निश्चित 
रूप में होने' को ऐसी वस्तु समझ सकते हैं, जो कि ग्रकस्मात्‌ अस्तित्व पर आ पड़ी हो भ्रथवा उससे उत्पन्न हुई हो, और 
न हम “अस्तित्व” को कोई ऐसी वस्तु मान सकते हैं जो कि “निश्चित रूप में होने! से सर्वंथा पृथक होकर या उसके बिना 
रह सकती हो। 

जैनों की मुख्य आपत्ति 'एकान्तिकता' के विरुद्ध है। गृण न तो द्रव्य से एकान्ततः भिन्‍न हो सकते हैं और 
न द्रव्य के साथ एकान्ततः तद्गूप हो सकते हैं । गुण ही स्वयं द्रव्य का स्वरूप बने बिना और अस्तित्व बने बिना उससे द्रव्य का 
सम्बन्ध नहीं हो सकता।' जैन-दर्शन यह स्वीकार करता है कि गुण सदा बदलते रहते हैं, परन्तु वह निश्चय के साथ कहता 
है कि गुणों में परिवर्तन का होना द्रव्य के स्वरूप का विनाश नहीं है। कोई भी सत्तावान्‌ द्रव्य परिवतंन के द्वारा ही अपने 
स्वरूप को बनाये रखता है। गुण भी अपने सदा परिवतेनशील पर्यायों के द्वारा ही अपनी निविशेषता बर्ण्ये रखते हैं। 


१ हेमचन्द्राचायें, स्थाह्राद मंजरी । 
२ सहभावी धर्मों गुण: । 
--श्री जेन सिद्धास्त दीपिका, १।४० 


भ्रध्याय ] जनदशन का प्रनेकान्तिक यथार्थ बाद [ १६६ 


इसलिए द्रव्य और इसके गुणों के बीच सही सम्बन्ध है--भिन्‍नाभिन्‍नता का। अभिन्‍नता का तत्त्व उसके नित्यत्व की 
अनुभूति की व्याख्या करता है, जवकि भिन्‍नता का तत्त्व उसके अनित्यत्व की अनुभूति की । 


द्र्व्य 


परिभाषा और प्रकार 


जैन दर्शन में वास्तवता या सत्‌ की परिभाषा है---जो उत्पाद, व्यय और अ्रौव्य-युक्त होता है।' अर्थात्‌ जो 
उत्पत्ति और विनाश-रूप (अनन्त) परिवतंनों द्वारा सतत्‌ शाइवत अस्तित्व बनाये रखने में समर्थ है। साथ ही दूसरी 
परिभाषा है--जो गृणों का आश्रय है।' अर्थात्‌ जो अनन्त गुणों का अखण्ड पिण्ड है । 

द्रव्य एक चरम वास्तवता (७]४॥796 7८2)॥9 ) है, अतः उसकी व्याख्या इस प्रकार की जाती है--जो गुण 
और पर्यायों का आश्रय है ।* अर्थात्‌ जो गुण और पर्याय, दोनों को धारण करता है । 

विदवव की सभी वस्तुओं को निम्न पाँच चरम द्रव्यों में विभाजित किया जा सकता है“--- 

१. धर्मास्तिकाय, २. अधर्मास्तिकाय, ३. आकाशास्तिकाय, ४. पुदू्ग लास्तिकाय और ५. जीवास्तिकाय । 

इन सबको 'अस्तिकाय' कहा जाता है, क्योंकि इनमें से प्रत्येक केवल एक प्रदेशात्मक या एक बिन्दु परिमाण 
वाला नहीं है, अपितु अनेक प्रदेशात्मक एक अखण्ड द्रव्य है ।* इन द्रव्यों के गुण-पर्यायों का संक्षिप्त विवेचन यहाँ किया 
गया है। 


धर्मास्तिकाय और अ्रधर्मा स्तिकाय 


जैन दर्शन की तत्त्व-मीमांसा के अ्रतिरिक्त अन्य किसी भी तत्त्व-मेमांसिक पद्धति में धर्मास्तिकाय और पअ्रधर्मा- 
स्तिकाय का मौलिक तत्त्वों के रूप में निरूपण उपलब्ध नहीं होता। विज्ञान में एक ईथर नामक तत्त्व का अस्तित्व स्वीकार 
किया गया है, जो गति के प्रसार में माध्यम-रूप से सहायक बनता है| धर्मास्तिकाय-अधर्मास्तिकाय को तुलनात्मक शब्दा- 
वलि में धन ईथर और ऋण ईथर भी कहा जा सकता है। 

जन दर्शन भ्रपनी इस मान्यता के पक्ष में यह तक॑ उपस्थित करता है कि किसी भी गति के लिए “माध्यम का 
अस्तित्व होना ही चाहिए । वह माध्यम भी ऐसा होना चाहिए जो-- 

१. सर्वलोक व्यापी हो, २. स्वयं अगतिशील हो, और ३. भ्रन्य गतिशील पदार्थों की गति में सहायक हो । 

धर्मास्तिकाय इन तीनों शर्तों की पूर्ति करता है। अतः कहा गया है--धर्मास्तिकाय की सहायता सूक्ष्मतम स्पन्दन 
में भी अनिवाय है।' यह तो स्पष्ट है ही कि गति और स्थिति, दोनों एक-दूसरे की सापेक्ष अवस्थाएं हैं और इसलिए 


१ उत्पादव्ययप्रौन्यैयुक्तं सत्‌। 
--तत्त्वा्थ सुत्र, ५५२६ 
२ गुणाणामासश्रो दव्वं । 
---3त्तराध्ययन सूत्र, २८।६ 
३ गुणपर्यायाश्रयों द्रव्यम्‌ । 
--जन सिद्धान्त दीपिका, १३ 
४ धर्माध्धर्माकाशपुद्गलजोवास्तिकाया द्रव्याणि। 
+-वही, १११ 
५ काल को भी द्रव्यों की सूची में छठे द्रव्य के रूप में रखा जाता है, पर वह भ्रस्तिकाय नहीं है । द्रष्टव्य, बही, १३२ 
६ भगवती सूत्र, १३॥४।४८१ | 


१७० ] श्राचायंश्री तुलसी भ्रभिनन्दन ग्रन्य [ चतुर्थ 


अधर्मास्तिकाय का अस्तित्व भी स्वतः सिद्ध हो जाता है। इन दोनों में से प्रत्येक द्रव्य--- 

द्रव्यत:---एक, अखण्ड, समरूप और अरूपी (वर्णादि रहित) है, तथापि असंख्य प्रदेशात्मक है । 

क्षेत्रतः--सर्वेव्यापी है, किन्तु लोक से वाहर--अलोक में नहीं है । वस्तुतः तो यह लोक की सान्‍्तता का प्रमुख 
कारण है। 

कालत:---शाश्वत है, अनादि-अनन्त है, क्योंकि पुदूगल और जीव, दोनों द्रव्यों के श्रस्तित्व एवं गति-स्थिति 
श्रनादि-अनन्त हैं । 

भावत:ः--चंतन्य रहित है एवं इन्द्रियग्राह्म नही है । 


आकाशा स्तिकाय 


जैन दर्शन आकाशास्तिकाय (574०८) को एक वस्तु-निष्ठ वास्तवता (070[००४४९ उध्गा9) के रूप में 
मानता है। यह अन्य सभी द्रव्यों को आश्रय देने वाला है, अवन्त-असी म है, अनन्त प्रदेशात्मक है। इसके अतिरिक्त अन्य 
द्रव्य सान्त-ससीम हैं, ग्रतः समस्त आकाश में व्याप्त नहीं होते । आकाश का वह भाग, जो अन्य द्रव्यों द्वारा अवगाहित 
होता है, 'लोक' अ्रथवा 'लोकाकाश' कहलाता है। हम इसको क्रियाशील विश्व भी कह सकते हैं । यह सान्‍त है और इसके 
चारों ओर सभी दिशाओं में अ्रलोक-आकाश है, जो निष्क्रिय एवं अ्रनन्त-असीम है। सभी द्रव्य लोक में होते हैं', जबकि 
अलोक केवल श्राकाशमय ही होता है ।* वस्तुत: तो आकाश एक ही द्रव्य है, किन्तु धर्म-अधर्म द्रव्यों की सान्तता के कारण 
षड़ द्रव्यमय लोकाकाश भी सान्‍्त हो जाता है। 


पुद्गलास्तिकाय 


जो प्रसिद्ध रूप में जड़ या मेंटर (१४३८०) कहा जाता है, उसे जैन दर्शन 'पुदूगल' कहता है। 'पुद्गल' जैन 
दर्शन का पारिभाषिक शब्द है और पुत्‌ -- गल से बना है ॥ इसका तात्पर्य है: जो द्रव्य संयुक्त (#०४0॥) और विभक्‍त 
(६55407) होने में समर्थ है, वह पुद्गल है। पुदूगल के अतिरिक्त और कोई भी द्रव्य इस क्रिया को करने में समर्थ नहीं 
है; अतः यह पुद्गल द्रव्य का ही लक्षण है। 
पुद्गल द्रव्य भौतिक है, भ्रतः उसके गुण और पर्याय इन्द्रिय-गम्य हो सकते हैं। किन्तु इसका श्र्थ यह नहीं कि 
भौतिक पदार्थों का अस्तित्व ही ज्ञाता पर आधारित है। उनका अस्तित्व तो वस्तु-सापेक्ष (00]००४४४) है ही, केवल 
उनकी अनुभूति इन्द्रियों पर आधारित होती है । 
वर्ण और आकार, इन दो गुणों के संयोग से रूप अथवा दृश्यता की उत्पत्ति होती है । जेन दर्शन के श्रनुसार जिस 
पदार्थ में दृश्यता होती है, उसमें भ्रनिवायंतया गन्ध, रस (स्वाद) और स्पशश के गुण भी होने ही चाहिए। दूसरे शब्दों में 
जिसमें एक इन्द्रिय के द्वारा ग्राह्म गुण हैं, उसमें अन्य तीनों इन्द्रियों द्वारा ग्राह्म गुण होते हैं । 
पुद्गल द्रव्य ही एकमात्र ऐसा द्रव्य है, जो इन्द्रियों द्वारा ग्रहण किया जा सकता है। अन्य द्रव्यों से पुदगल और 
भी कई दृष्टिकोणों से भिन्‍न है। उदाहरणस्वरूप एक आत्मा (जीव ), आकाश, धर्म और अ्रधर्म---ये चारों द्रव्य अविभाज्य 
हैं भऔौर अखण्ड हैं, जव॒कि परमाणु को छोड़कर शेष पुद्गलों को विभाजित किया जा सकता है। इस प्रकार, केवल पुदूगल 
१ घड़्द्रव्यात्मको लोकः। 
--श्री जेन सिद्धान्त दीपिका, १८ 
२ श्राकाशमयोइलोक: । 
“--वही, ११० 
हे अ्रविभाज्य परमाणः। 
“-बही, ११४ 


अध्याय ] जैन दर्शन का झ्नेकान्तिक यथाथंवाद [ १७१ 


द्रव्य ही परस्पर संयुक्त होने योग्य होते हैं । प्रकाश और अंधकार, छाया और प्रतिबिम्ब तथा शब्द आदि भी पौद्गलिक 
ही हैं, यह प्रतिपादन वर्तमान वैज्ञानिक युग से ढाई हजार वर्ष पूर्व ही जैन दार्शनिक कर चुके थे । भौतिक पदार्थ और ऊर्जा 
की द्विख्पता, जो न्यूटन के वैज्ञानिक सिद्धान्तों में मिलती है और जिसका निषेध ग्राधुनिक वैज्ञानिक करते हैं, जेन दर्शन के 
अनुसार केवल पर्यायों की द्विरूपता है, द्रव्यतः तो ऊर्जा और भौतिक पदार्थ दोनों ही पुद्गल हैं। 

परमाणु पुदू्गल की चरम इकाई है, जो किसी भी प्रकार के बल-प्रयोग से विभाजित नहीं किया जा सकता । 
परमाणु का आदि, मध्य और अन्त वह स्वयं ही है। परमाणुओं के मिलने से स्कन्ध बनते हैं । स्कन्धों के टूटने से छोटे 
स्कन्ध अ्रथवा परमाणु बनते हैं। दो, तीन, चार से लेकर अनन्त परमाणु्रों के भी स्कन्ध होते हैं | सूक्ष्मतम चाक्षुप पदार्थ 
भी अनन्त परमाणुओ्रों से बना हुआ होता है। परमाणु की गति, कम्पन, वेग आदि सम्बन्धी विस्तृत विवेचन जैन दर्क्षन में 
उपलब्ध होता है और आधुनिक विज्ञान के कुछ एक नवीनतम सिद्धान्तों के साथ अद्भुत साम्य रखता है।* 


जीवास्तिकाय 


जीव 'आत्मा' है, जिसकी वास्तवता स्वतः: सिद्ध है। जीव की दो अवस्थाएं है-- १. मुक्त-अवस्था, २. बद्ध- 
अवस्था । दोनों अवस्थाओं में जीव का अस्तित्व वास्तविक' होता है। “मुक्ति का अर्थ सम्पूर्ण विनाश" नहीं है और 
“'बद्धता' भी केवल प्रयंचमात्र नहीं है । 

मुक्त-ग्रवस्था की कल्पना के आधार में 'मलिन-अवस्था' की कल्पना है। जीव की यह मलिनता का कारण है--- 
जीव और पुद्गल का अनादिकालीन सम्बन्ध । जीव अपने स्वरूप में शुद्ध और पूर्ण है, किन्तु पुदूगल के साथ बद्ध होने के 
कारण विकृत हो जाता है। जैन दर्शन के अनुसार कुछ विशेष प्रकार के पुदूगल, जिसे कर्म-पुद्गल कहते हैं, जीव की यौगिक 
स्पन्दन क्रियाश्रों द्वारा आक्ृष्ट होकर, जीव के प्रदेशों में घुल-मिल जाते हैं, ठीक वंसे ही जेसे लोह के साथ अग्नि तथा दूध 
के साथ पानी ! बन्ध, सत्ता, उदय, उदीरणा आदि कर्मों की अनेक अवस्थाएं होती हैं। जीव की विकार-भावना जितनी 
तीब्र होती है, कर्मों का बन्धन-काल उतना ही अ्रधिक दीर्घ और विपाक भी उतना ही अधिक तीक् होता है। कुछ समय 
पच्चात्‌ बेंधे हुए कर्म-पुदूगल अपना फल देते हैं और बाद में पृथक हो जाते हैं । 

कर्मों के फल भी दो प्रकार के होते हैं--शुभ और अशुभ । शुभ फल देने वाले कर्म पुद्गल पुण्य और अशुभ फल 
देने वाले पाप कहलाते हैं । अ्रच्छा स्वास्थ्य, उच्च कुल, धन-वेभव झादि सांसारिक सुखों का अनुभव पुण्य के निमित्त से 
होता है, जब कि बुरा स्वास्थ्य, नीच कुल, गरीबी आदि दुःखों का अनुभव पाप के निमित्त से होता है। पुण्य और पाप, 
दोनों ही पौदूगलिक हैं और जीव से भिन्‍न हैं । अतः मुक्त दशा में दोनों से ही मुक्ति हो जाती है। 

जहाँ वैदिक दर्शन ब्रह्म और जीव को एक-दूसरे से नितान्त अभिन्न मानता है और केवल ब्रह्म को ही 
वास्तविक, नित्य और अनन्त मानता है, वहाँ बौद्ध दर्शन आत्मा के अस्तित्व को क्षणिक मानता हुआ चून्य में विलय” को 
मोक्ष या “निर्वाण' की संज्ञा देता है। जैन दर्शन अनेकान्तवादी है । वह न तो वँदिकों के इस एकान्तवाद को स्वीकार 
करता है कि समग्र जगत्‌ के प्रपंच और अनेकताओं के पीछे वास्तवता तो केवल एकमात्र ब्रह्म ही है तथा न ही बौड़ों के 
इस एकान्तवाद को भी मान्यता देता है कि सब कुछ क्षगिक ही है। जैन दर्शन के अनुसार जीव, जन्म-मृत्यु रूप अनन्त 
परिवर्तनों में से गुजरने के बाद भी नष्ट नहीं होता । जीव शुभाशुभ कर्मों को बाँधता रहता है और उसके फलस्वरूप सुख- 
दुःख भोगता रहता है तथा अन्ततः चरम मुवत-अवस्था को भी प्राप्त कर सकता है, जिसमें वह अपने शुद्ध स्वरूप में 
अवस्थिन हो जाता है । 


१ विस्तृत विवेचन के लिए द्रष्टव्य, 
गो) श[050ए9#/ आ।0 ०व67॥ $68॥0९, िएा 5977 ०870, (.09०५७॥ |. 


१७२ | झाकाय॑ंश्री तुलसो भ्रभिनन्‍दन ग्रन्थ [ चत॒र्थ 


उपसंहार 


जैन तत्त्व-मीमांसा का संक्षिप्त अवलोकन करने के पश्चात्‌ हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि यह दर्शन- 
प्रणाली सब प्रकार के एकान्तवाद से मुक्त है और इसलिए बौद्ध या वैदिक दर्शन ज॑से एकान्तवादी दर्शनों से बिलकुल भिन्‍म 
है । हमने यह भी देखा कि जैन दर्शन न तो आदरशंवादी (029]54) है और न सन्देहवादी (5०८9४०) ही। वह वास्तव- 
वादी या यथार्थवादी (7२०७॥५४४) है, किन्तु अनीश्वरवादी (&॥॥25) नहीं। वह ईश्वर का अस्तित्व स्वीकार करता 
है, किन्तु सर्वव्यापी तत्त्व के रूप में नहीं, जैसे सर्वेश्वरवादी (?&॥॥65) करते हैं अथवा जगत्‌-कर्त्ता के रूप में नहीं, 
जैसे ईश्वरवादी (7॥०५४) करते हैं। जैन दर्शन मध्ययुगीन पाण्डित्यवाद (500]45४/0०४७॥) या वर्तमान युगीन 
कार्ल-मा्क्स के इन्द्रात्मक भौतिकवाद के साथ कहाँ तक साम्य रखता है, इसका निष्कर्ष निकालना स्वयं पाठक पर छोड़ते 
हुए, इस लघु लेख को समाप्त करता हूँ । 





आदर्शवाद और वास्तविकतावाद 


मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी द्वितीय, बी० एस-सी० (श्रॉनर्स ) 


वास्तविकता (१९८७॥(9) का क्‍या स्वरूप है ?--इस प्रइन ने न केवल परिचम के अपितु पूर्व के भी, न केवल 
दर्शन-जगत्‌ के अपितु विज्ञान-जगत्‌ के तत्त्व-मीमांसकों को प्राचीनकाल से लेकर आज तक व्यथित किया है। यहाँ तक 
कि कुछ एक दाशंनिकों ने सन्देहवाद' (506790ं०ंञआ) स्थापित करके यह प्रतिपादित किया कि कोई भी नहीं जान 
सकता “विश्व कया है । पश्चिम में भिन्‍न-भिन्‍न दार्शनिकों ने और भिन्‍न-भिन्‍न वैज्ञानिकों ने भिन्‍न-भिन्‍न रूप से इस प्रश्न 
का उत्तर दिया है। पूर्व में भो अनेक दर्शन-प्रणालियाँ इस प्रश्न का समाधान विविध रूप में प्रस्तुत करती हैं । इस संक्षिप्त 
लेख में जंन-दर्शन और पाइचात्य विचार-धाराओं का एक तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत किया गया है। 


पदिचम की दो धाराएँ 


पर्चचम में वास्तविकता के स्वरूप का प्रतिपादन वैज्ञानिकों और दाश निकों के द्वारा मुख्यतया दो रूप में हुआ है :-- 
१. प्रादर्शवाद' (068॥97॥ )---इस विचारधारा के अनुसार हमारे ज्ञान में आने वाला विश्व “वस्तु-सापेक्ष 
वास्तविकता' (००००४७ 7९७४४) न होकर केवल ज्ञाता-सापेक्ष वास्तविकता” ($पशुंब्लारए० ८2५9) है।* 
आदशंवाद कहता है कि वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता का अस्तित्व होने पर भी हमारा (मनुष्य का) ज्ञान केवल ज्ञाता- 
सापेक्ष वास्तविकता तक सीमित है । इस अभिप्राय को स्वीकार करने वाले वैज्ञानिकों में डॉ० अलबर्ट आईन्स्टीन, सर 

ए० एस० एडिग्टन, सर जेम्स जीन्स, हमेन वाइल, अनंस्ट माख, पोईनकारे आदि हैं और दार्शनिकों में प्लुतो (2900), 

१ सन्देहवाद (5८०५८) प्राचीन यूनानी दाशंनिक पीरो (?/77॥०) जिसकी मृत्यु ई० पु० २७० में हुई थी, से लेकर 
श्राधुनिक पाइचात्य दाशनिक हा सम (।।०7९) तक नाना रूपों में प्रचलित हुआ है। इसके पश्चात्‌ भी आंशिक रूप में 
तो हबंर्ट स्पेन्सर (।९7०००६ 57०7८९/) जेसे विज्ञानविद्‌ दाशनिकों में भी यह दिखाई पड़ता है। जसे स्पेन्सर ने लिखा 
है: “बेज्ञानिक का शोध-प्रयत्त उसे सभी दिल्लाश्रों में एक ऐसे स्थान पर ले जाता है, जहाँ से श्रागे कोई मार्ग नहीं 
निकलता । इस बात का अ्रनुभव उसे स्वयं भी श्रधिक-से-अधिक होता है कि कभी नहीं सुलभने बाली पहेली उसके 
सामने उपस्थित हो ही जाती हुँ ।'' वेज्ञानिक किसी भी दूसरे व्यक्ति से श्रधिक अच्छी तरह यह जानता हे कि किसी 
भो पदार्थ के मूल स्वरूप का ज्ञान होना श्रशक्य हैं ।/--- (देखें फरट प्रिसिपल्स, पु० ५६) 

२ आदक्षवाद (4८शाआ) शब्द तत्त्व-भीसांसा ( ।०८७४)भ८५ ) और नीतिशास्त्र ( £८४॥८४) में भिन्‍त-भिन्‍न श्रर्थों में 
प्रयुक्त होता है। तत्त्व-मीमांसा में सामान्यतया श्रादर्शवाद का श्रर्थ होता हु--बह॒ विचारधारा, जो प्रत्यय (।५९४) 
झथवा श्रात्मा को वास्तविकता का मूल मानती हे। इस श्रथ में ही श्रादर्शवाद शब्द प्रस्तुत लेख में प्रयुक्त हुआ हे । 
नीतिशास्त्र में प्रयुक्त 'नेतिक झ्रादशों की साधना' से सम्बन्धित भ्रादशंवाद' से इसका कोई सम्बन्ध नहीं हे । 

हे किसो भी पदार्थ का अ्रस्तित्व यदि ज्ञाता को भ्रपेक्षा बिना--अपने-आप में स्वतन्त्रतया--होता है, तो वह “बस्तु-सापेक्ष 
वास्तविकता” (००९८५४८ 7००४८») हूँ। दूसरी झोर जिस पदार्थ का अपने-श्राप में स्वतन्त्रतया कोई वास्तविक 
झ्रत्तित्व नहीं हे, किन्तु केवल ज्ञाता के मस्तिष्क में उसका अस्तित्व होता है, तो वह ज्ञाता सापेक्ष वास्तविकता 
(४०७[६८६४० 7०2६) ) हे ॥ 





श्छ्४ड ] आचायेत्री तुलसी श्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


लाइबनी ज़, लोक, बरकले, हाय म, काण्ट हेगल आदि के नाम उल्लेखनीय हैं। 

२. वास्तव्िकतावाद (२८७।५॥ ) --इसके अनुसार विश्व वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता है। विश्व-स्थित पदार्थ 
ज्ञाता की अपेक्षा बिना भी वास्तविक अस्तित्व रखते हैं। इस अभिप्राय को स्वीकार करने वाले वैज्ञानिकों में न्यूटन, बोहर 
(8077) , हाईसनबर्ग, व्हीट्टाकर, राईशनबाख, सी० इ० एम० जोड, सर ओलिवर लोज और भौतिकवादी सोवियत 
वैज्ञानिक हैं तथा दाइनिकों में डेमोक्रिटस और अणुवादी यूनानी दाशनिक, अ्रस्तु, ईसाई पाण्डित्यवादी ($०0]4- 
800) दार्शनिक, रेने डेकार्टंस, बट्रेण्ड रसेल, हेनरी मार्गेनौ ग्रादि के नाम उल्लेखनीय हैं । 


दार्शनिकों का आददंवाद 


झ्राद्शवादी दाशनिकों ने भिन्‍न-भिन्‍न रूप से आदर्शवाद का प्रतिपादन किया है। इनके सृक्ष्म बेसदृश्यों का 
विश्लेषण दर्शन से सम्बन्धित ग्रन्थों में प्रचुर मात्रा में मिलता है और अपने-आप में एक स्वतन्त्र और अतिविस्तृत विषय 
है। यहाँ पर तो केवल स्थूल रूप से ही इनके अभिप्राय को ग्रहण करके प्रतिपादन किया जा सकता है। आदर्शवादियों के 
ग्रभिष्राय को स्पष्टतया समभने के लिए यूनान के प्राचीन दार्शनिक प्लुतो (?]&०) के गुफा के कंदी” का प्रसिद्ध रूपक 
सहायक हो सकता है। प्लुतो ने श्रपनी पुस्तक 'रिपब्लिक' में एक गुफा का वर्णन किया है, जिनमें रहे हुए कैदियों में से एक 
कैदी मुक्त हो जाता है। वह भीतर के कैदियों को वस्तुस्थिति समभाने के लिए आता है । उसके और एक कैदी के बीच जो 
संवाद हुआ, उसको वह स्वयं सुना रहा है'--मैंने कहा--देखो ! यह है भूगर्भ के भीतर की गुफा । इस गुफा का हार 
प्रकाश की ओर खुला हुआ है, जिसमें से सारी गुफा में प्रकाश आ रहा है। यहाँ गुफा में मनुष्य रह रहे हैं। ये लोग यहाँ पर 
बाल्यकाल से ही हैं। इनके पैर जंजीर से इस प्रकार बँधे हुए हैं कि ये चल-फिर नहीं सकते और केवल आगे ही देख सकते 
हैं, क्योंकि उनकी गर्दन भी जंजीर से इस प्रकार बाँध दी गई है कि ये अपनी गर्दन को पीछे की ओर हिला नहीं सकते । 
इनके पीछे और ऊपर की तरफ, कुछ दूरी पर अग्नि जल रही है। इन कंदियों और अग्नि के बीच एक थोड़ा-सा ऊँचा 
मार्ग है श्लौर यदि आप देखेंगे तो आपको एक ऊँची-सी दीवार उस मार्ग पर दिखाई देगी। यह दीवार वैसी ही लगती है 
जैसा कि नाठक में पर्दा होता है, जिस पर छाया द्वारा नृत्य आदि दिखाया जाता है । 

वह बोला--हाँ, मैं देख रहा हूँ । 

मैं--और क्या आप देख रहे हैं कि वहुत लोग उस दीवार के पास से कुछ सामान लिए हुए गुज़र रहे हैं '''''इन 
सबकी छाया उस दीवार पर पड़ रही है ? '**'** 

वह--आपने मुझे बहुत ही विचित्र दृश्य दिखाया है--वे अ्रति विचित्र कंदी हैं । 

मैं--अपने जैसे ही हैं । वे केवल उनकी छाया अथवा दूसरों की छाया ही देख सकते हैं, जो अ्रग्नि के प्रकाश द्वारा 
उस दीवार पर पड़ रही है ? 

वह--हाँ । जबकि वे अपनी गरदन को घुमा ही नहीं सकते, तब छाया के अतिरिक्त वे बेचारे और क्या देख 
सकेंगे ? 

मैं--श्रौर जो वस्तुएं वे उठाकर ले जा रहे हैं, उनकी भी वे केवल छाया देख सकते हैं ? 

वह--हाँ । 

मैं--उनके लिए उन ग्राकृतियों की छाया ही वास्तविक है; इसके अतिरिक्त और कोई सत्य' नहीं है। 

प्लुतो ने इस रूपक में सामान्य मनुष्यों को उन कंदियों के सदृश माना है। मनुष्य जो ज्ञान प्राप्त करता है, वह 
वास्तविक ज्ञान नहीं है। दूसरे शब्दों में विश्व केवल ज्ञाता-सापेक्ष है--हमारे मस्तिष्क के अतिरिक्त उसका और कहीं 
अस्तित्व नहीं है। वस्तु-सापेक्ष तत्त्व का ज्ञान वही कर सकता है, जो मुक्त कैदी की तरह हो । किन्तु जो लोग गुफा में बद्ध 
हैं, उनके लिए यह सम्भव नहीं है । हम (मनुष्य) भी कंदी ही हैं; ग्रत: हमारा विश्व केवल ज्ञाता-सापेक्ष है। 














३ रिपब्लिक,पुस्तक ७... 


अ्रध्याय ] झ्रादर्शवाद श्रौर वास्तविकताबाद [ १७५ 


प्लुतो के पश्चात अनेक पाइचात्य दार्शनिकों ने आदर्शवाद का अपने-अपने ढंग से निरूपण किया है। जैसे कि 
लाइवनीज़ (॥,2972) ने आत्मिक-इकाइयों (70780$) के अतिरिक्त भौतिक-जगत्‌ की वास्तु-सापेक्ष वास्तविकता 
को अस्वीकार किया है। लोक (.0०८०) ने पदार्थ के वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व को स्वीकार तो किया है, किन्तु मनुष्य के 
द्वारा उसका ज्ञान होना अशक्य माना है। दाशेनिक ज्योर्ज वरकले (06026 807066५) (ई० १६८५-१७५३) द्वारा 
भी इससे सदृश्यता रखने वाला चिन्तन आया ! 

बरकले ने कहा, “आकाश का समम्न नक्षत्र-मण्डल और पृथ्वी की समग्र सामग्री अथवा एक छब्द में कहें तो वे 
सभी वस्तुएं, जो इस विश्व का विद्ञाल रूप बनाती हैं, ज्ञाता (आत्मा) की अपेक्षा बिना अ्रसत्‌ हैं ।'“'जहाँ तक मेरे द्वारा 
इनका ग्रहण नहीं होता ञ्रथवा मेरे मस्तिष्क में अथवा अन्य कोई प्राणी के मस्तिष्क में इनका अस्तित्व नहीं होता, वहाँ 
तक इनका कोई अस्तित्व नहीं है अथवा तो कोई शाश्वत आत्मा के मस्तिष्क में ये विद्यमान हैं ।”! इस प्रकार, वरकले भी 
विश्व को केवल ज्ञाता-सापेक्ष ही मानते हैं। यद्यपि उन्होंने शाइवत आत्मा के मस्तिष्क में विद्यमान विश्व के रूप में* वस्तु- 
सापेक्ष विश्व का अस्तित्व स्वीकार किया है, फिर भी वह विश्व हमारी पहुँच से बाहर है । बरकले के बाद ह्य_म ( प्र0॥06 
के दर्शन ने सन्देहवाद ($०८७०४॑८$॥ ) को जन्म दिया, जिससे विश्व के साथ आत्मा की वास्तविकता भी सन्दिग्ध हो 
गई। जमंन दार्शनिक काण्ट (£»॥) के दर्शन में वास्तविकता को पुनरुज्जीवित किया गया । परन्तु आदर्शवाद का प्रति- 
पादन तो उसने भी किया। श्रनुभव-प्राक्‌ ज्ञान (4 ?7077 |09]९08०) को विश्वेष स्थान देकर काण्ट ने आदर्शवाद की 
ही पुष्टि की है। यद्यपि बरकले और हम ने तो वास्तविकतावाद से बिल्कुल ही सम्बन्ध तोड़ दिया था, काप्ट ने स्व-सापेक्ष 
वस्तुत्व' ([रग8-॥- 5०६) को स्वीकार कर वास्तविकता के साथ कुछ सम्बन्ध रखा है। काण्ट के अनुसार हमारे ज्ञान 
में भ्राने वाला समग्र विश्व आभास के अतिरिक्त और कुछ नहीं है; जो पारमाथिक वास्तविकता (धक्षा5८शातं लाश 
7८४५) है, वह इससे सर्वेथा भिन्‍न है।* इस प्रकार विभिन्‍न दाशंनिक्रों द्वारा प्रतिपादित आादर्शवाद में आत्मनिरूप- 
णात्मक ($प0०८४४९८) दृष्टि का तारतम्य है, किन्तु स्थूल रूप से यह कहा जा सकता है कि सभी आादर्शवादी दार्गनिक 
विश्व के वस्तुगत अस्तित्व को अस्वीकार करते हैं । 


वेज्ञानिकों का आदशंवाद 


प्राचीन दार्शनिक आदश्शवाद का प्रतिविम्ब आधुनिक आदर्श वादी वैज्ञानिकों के विचारों में हमें देखने को मिलता 
है। ग्रादशंवादी वैज्ञानिकों की विचारधारा के अनुसार विज्ञान--विशेषत: भौतिक-विज्ञान---की गवेषणा का विश्व ज्ञाता- 
सापेक्ष वास्तविकता ' है। प्रत्येक पदार्थ जिसको कि हम इन्द्रियों के द्वारा जानते हैं, वस्तुत: तो गुणों का समुदाय मात्र है और 
ये गुण हमारे मस्तिष्क में ही अस्तित्व रखते हैं अर्थात्‌ हमारी कल्पना से ही इनकी उत्पत्ति हुई है। इसलिए, जड़ पदार्थ 
और शक्ति, अ्रणु और आकाशगंगा आदि रूप समग्र विश्व वस्तुतः कोई अस्तित्व नहीं रखता; केवल हमारी चेतना शक्ति 
के द्वारा रचित काल्पनिक प्रासाद के अतिरिक्त इसका कोई अस्तित्व नहीं है । आपेक्षिकता के सिद्धान्त के आविष्कर्ता 
डा० अल्बर्ट आईन्स्टीन ने विश्व 'ज्ञाता-सापेक्ष वास्तविकता है, इस अभिप्राय की पुष्टि की है । 

सुप्रसिद्ध ब्रिटिश वेज्ञानिक सर जेम्स जीन्स ने इस विचारधारा का निरूपण अपनी पुस्तक दी मिस्टीयसे युनिवर्स' 





१ देखें, दी मिस्टीयसे युनिवर्स, ले० सर जेम्स जीन्स, पृ० १२६॥ 

२ सर जेम्स जीन्स ने बरकले की इस बात का स्पष्टो करण किया है कि “किसी भी वस्उु-सापेक्ष पदार्थ का अस्तित्व मेरे 
मस्तिष्क में हो श्रथवा श्रन्य किसी प्राणी के मस्तिष्क में श्रयववा न भी हो, यह कोई खास बात नहीं है। क्योंकि कोई 
शाहइवत श्रात्मा' के मस्तिष्क में होने के कारण वे वस्तु-सापेक्ष हो ही जाते हैं ।” 

“दी मिस्टीयर्स युनिवर्स, पृ० १२७। 

३ दी नेचर झॉफ सेटाफिज्ञिक्स, पृ० १४। 

४ देखें, दी यूनिवर्स एण्ड डा० प्राईनन्‍सटीन, पूृ० २२। 


१७६ ] झाचायंश्री तुलसी भ्रभिननन्‍दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


में किया है। जीन्स ने वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता के अस्तित्व को अस्वीकार नहीं किया है। किन्तु उनकी यह दृढ़ मान्यता 
है कि मनुष्य का ज्ञान (जिसमें विज्ञान भी समाहित है) इस वास्तविकता पर पहुँचने में असमर्थ है। अतः हमारे ज्ञान में 
आने वाला विश्व तो केवल ज्ञाता-सापेक्ष ही है। विज्ञान और गणित द्वारा विश्व का प्रतिपादन जिन संज्ञाओत्रों के द्वारा होता 
है, वे केवल हमारे मस्तिष्क की उपज हैं । इन संज्ञाओ्ों के द्वारा विश्व का वास्तविक तत्त्व कदापि नहीं जाना जा सकता। 
ये संज्ञाएं विश्व की प्रक्रियाओ्रों का ही, जो ज्ञाता-सापेक्ष है, प्रतिपादन हैं । 

पदार्थत्व (879$क्षा।879) भी अपने-आप में कुछ नहीं है; केवल हमारी इन्द्रियों पर पड़ने वाले पदार्थों का 
प्रभाव है। किसी भौतिक पदार्थे की सामान्य रूप से ठोस कणों के समुदाय के रूप में कल्पना की जाती है। विज्ञान इसको 
तरंगों के साथ और गणित के सूत्रों (70770]86८) के साथ जोड़ता है। जीन्स का अभिमत है कि ठोस कणों से बने हुए 
पत्थर आदि पदार्थों का पदार्थत्व जितना वास्तविक है उतना ही वास्तविक तरंगमय ग्रथवा गाणितिक सूत्र द्वारा प्रति- 
पादित पदार्थ का है । किन्तु इस पदार्थत्व का सम्बन्ध भी केवल हमारे विचारों से ही है। 

स्वयं जीन्स ने अपने विचारों को व्यक्त करते हुए लिखा है, “विश्व की सबसे अधिक उपयुक्त कल्पना यही है 
कि विश्व शुद्ध विचारों से बना है ।''इसका तात्पये यह भी हो सकता है कि हम वास्तविकतावाद को तिलांजलि दे रहे हैं 
और उसके स्थान में आ्रादर्शवाद को आरूढ़ कर रहे हैं। फिर भी, मैं समझता हूँ, ऐसा कहना स्थिति का अपक्व अवलोकन 
होगा। क्योंकि, यदि यह बात सही है कि पदार्थों का वास्तविक तत्त्व हमारे लिए अज्ञेय है तो वास्तविकतावाद और 
आदशंवाद के वीच की भेदरेखा को स्पष्ट रूप से परखना भी कठिन हो जाता है ।' ''वस्तु-सापेक्ष वास्तविकताओं का अस्तित्व 
अवश्य है, क्योंकि कुछ पदार्थ आपकी चेतना को और मेरी चेतना को समान रूप से स्पर्श करते हैं । किन्तु, उन पदार्थों को 
वास्तविक! अथवा आदर्श कहना तो हमारे अधिकार की बात नहीं है। मैं समभता हूँ कि इनको हम “गाणितिक' की 
संज्ञा दे सकते हैं ''ऐसी संज्ञा यह नहीं बताती कि वस्तु का मूल तत्त्व क्या है, वह तो केवल इतना ही सूचित करती है कि 
पदार्थ किस प्रकार काये करते हैं ।'* 

आदर्शवादी विचारधारा के पोषक वैज्ञानिकों में सर० ए० एस० एडिंग्टन मुख्य रूप से हैं। एडिग्टन ने वैज्ञा- 
निक दर्शन को सीमित ज्ञाता-सापेक्षवाद! (5९८]००४ए९6 800][९०7४४४$४ ) के रूप में माना है, जो कि बरकले के ज्ञाता 
सापेक्षवाद से काफी भिन्‍न है । एडिंग्टन के अनुसार विश्व न तो ज्ञाता-सापेक्ष है और न केवल वस्तु-सापेक्ष; और न ज्ञाता- 
सापेक्ष व वस्तु-सापेक्ष पदार्थों और गुणों का सरल सम्मिश्रण है। परन्तु, विज्ञान द्वारा विश्व का जो ज्ञान हमें होता है, वह 
अधिकतर प्रेक्षणों पर आधारित होने के कारण, ज्ञाता-सापेक्ष वास्तविकता पर श्रधिक प्रकाश डालता है। शुद्ध वस्तु-सापेक्ष 
वास्तविकता आत्मा' है, जब कि भौतिक विश्व ज्ञाता-सापेक्ष' है। अतः वस्तु-सापेक्ष विश्व सम्बन्धी ज्ञान भौतिक विज्ञान 
नहीं करा सकता । भौतिक विज्ञान के नियम ज्ञाता-सापेक्ष विश्व के नियम हैं । जैसे कि उन्होंने लिखा है, “भौतिक विज्ञान 
के मुलभूत नियम और अच र (संख्याएं) पूर्णतः ज्ञाता-सापेक्ष हैं, क्योंकि वे ज्ञाता की इन्द्रियों और बुद्धि रूप साधनों का 
इन साथनों--इन्द्रियों और बुद्धि--द्वारा होने वाले ज्ञान पर जो प्रभाव पड़ता है, उसको व्यक्त करते हैं ।”* 

विज्ञान-जगत्‌ के एक प्रमुख विचारक पोइनकारे (?0॥7०076) ने यह अशकय माना है कि ज्ञाता (आत्मा) के 
बिना कोई वास्तविकता का अस्तित्व हो सकता है। पोइनकारे के शब्दों में, “किसी भी वास्तविकता का अस्तित्व, जिस 
आत्मा (ज्ञाता) के द्वारा उसका अनुमान किया जाता है, वह देखी जाती है श्रथवा अनुभूत होती है, उस आत्मा के बिना 
स्वतन्त्र रूप से होना ग्रशक्य है । इतना अधिक बहिःस्थित विश्व यदि अस्तित्वमान हो, तो भी वह सदा के लिए हमारी 
पहुँच से बाहर रहेगा । जिसको हम वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता' मानते हैं, सही अ्रथे में तो वह वही है, जो बहुत सारे चिन्तन- 
शील प्राणियों के लिए समान रूप में है और संभवतः सभी प्राणियों के लिए समान रूप में हो ।* 





१ दी सिस्टीयंस युनिवर्स, पु० १२४, १२७। 
२ दी फिलोसोफी श्रॉफ फिज्ञिकल साइन्स, पु० १०४। 
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भ्रष्याय ] आदक्षवाद श्रोर वास्तविकतावाद [ १७७ 


दाशनिक वास्तविकतावाद 


“विश्व का अस्तित्व वास्तविक है और पदार्थों की वास्तविकता स्व-आधारित है| यह वास्तविकतावाद है। 
इसके भी अनेक रूप बने हैं । इनके भिन्‍न-भिन्‍न मतों का सूक्ष्म विश्लेषण न करके केवल स्थूल दृष्टि से इनकी मान्यता का 
प्रतिपादन यहाँ किया जा रहा है। आदर्शवाद में वास्तविकता का आधार ज्ञाता है, जबकि वास्तविकतावाद में पदार्थ 
या वस्तु है। हम किसी एक भौतिक पदार्थ को इन्द्रियों द्वारा ग्रहण करते हैं । रंग, स्पर्श आदि गुणों के द्वारा पदार्थ का 
ज्ञान हम करते हैं। भ्रब, आदर्शवाद कहता है कि ज्ञाता के इन रंग आदि गुणों के ग्रहण से ही वस्तु अस्तित्व में आता है, 
अतः वह ज्ञाता-सापेक्ष है। जबकि वास्तविकतावाद के अनुसार हम केवल रंग आदि गुणों का ग्रहण ही नहीं करते । इसके 

अतिरिक्त हम कोई पदार्थ” के रूप में वस्तु को जानते हैं। अ्रतः पदार्थ स्वयं में वास्तविक है अर्थात्‌ हमारे द्वारा ग्रहण 
होने पर ही भ्रस्तित्व में नहीं आता है; अपने-आप में--ज्ञाता की अपेक्षा बिना भी--इसका वास्तविक अस्तित्व है । 

पारचात्य दाशंनिकों में प्राचीन यूनानी दाशनिक परमेनिडस (/2877८770८5 ) ने पदार्थ के शाश्वत अ्रस्तित्व 
को स्त्रीकार कर इस विचारधारा को मान्य रखा है। डेमोक्रिटस (70270८70४७) ने श्रणु' के रूप में वास्तविकता को 
स्वीकार किया है। यद्यपि डेमोक्रिटस ने स्पश, रस, वर्ण आदि अणु के गुणों को वस्तु सापेक्ष वास्तविकता के रूप में स्वीकार 
नहीं किया है, फिर भी श्रणु, जोकि सभी पदार्थों की इकाइयों के रूप में हैं, वस्तु-सापेक्ष श्रस्तित्व रखते हैं, ऐसा माना है। 

अरस्तु (87$0॥6) ने प्लुतो के विचारों के सिद्धान्तों' (7॥6079 ० 0685$) का खण्डन किया और 
उसके स्थान में पदार्थ! ($795870९ ) और “अस्तित्व” (255९॥०6 ) के सिद्धान्त के रूप में वास्तविकतावाद का समर्थन 
किया । अ्रस्तु के दर्शन से प्रभावित होने वाला ईसाई धर्म के भ्रधिकारियों का दर्शन पाण्डित्यवाद (80709$0 0७77) 
वास्तविकतावाद का प्रबल पोषक है । पाण्डित्यवादियों ने (जिसमें ईसाई धर्म के सेंट थोमस आदि प्रसिद्ध पादरियों का 
समावेश होता है), “विश्व में अनेक पदार्थ हैं और ये ग्रपना-अपना वास्तविक रखते हैं”, इस रूप में विश्व की वस्तु-सापेक्ष 
वास्तविकता स्वीकार की है।' आधुनिक पाइचात्य दर्शन के आदि दार्शनिक रेने डेकार्टस (२६6 [02508725) ने स्पष्ट 
रूप से वास्तविकतावाद को स्वीकार किया है! डेकार्टस के अस्तित्वाद (0॥0089) में वास्तविक अस्तित्व के विषय 
में चिन्तन किया गया है। ईश्वर के अ्रतिरिक्‍त दो प्रकार के पदार्थों का वास्तविक (वस्तु-सापेक्ष ) श्रस्तित्व डेकार्टंस ने 
बताया है। एक तो भौतिक पदार्थ अथवा जड़ (7480८) और दूसरा मानसिक पदार्थ अथवा मन; इस प्रकार के 
विभागीकरण को तात्त्विक वास्तविकतावाद ()४८४४७॥9808] 7९०)» ) कहा गया है ।* - 

आधुनिक दाशनिक बट्रेण्ड रसेल (8९707470 ॥२८५५७॥) ने वैज्ञानिक और गाणितिक तथ्यों के झ्राधार पर 
एक नया दर्शन दिया है। उन्होंने अपने दशन में गणित और तक को प्रधानता दी है और गणित को प्रधानता देने का 
कारण यही है कि गणित के द्वारा वस्तु-सापेश्न वास्तविकता का प्रतिपादन किया जा सकता है।* इन्द्रियों की सहायता 
से होने वाले पदार्थों के ज्ञान श्रथवा अनुभूति (?०४४०००४०॥) के विषय में वे लिखते हैं : “श्रनुभूति कुछ अंशों में तो 
अनुभूत पदार्थ का प्रभाव ही है और इसलिए अनुभूति और अनुभूत पदार्थ में सादृश्य होना ही चाहिए, अन्यथा वह अनुभूति 
पदार्थ का ज्ञान नहीं करा सकती।***” इस प्रकार पदार्थ का वस्तु-सापेक्ष वास्तविक अस्तित्व हुए बिना हमारी अनु- 
भूति पर उसका प्रभाव नहीं हो सकता तथा अनुभूति और अनुभूत पदार्थ की सदृशता भी तभी हो सकती है, जब अ्नुभूत 
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पदार्थे का स्व॒तन्त्र वास्तविक अस्तित्व हो । 

प्रो० हेन्री मार्गनौ आधुनिक विज्ञान के माने हुए विद्वान्‌ हैं और वैज्ञानिक दर्शन के विषय में अपना स्वतन्त्र 
और मौलिक दृष्टिकोण रखते हैं। प्रो० मार्गेनौ ने आधुनिक भौतिक-विज्ञान के दर्णन' सम्वन्धी भौतिक वास्तविकता का 
स्वरूप' नामक पुस्तक लिखी है, जिसमें ज्ञान-मीमांसा और वैज्ञानिक पद्धतियों के आधार पर वास्तविकता" पर प्रकाण 
डाला है। वास्तविकता की ज्ञाता-सपिक्षता को ग्स्वीकार करते हुए वे लिखते हैं : “हम चाहते हैं कि वास्तविकता हमारे 
छिद्धते ऐन्द्रिय-ज्ञान से अधिक आइवत हो : वृक्ष तभी वास्तविकर है जब कि वह मेरी खिड़की के सामने सदा ही अस्तित्व में 
हो,चाहे मैं उसको किसी समय न भी देखता हूँ ।* “वास्तविकता पदार्थ-सदृश होनी चाहिए, विचार-सदृश नहीं ।'''कोई 
भी व्यक्ति तर्क-सम्मत दृष्टि से ऐसा नहीं कह सकता कि सरल से सरल प्रकार के पदार्थ के भी सभी गुण वहिजेन्य हैं अर्थात्‌ 
केवल इन्द्रियों की ग्रनु भूति के द्वारा उसमें आरोपित होते हैं ।* इन उद्ध रणों से स्पष्ट हो जाता है कि वास्तविकता का केवल 
ज्ञाता-सापेक्ष होना, मार्गेनौ स्वीकार नहीं करते । मार्गेनौ की विचारधारा के अनुसार पदार्थों का वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व 
पूर्ण रूप से इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण नहीं होता; फिर भी कुछ एक साधनों के द्वारा ऐन्द्रिय अनुभूति और वास्तविक पदार्थों 
के बीच सम्वन्ध हो सकता है। किन्तु ये साधन केवल काल्पनिक या आदश नहीं हैं। ऐसे साधनों को उन्होंने 'कन्स्ट्रक्ट्स' 
((०४9५४।7०८४$) * कहा है। वे मानते हैं कि इनके द्वारा आदर्शवाद और वास्तविकतावाद के बीच का मार्ग निकलता है।* 


वेज्ञानिकों का वास्तविकतावाद 


वास्तविकतावादी वैज्ञानिकों का यह अभिमत है कि जितने भी पदार्थों का ज्ञान हम करते हैं, वे सभी स्वतन्त्र 
रूप से अयना-प्रयना वास्तविक अस्तित्व रखते हैं। ज्ञाता की अपेज्ञा विना भी उनका अस्तित्व बना रहता है। फोन 
वाइजसेइकर (५०४ ५४०2$४८थ) के शब्दों में “प्रकृति मनुष्य से पूवेतर है।” यद्यपि वास्तविकतावाद का निरूपण कुछ 
सूक्ष्म भेद के साथ किया गया है और जिससे वास्तविकतावाद के सरल वास्तविकतावाद ( $॥7796 0 'रि४४० १९४87) , 
विवेचनात्मक वास्तविकतावाद ((प०४] रि९७॥७॥) , भौतिकवाद (|शै॥०79)57), विधानवाद (70 0५६॥) 
आदि अनेक प्रकार होते हैं; फिर भी सभी मुख्य रूप से विश्व को वस्तु-सापेक्ष वास्तचिकता के रूप में स्वीकार करते हैं । 

आधुनिक युग के प्रमुख वेज्ञानिक वरनर हाईसनवर्ग (प6।४८॥००:४) वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता के निरूपण 
को ही विज्ञान का लक्ष्य मानते हैं।* उदाहरणार्थ क्वांतम सिद्धान्त (0प्रधापया ॥॥6079) में सम्भावना फलन' 
(?70989॥9 हपए८००॥ ), जो कि आणविक कणों के स्थान और वेग सम्बन्धी एक गाणितिक संज्ञा है, के विषय में 
उन्होंने लिखा है, “इसमें ज्ञाता-सापेक्ष और वस्तु-सापेक्ष तत्त्व जुड़े हुए हैं । (सम्भावना फलन' में वे कथन भी हैं, 
जो कि पूर्णता वस्तु-सापेक्ष हैं और वे कथन भी हैं, जो कि हमारे ज्ञान के विषय में होने के कारण ज्ञाता-सापेक्ष हैं । किन्तु 
बुद्ध रूप में, सम्भावना फलन में ज्ञाता-सावेक्ष तत्त्व, वस्तु-साभरेक्ष तत्त्वों की अपेक्षा में नगण्य होते हैं ।“* विश्व का वस्तु- 
सापेक्ष निरूपण करने में हम कहाँ तक समर्थ हैं, इस प्रइन का उत्तर देते हुए उन्होंने लिखा है”, “विज्ञान की यह मान्यता 
शुरू से रही है कि ज्ञाता-निरपेश दृष्टि से विश्व का निरूपग किया जा सकता है। वस्तुत: यह अधिकांशतया शकक्‍य हुआ 
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है। हम जानते हैं कि लन्दन शहर का अस्तित्व है, चाहे हम उसे देखें या नहीं''। उसकी (विज्ञान की) सफलता ने विश्व 
के वस्तु-सापेक्ष विवेचन के लक्ष्य तक हमें पहुँचाया है। 4वस्तु-सापेक्षता' किसी भी वैज्ञानिक निष्कर्ष की प्रथम कसौटी 
बन चुकी है ।” लोक, बरकले, हा म॒ आदि आदरशंवादी दार्शनिकों की विचारधारा का खण्डन करते हुए हाईसनबर्ग लिखते 
हैं, “हमारी अनुभूतियाँ केवल वर्ण और शब्दों की गठरियाँ नहीं हैं; जिस पदार्थ का हम ज्ञान करते हैं, वह 'कोई वस्तु 
के रूप में पहले ही अनुभव में झ्रा जाता है; यहाँ वस्तु शब्द पर विशेष ध्यान देना चाहिए। अतः यदि हम वास्तविकता 
का पारमा्थिक तत्त्व वस्तुओं” को न मानकर, अनुभूतियों को मानते हैं तो हम निःसंदिग्ध रूप से गलती करते हैं।' 

वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता को प्राथमिकता देने वाले वैज्ञानिकों में ब्रिटिश वैज्ञानिक सर एडमण्ड द्वीद्धाकर 
(५/४॥४७४८८४॥ ) का नाम उल्लेखनीय है | वास्तविकता की परिभाषा करते हुए वे लिखते हैं, “जो सभी ज्ञाताग्रों द्वारा 
समान रूप से जाना जाये, वह वास्तविकता है । इस परिभाषा से स्पष्ट हो जाता है कि वास्तविकता का स्वरूप ज्ञाता- 
सापेक्ष न होकर वस्तु-सापेक्ष है। इस तथ्य का स्पष्टीकरण द्वीट्टाकर ने स्वयं किया है, “यद्यपि उक्त परिभाषा से वास्त- 
विकता का ज्ञान, इन्द्रियों द्वारा विषय-ग्रहण और व्यक्तिगत मन द्वारा बुद्धिपूवंक चिन्तन पर आधारित हो जाता है, फिर 
भी वास्तविकता स्वयं में किसी भी व्यक्ति के मन (ज्ञाता) से स्वतन्त्र है और व्यक्तियों (ज्ञाता) के जन्म और मृत्यु का 
उस पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता है ।”* द्वीट्टाकर का यह स्पष्ट अभिमत है कि वैज्ञानिक नियमों को गाणितिक रूप देने से 
सम्पूर्णतः वस्तु-सापेक्ष दृष्टि से वास्तविकता का विवेचन किया जा सकता है।* 

हँस राइशनबाख (774॥5 रे८०॥९८॥४७०४ ) बीसवीं सदी के माने हुए गणितज्ञ और दार्शनिक थे। राइशनवाख 
ने वैज्ञानिक दर्शन की चर्चा करते हुए लिखा है कि वैज्ञानिक दर्शन का सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण ध्येय है--समस्त दाश- 
निक ज्ञान की कसौटी के रूप में वस्तु-सापेक्ष सत्य' की स्थापना करना ।* राइशनवाख ने गाणितिक आधारों पर आकाश 
ओर काल' सम्बन्धी नवीन वैज्ञानिक धारणाओं का मौलिक प्रतिपादन करके विश्व के वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व को सिद्ध 
किया है ।* 

आधुनिक वैज्ञानिकों में सी० ई० एम० जोड (८. 5. ७. 3020) का नाम सुप्रसिद्ध है। जोइ ने दर्शन का 
मार्गदर्शन! (0006 ६0 ?0॥0509॥9 ) नामक अपनी पुस्तक में वास्तविकता के स्वरूप-विषयक ज्ञाता-सापेक्ष आदर्श- 
वाद, वास्तविकतावाद, विधानवाद, आधुनिक आदर्शवाद आदि नाना वादों की चर्चा की है। वास्तविकतावाद का 
निरूपण करते हुए वे लिखते हैं, “यह स्पष्ट है कि जब कभी मैं किसी भी प्रकार की अनुभूति करता हँ--चाहे मैं स्वप्न 
देखता हूँ या चिन्तन करता हूँ, चाहे मुझे श्रम अथवा आभास होता है अथवा मैं केवल अनभव ही करता हूँ, तब कोई- 
न-कोई वस्तु स्वप्न में दिखाई देती है, चिन्तन में आती है, श्रम या आभास के रूप में आती है अथवा उसका केवल झनुभव 
ही होता है; और मेरे मस्तिष्क का उस पदार्थ के साथ कोई-न-कोई रूप में सम्वन्ध होता है ।”” इस कथन से स्पष्ट हो 
जाता है कि बाह्य पदार्थ का अ्यना अस्तित्व ज्ञाता के मस्तिक से (अथवा विचार से) भिन्‍न है। अ्रतः निष्कर्ष यही 
निकलता है कि “सभी प्रकार के मानसिक कार्यों में यह लाक्षणिक समानता है कि ज्ञाता से भिन्‍न तत्त्व का ज्ञान उनमें 
होता है। मानसिक काये का अर्थ यही होता है कि मन से भिन्‍न कोई पदार्थ' का ज्ञान उसमें होता है। ग्रत: यह कहा 
जा सकता है कि 'कोई अन्य पदार्थ जिसका ज्ञान होता है, वह ज्ञाता के ज्ञान के कारण किसी भी प्रकार से प्रभावित 
१ फिज्षिक्स एण्ड फिलोसोफी, पु० ७७ 
२ फ्रॉम युक्लिड टू एडिग्टन, पृ० २ 
३ वही, पृ० ३, ४ 
४ देखें, वही, पृ० ४ 
५ दी फिलोसोफी श्रॉफ स्पेस एण्ड टाइम, इण्टोडक्शन, पृ० १३ 
६ इसके विवेचन के लिए देखें, वही, पृ० २८६ से श८८ 
७ याइड ट्‌ फिलोसोफी, पु० ६६ 
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नहीं होता है। (वास्तविक ) श्रनुभूति के श्राधार पर इसी तथ्य को दूसरे शब्दों में कहा जाये तो पदार्थ वस्तुतः वही है, 
जो यदि ज्ञाता द्वारा ग्रहण न भी होता हो, तो भी उसी रूप में रहता है ।”” इस प्रकार, पदार्थे का वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व 
है; इन्द्रियों या मन द्वारा उसके ग्रहण (9८०थंशांए8) होने से हमारा (ज्ञाता का) उसके साथ सम्बन्ध होता है, किन्तु 
इस क्रिया से उस पदार्थ के अस्तित्व पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । 

भौतिकवादी सोवियत वैज्ञानिक आ्रादर्शवाद के कड़े विरोधी हैं। इसका कारण केवल यही नहीं है कि वे आत्मा के 
अस्तित्व को स्वीकार नहीं करते; किन्तु वे मानते हैं कि सभी पदार्थों के वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व को स्वीकार किये बिना 
विज्ञान बहुत सारी समस्याओं को सुलभाने में असमर्थ बन जाता है। विश्व और परमाणु' के लेखक वैज्ञानिक व० 
मेजन्तसेव ने लिखा है : “भौतिकवाद के दुश्मन आदर्शवादी पदार्थ के वस्तुगत (मनुष्य को छोड़कर) अस्तित्व को अस्वी- 
कार कर पदार्थ की अक्षयता के विधान को भी अस्वीकार करते हैं। ये अपनी हठधर्मी से इस महान्‌ विधान को गलत 
साबित करने की कोशिश में लगे रहते हैं । 

“साथ ही वे 'शुन्य' से पदार्थ की उत्पत्ति और 'शून्य' में ही उसके रूपान्तर की सम्भावना के अनर्थक ख्याल 
को सिद्ध करने की कोशिश करते हैं ।* माक्स के दाशनिक भौतिकवाद का आधार लेकर सोवियत वैज्ञानिकों ने पदार्थ के 
वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व को प्रमाणित किया है। उदाहरणार्य 'प्रकाश' के विषय में न्यूटन (४९७०१ ) से लेकर भ्रब॒ तक विविध 
प्रकार के सिद्धान्त वैज्ञानिक जगत्‌ में आये हैं। प्रकाश 'तरंगरूप' है या “कणों के समुदाय' के रूय में है, इस समस्या ने वैज्ञा- 
निकों को काफी व्यथित किया है। कुछ एक प्रक्रियाएं प्रकाश को स्पष्ट रूप से तरंगमय बताती हैं, तो दूसरी ओर कुछ एक 
प्रक्रियाएं उसको कण-समुदाय के रूप में स्थापित करती हैं। इतना ही नहीं, कुछ प्रक्रियाएं पदार्थ-कर्णों को भी तरंगमय 
बताती हैं । इस प्रकार पदार्य एवं प्रकाश तरंगमय भी हैं और कणरूप भी । अतः द्रव्य, अर्थात्‌ पदार्थ और प्रकाश में तरंगों 
एवं कणों, दोनों के गुग साथ होते हैं; पर पूर्णरूप में न तो वह तरंगे हैं, व कण और न दोनों का मिश्रण ही । प्रकाश और 
पदार्थ के बीच में किस प्रक।र का सम्बन्ध है, इसका स्पष्टीकरण अब तक विज्ञान नहीं कर पाया है, फिर भी प्रकाश और 
पदार्थ का वस्तु-सापेक्ष निरूपण करने में वह सफल रहा है, ऐसा सोवियत वैज्ञानिकों का मानना है।* जे० वी० स्तालिन 
ने इसके सम्बन्ध में लिखा है, “आदर्शवाद के विपरीत, जो विश्व और उसके नियमों को जानने की सम्भावना को 
अस्वीकार करता है, जो हमारे ज्ञान की प्रामाणिकता में विश्वास नहीं करता, वास्तविक सत्य को नहीं मानता और यह 
मानता है कि संसार स्वयं-सीमित वस्तुओं से, जिन्हें विज्ञान कभी नहीं जान सकता, भरा है, माक्सवादी दार्शनिक भौतिक- 
वाद का मत है कि विश्व और उसके नियम पूर्णतः ज्ञातव्य हैं, प्रयोग तथा व्यावहा रिकता द्वारा परीक्षित, प्रकृति के नियमों 
का हमारा ज्ञान प्रामाणिक ज्ञान है, और उसमें वास्तविक सत्य की प्रामाणिकता है तथा संसार में ऐसी वस्तुएं नहीं हैं, जा 
अन्नातव्य हों; उसमें केवल वे वस्तुएं हैं जो अरब ज्ञात न भी हों, किन्तु जो विज्ञान की चेष्टाओं एवं व्यावहारिकता से प्रकट और 
ज्ञात हो जायेंगी ।* स्तालिन के इस कथन में स्पष्टतः आदर्शवाद का खण्डत कर वास्तविकतावाद की स्थापना की गई है । 


जैन दर्शन की तत्त्व-मीमांसा 


जैन दशेन वास्तविकतावादी है, किन्तु साथ में अनेकान्तवादी भी। लोक (विश्व) की व्याख्या करते हुए जैन 
दर्शन में कहा गया है, “जिसमें छः प्रकार के द्रव्य हैं, वह लोक है'* इन छ: द्वव्यों के नाम इस प्रकार हैं--.. 


१ गाइड दू फिलोसोफी, पृ० ७४ 
२ विह्व श्लोर परमाणु (हिन्दो-अ्रनुवाद) , पु० १४२ 
३ देखें, स० इ० वाविलोब द्वारा लिखित "नेत्र शोर सुर्य/ (हिन्दी-अनुवाद), पृु० ५८-६१ 
४ सोवियत संघ की कम्युनिस्ट पार्डी का इतिहास, (संक्षिप्त पाठ्यक्रम) पृ० १७८, (नेत्र और सूर्य, पृ० ६२ से उद्धृत) 
४ घड़्-द्रव्यात्मको लोक: । 

--भी जन सिद्धान्त दीपिका, १-८ 
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१. धर्मास्तिकाय ४ गति-सहायक द्र्व्य 

२. अधर्मास्तिकाय १ स्थिति-सहायक द्र्व्य 

३. आकाशास्तिकाय १ आश्रय देने वाला द्र्व्य 

४. काल : समय 

५. पुद्गलास्तिकाय : .. मूतं जड़ पदार्थ (६८ ) 
६. जीवास्तिकाय :.. चंतन्यशील आत्मा (5००) 


इन छः द्रव्यों की सह-अ्रवस्थिति 'लोक' है ।' इस प्रकार की द्रव्य-मीमांसा जैन दर्शन की अपनी विशेषता है । इन 
छः द्रव्यों में से 'काल' को छोड़कर शेष पाँच द्रव्य अस्तिकाय कहे गये हैं । 'अस्तिकाय' का तात्पय है कि ये द्रव्य सप्र देशी --- 
सावयवी हैं । 'काल' द्रव्य के प्रदेश नहीं होते। अतः उसे अस्तिकाय नहीं कहा गया है। इस कारण से कहीं-कही लोक की 
चर्चा करते हुए लोक को 'पंचास्तिकायरूप' बताया गया है ।* संक्षिप्त में जिसको हम विश्व” (0॥0६7$6) की संज्ञा 
देते हैं, वह 'लोक' है। 

द्रव्य की परिभाषा करते हुए बताया गया है कि “गुण और पर्यायों के झाश्रय को द्रव्य कहते हैं।* अर्थात्‌ 
द्रव्य वह है, जिसमें गुण और पर्याय (अवस्थाएं ) होती हैं : प्रत्येक द्रव्य में दो प्रकार के धर्म रहते हैं--एक तो सहभावी 
धर्म (गुण) जो द्रव्य में नित्य रूप से रहता है, दूसरा क्रमभावी धर्म (पर्याय) जो परिवर्तनशील होता है। गुण भी दो 
प्रकार के हैं--सामान्य गुण और विशेष गुण । सामान्य गण वे हैं, जो सभी द्रव्यों में निश्चित रूप से होते हैं। जैसे* 
अस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व और अगुरुलघुत्व । ये छः गुण सामान्य गुण हैं, अतः प्रत्येक द्रव्य में ये गुण 
होते ही हैं । अस्तित्व गुण उसे कहते हैं, जिस गुण के कारण द्रव्य का कभी विनाश न हो भ्रर्थात्‌ द्रव्य सदा विद्यमान रहता 
है--कभी नष्ट नहीं होता । वस्तुत्व गुण का अर्थ होता है द्रव्य का सदा किसी-न-किसी प्रकार की अर्थक्रिया करते रहना। 
प्रत्येक द्रव्य अन्य पदार्थों के साथ अनेक प्रकार के सम्बन्धों से जुड़ता है और अन्य पदार्थों के द्वारा प्रभावित भी होता रहता 
है। किन्‍्त इन क्रिया-प्रतिक्रियाओं में भी द्रव्य वस्तुत्व॑ गुण के कारण अपनेपन को नहीं छोड़ता। द्रव्यत्व” गुग यह है 
जिसके कारण द्रव्य गुण और पर्यायों को धारण करता है । प्रतिक्षण प्रत्येक द्रव्य की अवस्था बदलती रहती है। इन 
अवस्थाओं के परिवतेन से द्रव्य में (उत्पत्ति और विनाश का क्रम चलता रहता है। 'प्रमेयत्व' गूण के कारण द्रव्य ज्ञान 
द्वारा जाना जा सकता है। जो प्रमाण (यथार्थ ज्ञान) का विषय बन सकता है, वह 'प्रमेय' है। प्रदेशत्व गुण के कारण 
द्रव्य के प्रदेशों का माप होता है। प्रत्येक द्रव्य का विस्तार (७६७॥७४०॥ ) उसके प्रदेशवान्‌ होने के कारण होता है । 





१ धम्मो अ्रधम्मों श्रागासं, कालो पुग्गल-जन्तवों । 

एस लोगोत्ति पन्‍नतों, जिणहि वरदंसिहि ॥ 

“--उत्त राध्ययन सत्र, २८५-७ 
२ 'प्रदेश' शब्द का अर्थ है--द्रव्य का 'निरंश भ्रवयव । निरंशः प्रदेश: ॥। 
--श्री जन सिद्धान्त दीपिका, १-२३ 

३ 'किमियं भन्‍्ते ! लोएत्ति पवुच्चइ ? 

गगोयमा ! पंचत्यिकाया, एस णं एवतिए लोएत्ति पवुच्चइ तंजहा--- 

घम्मत्यिकाए, अहम्मत्यिकाए जाव पोग्गलत्यिकाए ।' 

“भगवती सूत्र, १ ३-४-४८१ 
४ गुणपर्यायाश्रयों द्रव्यस्‌ । 
--श्री जेन सिद्धान्त दीपिका, १-३ 
प आद्यो5स्तित्ववस्तुत्वद्रव्यत्वप्रमेयत्वप्रदेशत्वा5गुरुलघुत्वादि । 
“वही, १-४२ 


१८२ ] भ्ाचार्यश्री तुलसी अभिननन्‍दन ग्रन्थ [ चतुर्य 


श्रगृरुलघुत्व गुण के कारण द्रव्य में अ्रनन्त धर्म एकीभूत होकर रहते हैं--बिखर कर अलग-अ्रलग नहीं हो जाते। इसी गुण 
के कारण प्रत्येक द्रव्य के स्वरूप' की अविचलता होती है। : 

प्रत्येक द्रव्य (अस्तिकाय ) एक वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता है। इनमें से पुद्गल द्रव्य और जीव द्रव्य, विश्व के सक्रिय 
और महत्त्वपूर्ण द्रव्य हैं और पश्चिमी दर्शनों में तथा विज्ञान में इनकी ही चर्चा विशेष होने के कारण यहाँ पर संक्षिप्त में 
इनका स्वरूप-चिन्तन किया गया है । 


पुद्गल और जीव 


'पुदूगल' शब्द जैन दर्शन का पारिभाषिक शब्द है। जो वर्ण, स्पश, गन्ध और रस---इन गुणों से युक्त है, वह पुद्‌- 
गल है। पुद्गल का आधुनिक पर्यायवाची शब्द जड़ (7५/८ ) ग्रथवा भौतिक पदार्थ (॥9808] 50095970८6 ) हो सकता 
है। किन्तु, ऊर्जा (४९:४५) , जो कि वस्तुतः जड़ का ही एक रूप है, पुद्गल के अन्तर्गत आ जाती है। पुद्गल के सुक्ष्मतम 
अविभाज्य अंश को परमाणु कहा जाता है। विश्व (लोकाकाश ) में परमाणुझ्रों की संख्या अनन्त है और प्रत्येक परमाणु 
स्वतन्त्र इकाई है । जब ये परमाणु परस्पर जुड़ते हैं, तब स्कन्ध का निर्माण होता है। स्कन्ध में दो से लेकर अनन्त परमाणु 
हो सकते हैं। लोकाकाश के जितने भाग को एक परमाणु अवगाहित करता है, उतने भाग को “प्रदेश कहा जाता है। 
किन्तु, पुदूगल की स्वाभाविक अ्वगाहन-संकोच शक्ति के कारण लोकाकाश के एक प्रदेश में 'अनन्त-प्रदेशी (अ्रनन्‍्त परमा- 
णुओं से बना हुआ ) स्कन्ध भी ठहर सकता है। समग्र लोकाकाश में (जो कि असंख्यात प्रदेशात्मक है)अनन्‍्त 'अनन्त-प्रदेशी' 

स्कन्ध विद्यमान हैं। इस प्रकार द्रव्य-संख्या की दृष्टि से पूद्गल द्रव्य अनन्त हैं, क्षेत्र की दृष्टि से स्वतन्त्र परमाणु एक प्रदेश 

का अवगाहन करता है और स्वतन्त्र स्कन्ध एक से लेकर असंख्यात प्रदेशों का अवगाहन करता है तथा समग्र पुद्गल द्रव्य 
समस्त लोक में व्याप्त है; काल की दृष्टि से अनादि और अनन्त है; स्वरूप की दृष्टि से वर्ण, स्पर्श आदि गुणों से युक्त, 
चैतन्य-रहित और मूत है। 

छः द्रव्यों में केवल जीव द्रव्य ही चेतन्य युक्त माना गया है। जीव' शब्द आत्मा' ($0प) का पर्यायवाची है। 
चेतन्य ( (:०॥5$००४४॥०5$$ ) इसका मुख्य लक्षण है । द्रव्य की दृष्टि से जीव की संख्या अनन्त है और प्रत्येक जीव 
अथवा आत्मा स्व॒तन्त्र इकाई है। क्षेत्र की दृष्टि से एक स्वतन्त्र जीव कम-से-कम लोक के असंख्यात भाग प्रमाण किन्तु 
असंख्यात-प्रदेशात्मक आकाश का अवगाहन करता है और अधिक-से-अधिक समग्र 'लोकाकाश' का अवगाहन भी कर 
सकता है। सभी जीव द्रव्यों की अ्रपेक्षा से समस्त लोक में जीव द्रव्य व्याप्त है। काल की दृष्टि से प्रत्येक जीव अ्रनादि 
और अनन्त है। स्वरूप की दृष्टि से जीव अमूर्त, वर्ण आदि गुणों से रहित और चैतन्य-युक्त है। ज्ञान चैतन्य की ही प्रवृत्ति 
होने से जीव का गृण है । 

जीव और विश्येष प्रकार के पुद्गल-स्कन्ध जिनको “कर्म' कहा जाता है, परस्पर में सम्बन्धित होते हैं । जीव 
की विविध प्रवृत्तियों और क्रियाओं के कारण कर्म-पुदूगलों का जीव के साथ सम्बन्ध होता है और उन क्रियाओं के अनुसार 
कर्म-पुदूगल विविध रूप में जीव को प्रभावित करते हैं। विश्व में जितने भी प्राणी (जीव ) हैं वे सभी जहाँ तक कर्म-पुद्गलों 
से युक्त होते हैं, सुख, दु:ख, जन्म, मृत्यु आदि परिणामों को भोगते रहते हैं और कर्म-पुद्गलों से जो मुक्त हो जाते हैं, वे इन 
सभी परिणामों से भी मुक्त हो जाते हैं और 'परमात्मा' अ्रथवा 'सिद्ध' की संज्ञा को प्राप्त करते हैं । 


समीक्षा 
ग्रादर्शवाद और जेन दर्शन 
उक्त विवेचन से स्पष्ट हो चुका है कि अनेकानेक दाशेनिकों ने और वेज्ञानिकों ने इस जटिल पहेली को हल करने 
का प्रयत्न किया है | पश्चिम में (विश्व के स्वरूप' का प्रतिपादन मुख्यतया आदशेंवाद और वास्तविकतावाद के रूप में 
हुआ है। आादशंवादी वैज्ञानिक और दार्शनिक विश्व की वस्तु-निष्ठ वास्तविकता को अस्वीकार कर प्रत्यय (0०8), 
विचार (7#008॥) , अनुभूति (7०7९८७४०॥), ईइ्वर (000), आत्मा (500) , चैतन्य (0०॥४०४००६॥९४5 ) 


अध्याय ] श्रावर्शवाद और वास्तविकतावाद [ १८३ 


आदि तत्त्वों में विश्व की वास्तविकता का प्रतिपादन करते हैं। जहाँ केवल ईश्वर (अथवा ब्रह्मा ) नामक तत्त्व को सत्‌ 
(वास्तविक) माना गया है और शोष विश्व को असत्‌ (मिथ्या) प्रतिपादित किया गया है, वहाँ सर्वेश्वरवाद (?0॥- 
# ८5) के रूप में ग्रादशंवाद प्रकट हुआ है। भारतीय वेदान्त दर्शन की विचारधारा--ब्रह्म सतू, जगत्‌ मिथ्या>-भी 
इस रूप में ग्रादर्शवाद को ही स्वीकार करती है। इस प्रकार के आदर्शवाद में केवल एक तत्त्व (ईश्वर ) वास्तविक श्रस्तित्व 
रखता है और शेष विश्व केवल काल्पनिक माना जाता है ग्रथवा उसी एक तत्त्व का ही रूप माना जाता है। 

आदर्शवाद की दूसरी धारा अनुभूति में आने वाले विश्व को ज्ञाता-सापेक्ष वास्तविकता' के रूप में मानती है। 
इस विचारधारा के अनुसा र--वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता का अस्तित्व तो है; किन्तु वह पारमाथिक है। मनुष्य का ज्ञान 
और एन्द्रिय अनुभूति इस वास्तविक तत्त्व को ग्रहण नहीं कर सकती । जो कुछ भी मनुप्य अपनी इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण 
करता है, वह सभी आभास रूप है--अवास्तविक है। 

आादर्शवाद का एक रूप अनुभववाद (सशाएा।ंशंआ) है । इसके अनुसार जब हम किसी भी पदार्थ का चिन्तन 
करते हैं श्रथवा उसको इन्द्रियों द्वारा ग्रहण करते हैं, तब वह पदार्थ अस्तित्व में आता है; मूलतः पदार्थों का कोई वस्तु- 
सापेक्ष अस्तित्व नहीं है । यह वाद अनुभूति को विश्व की वास्तविकता का मूल तत्त्व मानता है । 

आदर्शवादी वैज्ञानिकों की विचारधारा के अनुसार भौतिक पदार्थ! ()४&7॥८) का स्वतन्त्र वस्तु-सापेक्ष 
अस्तित्व नहीं है, किन्तु केवल आत्मा (50४|) ही स्वतन्त्र वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता” है। भौतिक विज्ञान का क्षेत्र केवल 
ज्ञाता-सापेक्ष वस्तुओं तक सीमित रह जाता है । वस्तु-सापेक्ष विइव का ज्ञान इसके क्षेत्र में सन्निहित नहीं हो सकता । 

इसके अतिरिक्त आदश्शवाद के भ्रनेक रूप दर्शन-जगत में प्रचलित हुए हैं । जैन दर्शन के साथ आदर्शवाद की 
विचारधारा का सादृश्य भी है,वेसदृश्य भी । ज॑न-दर्शन आत्मवादी दर्शन है। आत्मा को जैन दर्शन में स्व॒तन्त्र द्रव्य---वस्तृ- 
सापेक्ष वास्तविकता' के रूप में माना गया है। आत्मा चैतन्य-युक्त तत्त्व है और ज्ञान उसका सहज गुण है। आत्मा जब 
अपने शुद्ध स्वरूप में स्थित होती है तव सर्वज्ञता को प्राप्त कर लेती है। ऐसी अवस्था में आत्मा स्वयं परमात्मा अथवा 
ईदवर वन जाती है। इस भञर्थ में तो जैन दर्शन ईव्वरवादी भी है। 

आत्मवादी अथवा ईश्वरवादी होने पर भी जैन दर्शन की विचारधारा को हम आदर्शवादी नहीं कह सकते । तत्व- 
मीमांसा के दृष्टिकोण से देखा जाय तो जैन दशन स्पष्ट रूप से वास्तविकतावादी अ्रथवा यथार्थवादी ही है। जैन दर्शन 
आत्मा के अतिरिक्त भी विश्व का वास्तविक अस्तित्व स्वीकार करता है। जैन दर्शन के अ्रस्तिकायवाद में पंच अस्तिकाय 
अस्तित्व की अपेक्षा से सवेथा स्वतन्त्र और वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता के रूप में माने गये हैं। इनमें भी आत्मा (जीवास्ति- 
काय ) और पुद्गलास्तिकाय संख्या की दृष्टि से केवल एक ही द्रव्य नहीं, अपितु अनेक हैं। प्रत्येक आत्मा और पुद्गल का 
प्रत्येक परमाणु अपना-अपना वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व रखता है। धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और आकाशास्तिकाय, इन 
तीनों का भी अपना-अपना स्वतन्त्र अस्तित्व है। जिस प्रकार से वास्तविकता अ्रथवा सतू की परिभाषा ज॑न दर्शन ने की है 
उससे स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक सत्‌ (तत्त्व) ज्ञाता-निरपेक्ष है। 

अ्रव हम आदर्शवाद की नाना विचारधाराओों की पृथक्‌-परुथक्‌ रूप में जेन दर्शन के साथ समीक्षा करे। 'सर्वेश्व र- 
वाद', जो केवल 'ईइ्वर' को ही एकमात्र वास्तविकता के रूप में स्वीकार करता है, स्पप्ट रूप से जैन दर्शन को मान्य नहीं 
है। यद्यपि जन दर्णन ईव्वर के वस्तु-सापेक्ष वास्तविक अस्तित्व को अस्वीकार नहीं करता, फिर भी समग्र विव्व को द 
रूप नहीं मानता | जैन दर्शन के दाशैनिक ग्रन्थों में सर्वश्वरवाद का विस्तृत ताकिक चर्चाओ्रों के द्वारा खण्डन किया गया 
है। इसके अतिरिक्त सर्वेश्वरवाद का प्रतिपादन तक और अनुभव के आधार पर भी यथार्थ नहीं लगता । वस्तु-सापेक्ष 
पदार्थों की वहुविधता और वास्तविकता सामान्य अनुभव से भी सिद्ध हो जाती है । ऐसी स्थिति में सर्वेश्वरवाद की मान्यता 
सहज ही अप्रमाणित हो जाती है। ईइवरवादी अन्य दर्शनों ने भी सर्वेश्वरवाद का खण्डन किया है। इसमें भी पाइचात्य- 
दर्शन पाण्डित्यवाद ($2009%/0 97) द्वारा किया गया सर्वश्वरवाद का खण्डन उल्लेखनीय है।' 
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श्दड ] श्राचायं भरी तुलसी भ्रभिनन्दन ग्रन्थ [ चत॒र्थ 


प्लुतो, काण्ट और जेन दर्शन 


आदशेंवाद की दूसरी विचारधारा, जिसमें वास्तविकता को व्यावहारिक न मान कर पारमाथिक माना गया 
है, मुख्यतः प्लुतो और काण्ट जैसे दाशंनिकों की देन है। प्लुतो ने 'प्रत्ययों के सिद्धान्त! (॥॥6०४ ० ॥0८4$) में जो 
प्रतिपादन किया है,उसका संक्षिप्त में यही तात्पयं है कि वास्तविक पदार्थ पारमाथिक है, अपनी अनुभूति में आ्राने वाले पदार्थ 
आ्राभास रूप हैं । उदाहरणाथे---“बिल्ली का ग्रर्थ है, वह एक निश्चित बिल्ली, जो कि वस्तुत: ईइ्वर द्वारा सर्जित है, वही 
“बिल्ली' वास्तविक है । इसके भ्रतिरिक्त जितनी भी बिल्लियाँ हम देखते हैं, वे सभी अवास्तविक और अपूर्ण हैं'--.अर्थात्‌ 
मनुष्य जो कुछ भी जानता है, वह केवल अवास्तविक वस्तुओं के विषय में जानता है। जैन दशन का वस्तुओं की वास्त- 
विकता के विषय में जो दृष्टिकोण है, वह तो स्पष्ट हो ही चुका है। जैन दरशन छ: द्रव्यों में से केवल पुद्गल द्रव्य को 
एन्द्रिय अनुभूति का विषय मानता है। पुद्गल-द्रव्य के अतिरिक्त शेष पाँच द्रव्य अमृत हैं, ऐन्द्रिय अनुभूति के विषय नहीं 
बन सकते । पुद्गल-द्रव्य में भी परमाणु और कुछ एक सूक्ष्म पुदूगल स्कन्ध अतीन्द्रिय ज्ञान के विषय हैं। इस भ्रर्थ में हम 
यह कह सकते हैं कि विश्व के अ्रधिक्रांश वास्तविक तत्त्वों का ज्ञान हम इन्द्रियों द्वारा नहीं कर सकते । किन्तु इसका भ्रर्थ 
यह नहीं हो जाता कि हम इन्द्रियों द्वारा जिन पदार्थों को जानते हैं, वे सभी अवास्तविक हैं ग्रथवा केवल आभास रूप हैं । 
अन्य दाशनिकों ने भी प्लुतो के सिद्धान्त का खण्डन किया है। इसका एक उदाहरण हमें रसेल के विचारों में मिलता है । 
प्लुतो के सिद्धान्त का खण्डन करते हुए वे लिखते हैं---/यदि आभास वस्तुतः दिखाई पड़ता है,तो वह अवस्तु नहीं है। अ्रतः 
वास्तविकता का ही अंग है ।'*'यदि आभास वस्तुत: दिखाई नहीं पड़ता तो हम क्‍यों इसके लिए सिर खपाएं ? परन्तु 
कदाचित्‌ कोई कहेगा, आभास वस्तुतः नहीं दीखता, किन्तु आभास रूप से दिखाई पड़ता है।' तो यह भी ठीक नहीं है, 
क्योंकि उसको हम पूछ सकते हैं, 'क्या वह वस्तुतः आभास रूप से दिखाई पड़ता है अ्रथवा केवल आभास रूप से आभास 
रूप दिखाई पड़ता है ?' इस प्रकार चलते-चलते कहीं-न-कहीं तो उसे यह कहना पड़ेगा कि वह वस्तुतः दिखाई पड़ता 
है, चाहे वह आभास रूप से दिखाई पड़ता हो । इसलिए वह स्वतः ही वास्तविकता का अंग बन जाता है। इस बात को तो 
स्वयं प्लुतो भी अस्वीकार नहीं करता कि बहुत सारे बिछौने दिखाई पड़ते हैं, पर केवल 'एक बिछौना' वास्तविक है, जो 
कि ईश्वर द्वारा निर्मित है। परन्तु उसने इस बात के परिणामों के विषय में तो सोचा ही नहीं होगा कि इसका तात्पयं तो 
यही हो जाता है कि आभास भो बहुत सारे हैं; अतः यह वहुलता भी वास्तविकता का हीअंग हो जाती है। विश्व के 
कुछ एक तत्त्वों को दूसरों से ग्रधिक वास्तविक मानकर, किया जाने वाला विश्व-विभाजन का प्रयत्न सदा ही असफल 
रहेगा।”* रसेल द्वारा किया गया प्लुतो के प्रत्यववाद का यह खण्डन वस्तुत: तक पर आधारित है और सहज रूप से ही 
वास्तविकता के स्वरूप' के विषय में एक नई दृष्टि देता है। 

काण्ट के आदर्शवाद में यह बताया गया कि वास्तविक तत्त्वों अथवा पदार्थों का अस्तित्व तो है, किन्तु हम जो 
कुछ भी इन्द्रियों के द्वारा जानते हैं,वह वास्तविक नहीं है। काण्ट का अभिप्राय है कि जब हम इन्द्रिय द्वारा किसी भी पदार्थ 
को ग्रहण करते हैं, तब हमारी ग्रहण-क्रिया के हस्तक्षेप के कारण अनुभूत पदार्थ वह नहीं होता जो मूलतः अस्तित्व में था । 
अतः अनुभूति में जो पदार्थ आया, वह तो केवल प्रपंच (7॥९0077070॥) अथवा आभास (#797८७79॥०० ) ही है; 
जो वास्तविक पदार्थ था (जिसको काण्ट ने अपने-आप में-वस्तु (॥॥78-॥-8०5८॥/) कहा है, उसकी अनुभूति हम 
इन्द्रियों के द्वारा कभी नहीं कर सकते; उसका अस्तित्व तो केवल अनुमान द्वारा माना जा सकता है; क्योंकि ज्योंही 
हम उसे इन्द्रिय द्वारा ग्रहण करते हैं, त्यों ही वह मूल स्वरूप में नहीं रह पाता ॥* 

इस दृष्टि से देखा जाये तो काण्ट ने बाह्य विश्व अ्रथवा भौतिक पदार्थों की वास्तविकता का निषेध नहीं किया 
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भ्रध्याय ] झ्रादह वाद शोर वात्तविकतावाद [ १५५ 


है । अपने-आप में-वस्तु' का स्वीकार कर काण्ट का सिद्धान्त यद्यपि वास्तविकतावाद के निकट झा जाता है, फिर भी 
उसमें आदर्शवाद की ही प्रधानता रही है । यद्यपि इस आदशंवाद में ज्ञाता के ग्रतिरिक्त विश्व के अस्तित्व का निषेध नहीं 
किया गया है, फिर भी ज्ञाता की प्रधानता को अश्नण्ण रखा गया है। इसलिए ऐन्द्रिय अनुभूति द्वारा ज्ञात पदार्थ प्रपंच 
ग्रथवा आभ।स माना गया है । 

अब, जैन दर्शन के दृष्टिकोण के साथ काण्ट के सिद्धान्त की तुलना की जाये, तो यहाँ तक तो दोनों सिद्धान्तों में 
साम्य है कि ग्रन्य पदार्थ ज्ञाता से भिन्‍न स्वतन्त्र अस्तित्व रखते हैं। जैन दर्शन ने पुद्गलास्तिकाय को स्वतन्त्र वस्तु-सापेक्ष 
द्रव्य माना है। काण्ट ने अपने-आप में-वस्तुओं' का स्वतन्त्र अस्तित्व माना है। जैन दर्शन के अनुसार प्रत्येक पौद- 
गलिक पदार्थ में--चाहे वह परमाणु के रूप में हो, चाहे परमाणुओं से बने स्कन्ध के रूप में हो--स्पश, रस, गन्ध और 
वर्ण नामक गुण रहते हैं । वस्तु की अपेक्षा अयवा वस्तु-निष्ठ होने के कारण ये गुण ज्ञाता से सर्वथा स्वतन्त्र हैं। जब ज्ञाता 
किसी भी पुद्गल को इन्द्रियों द्वारा ग्रहण करता है, तब ऐन्द्रिय ज्ञान की सीमितता के कारण यदि वह वस्तु को मूल स्वरूप 
में न भी जाने, तो भी इससे वस्तु का स्वरूप नहीं बदल जाता। उदाहरणार्थ--यह माना गया है कि प्रत्येक चक्षुग्राह्म 
पदार्थ अनन्त परमाणुओं का स्कन्ध होता है। उसमें सभी वर्ण विद्यमान होते हैं। किन्तु जब हम उस पदार्थ को देखते हैं, 
तब यह आवश्यक नहीं होता कि उसमें रहे हुए सभी वर्ण हमें दिखाई दें। जैसे भ्रमर में पाँचों ही वर्ण होते हैं, फिर भी 
हमें वह काला ही दिखाई देता है। यह ऐन्द्रिय ज्ञान की सीमितता के कारण होता है। अतीन्द्रिय ज्ञान के द्वारा भ्रमर के 
सभी वर्णों का ज्ञान सम्भव हो सकता है। जन दर्शन की पारिभाधिक शब्दावलि में इस तथ्य को कहें तो निश्चय नय की 
दृष्टि में तो भ्रमर पाँच वर्णों से युक्त है, किन्तु व्यवहार नय की दृष्टि से श्रमर काला है। काण्ट के सिद्धान्त का प्रपंच 
(?था०7070॥ ) व्यवहार नय की दृष्टि से वस्तु-स्वरूप है, अपने-आप में वस्तु' (्रांगड़नांगनो८5०।/) के रूप में 
पदार्थ का स्वरूप निए्चय नय की दृष्टि से है, ऐसा कहा जा सकता है। फिर भी काण्ट और जैन दर्शन के वस्तु” और 
ज्ञाता' के स्वरूप के विषय में तो मूलभूत मतभेद रह ही जाता है। जहाँ काण्ट की मान्यता के अनुसार पदार्थ के वास्तविक 
स्वरूप का ज्ञान कभी नहीं हो सकता, वहाँ जन दर्शन इसको असम्भव नहीं मानता है। काण्ट के अनुसार ज्ञाता द्वारा ही 
अनुभूत वस्तु को रूप दिया जाता है; जबकि वस्तु के स्वरूप में कोई परिवतेन ज्ञाता के हस्तक्षेप के द्वारा होता है, ऐसा 
जैन दर्शन नहीं मानता । काण्ट के दर्शन में ज्ञेय पदार्थ और ज्ञात पदार्थ में सर्वथा भेद माना गया है तथा ज्ञाता की प्रत्यय 
शक्ति को सर्वोपरि बताया गया है, वहाँ जेन दर्शन ज्ञात अभ्रथवा अनुभूत पदार्थ और ज्ञेय में भेद नहीं मानता; हमें जो 
भिन्‍नता दिखाई देती है, वह हमारे ऐन्द्रिय ज्ञान की सीमितता के कारण है, न कि वस्तु-निष्ठ गुणों के परिवर्तन के कारण । 
इसके अतिरिक्त ज्ञेय और ज्ञाता का अपना-अपना स्वतन्त्र अस्तित्व और महत्त्व माना गया है तथा ज्ञाता के हस्तक्षेप 
(विषय-ग्रहण ) से ज्ञेय पदार्थ के स्वरूप में परिवरतेन नहीं होता, यह जैन दर्शन का स्पष्ट मन्तव्य है। 


अनुभववाद और जेन दर्शन 


आदशंवाद का तीसरा रूप है--अनुभववाद ([॥7एा72४६70) । लोक, बरकले, हाय म, विलियम जेम्स आदि 
दाशंनिक इस विचारधारा के प्रमुख प्रचारक हुए हैं। जैसे कि बरकले की विचारधारा के प्रतिपादन में कहा जा चुका है 
अनुभववाद ने आत्मा अ्रथवा ज्ञाता के अतिरिक्त अन्य पदार्थों की वास्तविकता को अस्वीकार किया गया है। अनुभववादी 
मानते हैं कि कोई भी पदार्थ जब तक हम उसको इन्द्रियों द्वारा ग्रहण नहीं करते, तब तक अस्तित्वहीन ही रहता है। इसका 
अर्थ यह होता है कि जो पदार्थ हमारे अनुभव के विषय बनते हैं, उनके अतिरिक्त सभी पदार्थ अवास्तविक हैं। सामान्य 
ज्ञान और पारम्परिक विज्ञान इस विचारधारा को कभी मान्य नहीं रख सकता। क्योंकि हम जानते हैं कि विश्व में बहुत 
सारे पदार्थ ऐसे हैं, जो किसी भी व्यक्ति की ऐन्द्रिय अनुभूति का विषय नहीं बनते जैसे वट्रेंण्ड रसेल ने उदाहरण दिया है कि 
“रात्रि के समय में जब घोर अन्धकार होता है और मैं नींद लेता हूँ, तब मेरे शयनगृह में विद्यमान सारे उपकरण किसी 





१ हिस्दी श्रॉफ बेस्ट फिलोसोफी, पृ० ६८२ 


१५६ ] श्राचायें श्री तुलसी प्रेमिनन्दन ग्रन्थ | चतुर् 


की भी अनुभूति के विषय नहीं बनते ।”" इसका श्रर्थ यह तो नहीं हो सकता कि उस समय वह सारें उपकरण ग्वास्तविक 
हो जाते हैं। इसी प्रकार का दूसरा दृष्टान्त जी० ई० मूर द्वारा दिया गया है, जिसमें यह बताया गया है कि “आदर्शवादी 
विचारधारा के अनुसार तो जब ट्रेन स्टेशन में होती है, तब तो उसके चक्र वास्तविक होते हैं और जब वह स्टेशन से दर 
चली जाती है, जहाँ कि इसके चक्रों को देखने वाला कोई नहीं होता, तब वे अवास्तविक बन जाते हैं । मनुष्य की सामान्य 
बुद्धि भी यह कभी स्वीकार नहीं कर सकती कि जब हम चक्र को देखते हैं, तब वे एकाएक अस्तित्व में आते हैं और जब 
उन्हें देखने वाला कोई नहीं होता, तब वे अस्तित्वहीन हो जाते हैं ।? इस प्रकार के अनेक उदाहरण दिये गए हैं। चन्द्र के 
पिछले भाग को हम कभी नहीं देख सकते । आदश्वाद के अनुसार तो वह भी अवास्तविक हो जायेगा ।* डा० सेम्युअल 
जान्‍्सन ने बरकले के सिद्धान्त की व्यर्थंता को प्रकट करने के लिए पास में पड़े हुए पत्थर को लात मारकर बताया कि पत्थर 
वास्तविक पदार्य है। रसेल ने अन्यत्र इसकी चर्चा करते हुए लिखा है, अनुभव क्‍या है ? यह जानने के लिए यह जानना 
आवश्यक है कि अनुभूत होने वाली घटना और नहीं होने वाली घटना में क्‍या अन्तर है। वर्षा की बूँदें जो हम देखते हैं 
अथवा स्पशे द्वारा जिनका अनुभव हम करते हैं, वे तो अनुभूत' हैं और जो बूंद जंगल में कहीं ऐसे स्थान में गिरती हैं, जहाँ 
कोई उसे भ्रनुभव करने वाला है ही नहीं, वे अननुभूत' हैं। इसका तात्पययं यही होता है, कि अनुभव वहाँ ही हो सकता है, 
जहाँ जीवन है'''''।”* इस कथन के आधार पर अनुभववाद का खण्डन सहज रूप से हो सकता है, क्योंकि यदि 'अनुभूति' 
में श्राने वाले पदार्थ ही वास्तविक हों, तब तो जिस स्थान में जीवन्त प्राणी नहीं हैं, वहाँ तो कोई भी पदार्थ वास्तविक नहीं 
हो सकता । इस प्रकार के सिद्धान्त को सामान्य बुद्धि के आधार पर भी स्वीकार नहीं किया जा सकता। 

जैन दर्शन की ज्ञान-मीमांसा (००४$०70089) के अनुसार ऐसा कोई भी पदार्थ नहीं है, जो 'केवलज्ञानी'* 
के द्वारा न जाना जा सके । बरकले के अनुसार भी शाइवत आत्मा के मस्तिष्क में जो पदार्थ अस्तित्व रखते हैं, वे चाहे 
किसी व्यक्ति के द्वारा अनुभूत न हों, तो भी अस्तित्वमान हो जाते हैं। इस अथ में देखा जाये तो विश्वस्थित सभी पदार्थ 
वास्तविक अस्तित्व रखते हैं। किन्तु फिर भी बरकले और जैन दर्शन की विचारधारा में मौलिक अन्तर रह जाता है । 
बरकले जहाँ शाश्वत आत्मा द्वारा अनुभूत होने के कारण ही बाह्य विध्व को अस्तित्वमान स्वीकार करता है, वहाँ जेन 
दर्शन विश्व के सभी द्रव्यों के श्रस्तित्व को वस्तु-सापेक्ष मानता है, ज्ञाता-सापेक्ष नहीं। बरकले का अभिमत है --ज्ञाता 
पदार्थों को जानता है अथवा उनका अनुभव करता है; इसलिए वे वास्तविक बनते हैं। जैन दर्शन प्रतिपादन करता है-- 
द्रव्यों का श्रस्तित्व वास्तविक है, इसलिए वे ज्ञाता द्वारा जाने जाते हैं अथवा गन भूत होते हैं । 


वेज्ञानिकों का आदर्शवाद श्रौर जेन दर्शन 


विज्ञान के सहज दाशंनिक स्वभाव के विषय में यह कहा जाता है कि विज्ञान का एक सुनिश्चित दर्शन है। इससे 
यही तात्पयं है कि विज्ञान मनुष्य के ज्ञान की धारा होने के कारण 'दर्शन' से अछूता नहीं रह सकता। किन्तु, वैज्ञानिकों 
के द्वारा प्रतिपादित दाशेनिक धाराएं विज्ञान का दर्शन है, ऐसा नहीं माना जा सकता। जैसे मार्गेनौ के शब्दों में---वास्त- 
विकता के विषय में वैज्ञानिकों का भिन्‍न-भिन्‍न मत होना आइचर्यजनक नहीं है।' इस अभिप्राय के आधार पर मार्गेनौ ने 
वैज्ञानिकों को भिन्‍न-भिन्‍न दार्शनिक प्रकारों में विभक्त किय। है, जिनमें प्लान्क (28॥/:) और आईन्स्टीन को विवेचना- 
त्मक वास्तविकतावादी (८प्रं८७] 7९०३55 ), एडिंग्टनऔर वाईलको सीमित आदर्शवादी ((००९८ए७४७ ॥0९855) 
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४ 'केवलज्ञान' आत्मा का सहज गुण साना गया है, जो कर्मावरण के हुर होने पर प्रकट हो जाता है। 'केवलज्ञान' का 
झर्थ है--समस्त द्रव्य झौर पर्यायों का साक्षात्कार। इस ज्ञान में आत्मा को किसी बाह्य साधन की श्रपेक्षा नहीं रहती है। 
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अध्याय ] . श्राइशंवाद और वास्तविकतावाद [ १६७ 


तथा बोहर और हाईसनबगग को विधानवर्दा अथवा प्रत्यक्षवादी (?०५५$5) बताये हैं। मार्गेनौ तो यहाँ तक मानते 
हैं कि नितान्त आत्मवादी (5097ं9 ) भी कुछेक सीमाओ्रों में सफल वेज्ञानिक बन सकता है ।* इस प्रकार यह स्पष्ट है कि 
वैज्ञानिक दर्शन और वैज्ञानिकों का दर्शन एक ही नहीं है। एडिग्टन ने विज्ञान के दर्शन का जिस रूप में प्रतिपादन किया 
है, उसे हम एडिग्टन का दर्शन कह सकते हैं,परन्तु विज्ञान का दर्शन नहीं कह सकते । इसी प्रकार अन्य वैज्ञानिकों के द्वारा 
प्रतिपादित दाशंनिक विचा रधाराएं, उन वैज्ञानिकों के दशंन हैं,व कि विज्ञान का दर्शन' । 

आदशवादी वैज्ञानिकों में मुख्यतः एडिग्टन, वाईल, सर जेम्स जीन्स जंसे वैज्ञानिक हैं । एडिग्टन ने यह तो 
स्वीकार किया है कि वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता का अस्तित्व है, किन्तु भौतिक विज्ञान के द्वारा हम विव्व का जो ज्ञान करते 
हैं, वह ज्ञाता-सापेक्ष है । एडिंग्टन की विचारधारा में ज्ञाता अथवा चैतन्य को प्रधानता दी गई है।* विज्ञान (विशेषतः 
भौतिक विज्ञान) विश्व के विषय में निरपेक्ष सत्य को अथवा वस्तु-सापेक्ष वास्तविकता को न जानना चाहता है और न 
जान सकता है । व॑ज्ञानिक पद्धतियों के द्वारा हम जो ज्ञान करते हैं, वह पूर्णतः ज्ञाता-सापेक्ष है । इसका कारण यही है कि 
विज्ञान चेतन्य और बाह्य विश्व की संयुक्त अनुभूति से सम्बन्धित है । इसका तात्पयं यही हुआ कि भौतिक-विश्व के पदार्थों 
का अस्तित्व चेतन्य की ज्ञान पद्धति के द्वारा ही व्यक्त होता है और विज्ञान का सम्बन्ध इसके साथ होने के कारण विज्ञान 
के द्वारा निभित नियम अ्रथवा सिद्धान्त ज्ञाता-सापेक्ष ही हैं । 

एडिग्टन ने अपनी विचारधारा में वास्तविक्रतावादियों का स्पष्ट विरोध किया है। वास्तविकतावादियों का 
अभिमत है कि भौतिक पदार्थ का अस्तित्व वस्तु-सापेक्ष है और उसमें रहे हुए स्पर्श, रस आदि गुण भी वस्तु-सापेश्ष हैं। 
एडिंग्टन कहते हैं कि भौतिक पदार्थों में वास्तविक गुण (रस आदि) होते हैं, यह समभ से परे की वात हो जाती है । 
उदाहरण के लिए वे 'सेब' को लेते हैं और कहते है कि सेव का अस्तित्व ज्ञाता के मस्तिप्क के बाहर स्वतन्त्र है, इस बात 
का मैं विरोध नहीं करता; और न मैं इस वात का भी विरोध करता हूँ कि “रस” का वास्तविक अस्तित्व है । मेरा विरोध 
तो इस बात से है कि दाशंनिक लोग वास्तविक सेब के भीतर ही वास्तविक रस की कल्पना करते है । दूसरे स्थान में 
वास्तविकतावादी विचारधारा को उद्धृत करके वे कहते हैं कि इस प्रकार की विचारधारा वीसवीं सदी के दर्शन का आधार 
कैसे बन सकती है, यह मेरी समभ में नहीं आता ॥* 

जैन दर्शन के साथ एडिंग्टन के सीमित ज्ञाता-सापेक्षवाद की तुलना करने में विस्तृत विवेचन की अपेक्षा रहती 

है। यहाँ केवल एक-दो पहलुओं को लेकर ही हमें सन्‍्तोष करना पड़ेगा । जैन दर्शन यह तो स्वीकार करता ही है कि एन्द्रिय 
ज्ञान (जिसमें भौतिक विज्ञान भी समाहित है) अप्रत्यक्ष है और इसलिए ज्ञाता (आत्मा) और ज्ञेय (पदार्थ) का सीधा 
सम्बन्ध इसमें नहीं बन पाता। इसमें सदा इन्द्रियों और बाह्य पौद्गलिक साधनों की अपेक्षा रहती है और इस प्रकार इससे 
होने वाला ज्ञान भी इनसे प्रभावित होता रहता है। किन्तु जहाँ तक पदार्थ के वस्तु-स्वरूप का या वास्तविक स्वरूप का सम्बन्ध 
है, जैन दर्शन वास्तविकतावादी है। वह निरचयपूर्वक यह मानता है कि प्रत्येक भौतिक पदार्थ आत्मा की तरह ही स्वतन्त्र 
अस्तित्व वाला है। प्रत्येक परमाणु में एक वर्ण, एक गन्ध, एक रस और दो स्पर्श होते हैं। ये गुण परमाणु के वस्तु-सापेक्ष 
गुण हैं और ज्ञाता की अपेक्षा विना ये सदा परमाणु में रहते है। इस प्रकार सेब जिन परमाणुओरों का बना है,उनमें से प्रत्येक 
परमाणु में कोई-न-कोई 'रस' तो होता ही है। इन सब परमाणुओं के समूहरूप 'सेब' का रस भी वास्तविक ग्रस्तित्व रखता 





१ दी नेचर श्रॉफ फिज़िक्ल रीयालिटी, पृ० १२ 

नितान्त श्रात्मवाद (5०9अंश)) में सामान्यतया स्व (श्रात्मा) के श्रतिरिक्त समस्त विद्व को वास्तविकता 
का निषेध किया गया है। ज्ञाता-सापेक्ष श्रादशवाद का एकान्तिक रूप नितान्त श्रात्मवाद' है। 

देखें, दी फिलोसोफी श्रांफ फिल्चिकल साइन्स, पु० १८५, १८६. 

देखें, वही, पु० १८४ 

दी न्यू पाथ वेज्ञ इन साइन्स, पु० २८१ 

दी फिलोसोफी श्रॉफ फिज्ञिकल साइन्स, पृ० २११, २१२ 


मद ० आए 3 


श्दद ] श्राचायंशौ तुलसी भभिननन्‍्दन प्रन्थ [ चतुर्थ 


है । इससे आगे जेन दशन यह भी मानता है कि अतीन्द्रिय ज्ञानकी सहायता से सेब' के इस वस्तु-सापेक्ष रस का ज्ञान मनुष्य 
कर सकता है| हाँ, ऐन्द्रिय ज्ञान की सहायता से हम इसको जानने में असमर्थ हो सकते हैं और इन्द्रिय आदि बाह्य साधनों 
के हस्तक्षेप के कारण हमारी अनुभूति में आनेवाला “रस' वस्तु-सापेक्ष रस से भिन्‍न भी हो सकता है। परन्तु इसका गर्थ यह 
नहीं होता कि वस्तु-सापेक्ष रस का कोई अस्तित्व ही नहीं है । 

जैन दशंन अनेकान्तवादी है---वह आत्मा का स्वतन्‍्त्र वस्तु-सापेक्ष अस्तित्व स्वीकार करता है और पुद्गल का 
भी । एक पुदुगल नाना आत्माओं (ज्ञाताग्ों ) की अनुभूति का--ज्ञान का विषय बन सकता है; नाना पुदगल एक आत्मा 
की अनुभूति के--ज्ञान के विषय बन सकते हैं । एडिग्टन केवल आत्मा के अस्तित्व को वस्तु-सापेक्ष मानते हैं; पर एक ही 
पदार्थ का नाना ज्ञाताओं के द्वारा अनुभव, किस प्रकार होता है, यह उनके समभ में नहीं आता । किन्तु जव प्रत्यक्ष रूप 
में हमें यह अनुभव होता है कि एक ही पदार्थ अनेक ज्ञाताओं के ज्ञान का विषय बन सकता है, तो ,फिर पदार्थ के वस्तु- 
सापेक्ष अ्रस्तित्व के विषय में कोई विरोध ही नहीं रह जाता । 

वाईल, सर जेम्स जीन्स आदि वैज्ञानिकों ने ्रपने-अपने विचारों के आधार पर आदर्शवाद की पुष्टि का प्रयत्न 
किया है । जन दर्शन की दृष्टि में तो यह एकान्तवाद किसी भी रूप में सत्य नहीं हो सकता कि केवल आत्मा ही एकमात्र 
स्वतन्त्र वास्तविकता है, शेष विश्व केवल इसी का ही सरजंन और कल्पना रूप है। 


बज्ञानिकों का वास्तविकतावाद और जेन दर्शन 


जैन दर्शन वास्तविकतावादी है । अतः वास्त विकतावादी वैज्ञानिकों के साथ इसकी विचारधारा सहज रूप से 
सामंजस्य रखती है । भौतिकवाद को छोड़कर दूसरी विचारधाराएं, जो आत्मा और भौतिक पदार्थ--दोनों के स्वतन्त्र 
वस्तु-सापेक्ष ग्रस्तित्व को स्वीकार करती हैं, जैन दर्शन की विचारधारा के बहुत निकट हैं । उदाहरणस्वरूप, मार्गेनौ की 
विचारधारा के अनुसार वे सभी भौतिक पदार्थ वास्तविक हैं,जो हमारी सामान्य अनुभूति में आते हैं, क्योंकि वे सभी प्रमा- 
णित कन्स्ट्रक्ट्स (४७॥6 0०॥5$7००$) हैं। इसके भ्रतिरिक्त मार्गेनौ आकाश को भी वास्तविक मानते हैं। इतना ही 
नहीं,इससे आगे वे अ्रभौतिक वास्तविकताओं की भी चर्चा करते हैं और यही धारणा बनाते हैं कि ऐसे तत्त्वों का भी वास्तविक 
अस्तित्व होता है।' इस प्रकार हाईसनबगं, रसेल, बोहर झ्रादि के विचारों में जन दर्शन के वास्तविकवाद के साथ बहुत 
सदृश तत्त्व उपलब्ध होते हैं । 

भौतिकवाद 'वास्तविकतावाद' का एक रूप है, जो एकान्तिक विचारधारा के रूप में केवल भौतिक पदार्थ का 
ही वास्तविक अस्तित्व मानता है। सोवियत भौतिक वैज्ञानिक इस वाद के प्रबल पोषक हैं। वे आत्मा के अस्तित्व को 
स्वीकार नहीं करते जन दर्शन यद्यपि भौतिक पदार्थ (पुद्गल) के अस्तित्व को वास्तविक मानता है, फिर भी ग्रात्मा के 
अस्तित्व का निषेध नहीं करता । इस प्रकार, जन दर्शन का वास्तविकतावाद अनेकान्तिक है, जबकि भौतिकवाद एकान्तिक 
है। आत्मा' का अस्तित्व ज्ञान-मैमांसिक पद्धतियों द्वारा स्पष्ट रूप से प्रमाणित हो सकता है और आदशंवादी वैज्ञानिकों 
का यही निरूपण है। जैन दर्शन में भी ग्रात्मा के भ्रस्तित्व को तक॑ के ग्राधार पर सिद्ध किया गया है। इस दृष्टि से भौतिक- 
वाद के एकान्तिक दृष्टिकोण का खण्डन हो जाता है । 


उपसंहार 


जैन दर्शन का अनेकान्तिक वास्तविकतावाद तत्त्व-मीमांसा के क्षेत्र में वास्तविकता के स्वरूप के विषय में एक 
अनोखा सिद्धान्त उपस्थित करता है। आत्मा और पुदुगल, दोनों तत्त्वों के स्वरूप-विश्लेषण द्वारा जैन दर्शन आादशवादियों 
को एवं भौतिकवादियों को एक चुनौती देता है। इसके अतिरिक्त षड़्‌-द्रव्य-मीमांसा, द्रव्य-गुण-पर्याय, आदि तात्त्विक 
सिद्धान्त जेन दर्शन की वे मौलिक देन हैं, जो आज के युग में भी तत्त्व-मीमांसा के क्षेत्र में अ्प्रतिम और अनुपम हैं । 





१ नेचर ऑॉफ फिज्निकल रीयालिटी, पु० ४५८ 


कम बन्ध निबन्धन मूता क्रिया 


श्री मोहनलाल बांठिया, बी० कॉम ० 


जैन दर्शन कर्मवादी है। आत्मवाद और कमंवाद जैन दर्शन के मूल सिद्धान्त हैं। उसका कथन है कि आत्मा है, 
तथा वह अनादिकाल से कर्म-पुद्गलों (॥(&777/0 78067) के बन्धन में लिप्त है। अ्रनेक जीवात्माओं ने अनन्त अतीत 
में इस कम-बन्धन से सर्वथा छुटकारा पाया है तथा अनेक अनन्त अ्रनागत काल में पायेंगी । अवशेष ग्रात्माएं कर्म-पुद्गलों से 
देश (आंशिक) छुटकारा पाती रहती हैं और अपने नाना विध कार्यों और भावनाओं से नवीन कर्म-पुद्गलों से लिप्त होती 
रहती हैं। आत्मा के साथ कर्म का बन्धन कैसे होता है, इसका जैन दर्शन में विशद और वैज्ञानिक विश्लेषण है। कर्मवाद 
का ऐसा वास्तविक और बृहद्‌ विवेचन अन्य किसी दरेन में नहीं है । 

जीवात्मा के विभिन्‍न कार्यो और भावनाओं के द्वारा नाना प्रकार से कर्मों का आत्म-प्रदेशों के साथ बन्धन होता 
रहता है। इन कार्यों और भावनाओं के द्वारा जो विभिन्‍न प्रकार से कर्म-बन्धन होता है, उसे जेन दशेन की पारिभाषिक 
शब्दावली में 'क्रिया लगना' कहते हैं । क्रिया शब्द का पारिभाषिक भ्र्थ है--कर्म का बन्धन होना । कम बन्ध निबन्धनभूता 
सा क्रिया--जिससे आत्मा के साथ कर्म का बन्धन हो, वह ज़ियाएं भी है । 

जैन आगममों में क्रिया की विविधता का बड़ा रोचक और तात्त्विक वर्णन है। मनुष्य के जीव के विभिन्‍न कार्यों 
का मनोवैज्ञानिक सूक्ष्मता से विवेचन करके बतलाया गया है--किस कार्य से किस प्रकार की और कैसी--हलकी, भारी, 
गाढ़ी क्रिया लगती है। मनुष्य के एक ही कार्य से कार्य की विभिन्‍न अपेक्षाओं -- दशाओं के निमित्त से विभिन्‍न प्रकार की 
क्रिया लग सकती है। एक ही समय में कार्य की गतिविधियों से अ्रधिक प्रकार की क्रियाएं भी लग सकती हैं । 


अप्रत्याख्यानी क्रिया 


हिसात्मक कार्यों के करने का, हिसात्मक अधिकरणों (शस्त्रों) के ग्रहण-उपयोग करने का जब तक जीवात्मा 
त्याग नहीं करता, तब तक इन कार्यों और श्रधिकरणों की अपेक्षा उसके क्रिया लगती रहती है, चाहे वह हिंसात्मक कार्य 
करे या न करे, हिसात्मक शास्त्रों का ग्रहण-उपयोग करे या न करे। उस क्रिया का नाम श्रप्नत्याख्यानी क्रिया है। यह क्रिया 
शारीरिक या मानसिक हिंसक कार्यों से नहीं लगती है, न अधिकरणों (शस्त्रों) के उपयोग से लगती है, बल्कि इन कार्यों 
के करने और शास्त्रों के ग्रहणोपयोग करने की अन्तर्मन की असंयतता से लगती है; इस श्रसंयतता की भावना से झ्वचेतन 
मन का स्पन्दन (आडोलन ) होता है और इस स्पन्दन से कर्म-रज आत्मा से चिपकती है । 

भ्रप्रत्याख्यानी क्रिया एक मनोवैज्ञानिक प्रश्न है। आधुनिक विज्ञान की भाषा में इसका सम्बन्ध अवचेतन मन 
($फ79००॥5०४००$ ॥77॥0 ) से है। जीवात्मा हिंसा नहीं करने का तथा हिसात्मक अ्रधिकरणों के संग्रह-उपयोग नहीं 
करने का जब तक निईपचय---त्याग--प्रतिज्ञा नहीं करता, तब तक उसके अ्रवचेतन मन में एक भावना रूप लौ जलती रहती 
है। किसी काम को करना या न करना, यह चेतन मन का कार्य है। जब चेतन मन किसी काम के करने का विचार भी न 
कर रहा हो, अवचेतन मन में उस काम के करने की असंयतता की भावना सदा विद्यमान रहती है। इस आकांक्षा की लौ 
से अप्रत्याख्यानी क्रिया लगती रहती है | यह लौ अत्यागमयी जीवात्मा के अवचेतन मन में सदा एक मात्रा में और निरन्तर 
जलती रहती है। यह लौ सभी अत्यागमय जीवात्मा के एक समान होती है। अतः अप्रत्याख्यानी क्रिया सर्व अत्यायमय 
जीवों के समान रूप से लगती है। 

सर्वे जीवात्माओं की समानता (£पण५॥५9 ) का अप्रत्याख्यानी क्रिया जैन दर्शन में एक ज्वलन्त उदाहरण है। 


१६० ] झ्ाचायंश्री तुलसी प्रभिननन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


सर्व जीव समान हैं, यह जैन दर्शन का बुलन्द नारा है। कोई ऊँच, काई नीच, कोई छोटा, कोई बड़ा नहीं है। आत्मा 
आत्मा समान है। अप्रत्याख्यानी क्रिया सर्व अत्यागमय संसारी जीवों के समान रूप से लगती है। चाहे सेठ हो या चोर हो, 
धनी हो या गरीब हो, कृपण हो या दानी हो, ब्राह्मण हो या क्षत्रिय हो-“समाज के किसी पद ($/8(05 ) का हो, उसके 
अप्रत्याख्यानी क्रिया एक समान लगती है ।' जीव के छोटे-बड़े देह का इस गअप्रत्याख्यानी क्रिया पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता 
है । हाथी जैसे बृहद्‌ शरीरी, कुन्थु-चीटी-किटभक्षु जैसे क्षुद्र देही जीवों के भी अप्रत्याख्यानी क्रिया सम्मान ही लगती है।* 
मनुष्य, पशु, कीटाणु, फल, फूल, पत्र, किसलय आदि सर्व अत्यागमय जीवों के यह क्रिया समान भाव से लगती है। जैन 
दर्जन में मनुष्यात्मा, पश्वात्मा, किटाण्वात्मा या अन्य जीवात्मा, झ्रात्म तत्त्व की अपेक्षा समान मानी गयी है। इस समानता 
को अप्रत्याख्यानीं क्रिया की समानता समर्थन देती है । 


कायिकी आदि क्रिया-पञ/”चक 


जैन दार्शनिकों का कथन है कि हर हिसक (सावद्य ) कार्य से कर्म का बन्धन होता है; अतः उन्होंने हर हिंसक 
कार्य को सुक्ष्मता से विश्लेषणपूर्वक देखा और उसको समझा उन्होंने अपने निरीक्षण से पाया कि हिंसक कार्य की पाँच 
ग्रवस्थाएं होती हैं । 

१. काया से हिसा के लिए उद्यत होना--हिसा के लिए काया का भंचालन करना, 

२. हिसा के लिए शस्त्र का निर्माण, ग्रहण-उपयोग करना, 

३. हिंसा के परिणाम (भावना) का होना, 

४. जीव को दुःख---कष्ट पहुँचाना, 

५. जीव का प्राण-हनन करना । 

जब कोई मनुष्य किसी जीव के वध करने का विचार करता है तो वह शरीर से इस काम को करने के लिए 
उद्यत होता है, अस्त्र-शस्त्रादि वध के उपकरणों को सम्भालता है, निरीक्षण करता है, आवश्यकतानुसार धार तीक्षण 
करता है या सफाई श्रादि करता है; मन को हिंसा के विचारों से ओत-प्रोत करता है । इस सम्पूर्ण कार्य को जैन दर्शन में 
पाँच विभागों में बाँठा गया है और तदनुसार हिसक कार्य के लिए पाँच प्रकार की क्रिया बतलाई गई है और इन पाँचों 
क्रियाओं का एक दल (07007 ) 'पञ्चक' कहा गया है। प्रत्येक हिसा कार्य के लिए जीव को इस पञचक की तीन या 
चार या पाँचों क्रियाएं, हिसा की अभ्रवस्था के अनुसार लगती हैं। वे पाँच क्रियाएं इस प्रकार हैं--- १. कायिकी, २. श्राधि- 
करणिकी, ३. प्राद्ंषिकी, ४. पारितापनिकी, ५. प्राणातिपातिकी । 

ये पाँच क्रियाएं निश्चित श्रृंखला में बतलाई गई हैं । यदि तीन क्रियाएं लगती हैं तो प्रथम तीन लगती हैं; यदि 
चार लगती हैं, तो प्रथम चार लगती हैं । कोई तीन या कोई चार नहीं लगतीं । निश्चित क्रम के अनुसार ही लगती हैं । 
कम-से-कम तीन क्रियाएं ग्रवश्य लगती हैं । 

कायिकी--हिंसा के लिए राग-द्वेष युक्त काया के उद्यम के लिए जो क्रिया लगे, वह कायिकी क्रिया है। 

आधिकरणिकी--हिसा के उपकरणों के व्यवहार से जो क्रिया लगे, वह आधिकारणिकी क्रिया कहलाती है । 

प्राइंषिकौ--हिसा के परिणाम (भाव) होने से राग-द्वेष की वृद्धि के कारण जो क्रिया लंगती है, वह प्राद्देषिकी 
क्र्या है। 

पारितापनिकी--अ्रन्य जीव को दुःख, कष्ट पहुँचाने से जो क्रिया लगे, वह पारितापनिकी क्रिया है । 
अन्य जीव के प्राण-हनन करने से जो क्रिया लगे, वह प्राणातिपातिकी क्रिया है। 
यदि कोई किसी जीव की हिंसा करने की व्यवस्था करता है, तब तक प्रथम तीन क्रियाएं लगती हैं; व्यवस्था 
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उपरान्त जीव को जब दुःख --कष्ट पहुँचाता है, तब प्रथम चार क्रियाएं लगती हैं और जब उस जीव को मार डालता है, 
तब पाँचों क्रियाएं लगती हैं । 

कब कितनी क्रियाएं लगती हैं, इसको जेन-आगमों में अनेक हृदयग्राही उदाहरणों से समझाया गया है। उनमें 
से तीन उदाहरण वध के द्वारा व्यवह्त तीन प्रकार के अस्त्रों--जाल, अग्नि और तीर-धनुष को लेकर हैं । 

(क) वहेलिया, शिकारी, शिकार संकल्पी, मृगादि पश्चु मारने को, वध करने को उद्यम मनुष्य, चाहे उसको 
किसी नाम से पुकारे कच्छ में, द्रह में, नदी के किनारे पर, गहन वन में,गहन वन के एक प्रान्त में,पर्वत में,पर्वत के एक प्रान्त 
में, सामान्य वन में, किसी भी स्थान में जाकर--पशु-प्राणियों को देखकर उनको मारने के विचार से गड्ढा खोदे, जाल रचे 
तो अ्रवस्थाविशेष की अपेक्षा उसे दो, तीन, चार या पाँच क्रियाएं लगती हैं । 

१. वह पुरुष जब तक गड्डा खोदता है, जाल रचता है, लेकिन पश्ु को बाँधता नहीं है, मारता नहीं है, तब तक 
उसे प्रथम तीन क्रियाएं लगती हैं । 

२. जब तक पशु को पकड़ने को उद्यत है और उसको बाँध लेता है, लेकिन जान से मारता नहीं है, तब तक प्रथम 
चार क्रियाएं लगती हैं । 

३. जब उक्त शिकार के लिए उद्यत और बधक पुरुष पशु के प्राण-हनन करता है, तब उसे पाँचों क्रियाएं होती 
हैं और वह पाँचों क्रियाओं से स्पृष्ट है । 

(ख) उपरोक्त बहेलिया आदि नामांकित मनुष्य उपरोक्त या अन्य किसी स्थान में जाकर सूखी घास एकत्रित 
करके, उसमें ग्राग लगा कर मृगादि पशुओं को मारता है, तो उस मनुष्य के तीन, चार या पाँच क्रियाएं अवस्थाविशेष से 
लगती हैं । 

१. घास एकत्रित करने तक की प्रथम तीन क्रियाएं । 

२. तदुपरान्त अग्नि जलाने तक की चार क्रियाएं । 

३. आगी लगाने के बाद जलना आरम्भ होने से पाँच क्रियाएं लगने लगती हैं । 

(ग) उपरोक्त मृगादि शिकार को उद्यत पुरुष तीर-धनुष से सज्जित हो उपरोक्त या अन्य किसी स्थान में 
जाकर मृगादि पशुओं को मारने के लिए बाण छोड़ता है, तो उस पुरुष को अ्रवस्थाविशेष से तीन, चार या पाँच क्रियाएं 
लगती हैं । 

१. बाण धनुष से छोड़ने पर धनुष से निकल कर मृगादि पशुओं को बींधता नहीं, तब तक तीन क्रियाएं । 

२. वाण जब से पशुओं को बींधता है, किन्तु उनके प्राण-हनन नहीं होते, तब तक चार क्रियाएं । 

३. निक्षिप्त तीर पशु को बेंघकर उसके प्राण विनष्ट कर देता है, तब पाँच क्रियाएं लगती हैं ।'* 

भारतीय दण्ड-विधान के भ्रनुसार यदि कोई मनुष्य अन्य किसी मनुप्य को गुरुतर रूप से आहत करे और वह 
आहत व्यक्ति एक मास के अन्दर मर जाये तो आघातक व्यक्ति को हत्या का दायी माना जाता है। जैन मनीपियों का 
इसमें मतभेद है । वे कहते हैं कि मरने वाला आहत होने के बाद छः मास के अन्दर मर जाये तो आधातक को पाँचों क्रियाएं 
लगती हैं, वह हत्या का अपराधी है; लेकिन यदि आहत व्यवित छः मास के बाद मरे तो आघातक प्राणातिपात का दोषी 
नहीं है और उसको चार क्रियाएं ही लगती हैं ।* 


आरम्भिकी श्रादि क्रिया-पञ>»चक 


आरम्भिकी, पारियग्राहिकी, माया प्रत्यया, अप्रत्याख्यानी और मिथ्या दर्शन प्रत्यय---इन पाँच क्रियाओं का भी 
एक दल (07000 ) है। ये जीव के सामान्य जीवन से सम्बन्धित हैं। प्रत्येक जीव के चाहे वह मनुष्य हो, पशु हो, दानव 
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हो, पक्षी हो, प्राणी हो, भूत हो या सत्त्व हो---जीवन की दिन-प्रतिदिन की घटनाओं से, कार्य-कलापों से इन क्रियाओं का 
सम्बन्ध है। जीवन की सामानन्‍्य-से-सामान्य, विशेष-से-विशेष सभी घटनाओं से इनका सम्बन्ध है। ये क्रियाएं जीव की 
प्रतिक्षण की भावनाओं,अवस्थाओं,घटनाओं से लगती हैं। ये क्रियाएं किसी विशिष्ट स्थिर-शूृंखला (75९० ०7067) में नहीं 
हैं। जीव की अवस्था, घटना की परिस्थिति के अनुसार कभी एक, कभी दो, कभी तीन, कभी चार, कभी पाँच और किसी 
जीव विशिष्ट को बिल्कुल नहीं लगती हैं। स्थिर-शुंखला नहीं होते हुए भी विश्वंंखला (05०7067) नहीं है। 
परस्पर में एक कड़ी हैं। जहाँ आरम्भिकी लगती है, वहाँ माया प्रत्यया निश्चय लगती है। बाकी तीन लग भी सकती हैं, 
नहीं भी लग सकती हैं | जहाँ पारिग्राहिकी लगती है, वहाँ आरम्भिकी और माया प्रत्यया निश्चय लगती है, बाकी दोनों 
की भजना (०9॥079) ) है। जहाँ माया प्रत्यया लगती है, वहाँ आरम्भिकी, पारिग्राहिकी और माया प्रत्यया निश्चय 
लगती है और अवशज्ेष की भजना है। जहाँ मिथ्यादर्शन प्रत्यया लगती है, वहाँ बाकी चार अवश्य लगती हैं ।' 

इस पंचक की अपेक्षा सब मनुष्य समान क्रिया वाले नहीं होते, किन्तु हिसक-अहिसक, संयमी-असंयमी, 
सम्यग्दृष्टि, मिथ्या दृष्टि की अपेक्षा-भेद होते हैं।' सम्यग्दृष्टि, अहिसक, वीतराग (राग-द्वेष से सर्वथा रहित) संयमी 
मनुष्य को इस पंचक की कोई क्रिया नहीं लगती है। 

जो मनुष्य सम्यग्दृष्टि अ्रप्रमादी है, किन्तु सराग (मोह सहित) संयमी है, उसको केवल माया प्रत्यया क्रिया 
लगती है । जो मनुष्य सम्यगृदृष्टि, सराग (मोह सहित ) संयमी, लेकिन अहिसकतवृत्ति में यदा-कदा प्रमादी है, उसे श्रारम्भिकी 
और माया प्रत्यया यह दो क्रियाएं लगती हैं। जो मनुष्य सम्यगृदृष्टि है, पर आंशिक संयत, आंशिक-अ्रसंयत (संयता- 
संयत) है, उसके प्रथम तीन क्रियाएं अवश्य लगती हैं। जो मनुष्य मिथ्यादृष्टि है या सम्यग्मिथ्यादृष्टि है उसको पाँचों 
क्रियाएं लगती हैं । 

इस क्रिया पंचक के श्रगणणित उदाहरण हो सकते हैं। इस लेख में मनुष्य के व्यापारिक जीवन सम्बन्धी तीन 
उदाहरण भगवती सूत्र से उद्धृत किये जाते हैं-- 

१. किसी व्यापारी का माल गोदाम से चोर चोरी कर के ले गये और और व्यापारी ने उसके लिए थाने में 
फरियाद की, स्वयं भी खोज करने लगे; खोज जारी रखने के समय उस व्यापारी के या तो प्रथम चार क्रियाएं तीब्रता 
से लगें और यदि व्यापारी मिथ्यादृष्टि हो, तो पांचों लगें। 

यदि संयोग से चोरी हुआ माल वापस मिल जाये, तो क्रियाएं हृस्वता से लगती हैं । 

यदि संयोगवश चोरी हुआ माल सर्व प्रयत्न के बावजूद न मिले और व्यापारी आशारहित होकर-खोज खबर 
बंद कर दे, तो क्रियाओं का लगना बन्द नहीं होता, किन्तु उनमें हस्वता आ जाती है ।* 

२. विक्रेता व्यापारी क्रेता व्यापारी को माल भविष्य में देने के (07९9०7१ 0०॥४७॥५) हिसाब से बेचता है 
और बयाने (80४७॥0०6 ) के रूप में लेता है तो-- 

(क) माल जब तक विक्रेता के स्थान से क्रेता के जिम्मे न चला जाये, तब तक---१. विक्रेता को चार या पाँच 
क्रियाएं लगती हैं और २. क्रेता को भी चार या पाँच क्रियाएं लगती हैं, पर विक्रेता की अपेक्षा हस्व। 

(ख) विक्रेता व्यापारी क्रेता को यथासमय माल डिलीवरी दे दें,तब---१. क्रेता को चार या पांच क्रियाएं लगती 

हैं और २. विक्रेता को भी चार या पांच क्रियाएं लगती हैं, पर क्रेता की अपेक्षा हृस्व। यहां क्रिया लगना आ्रापेक्षिक है 
और माल की अपेक्षा से है।* 

३. विक्रेता व्यापारी ने माल उधार बेचा और माल यथासमय डिलीवरी दे दिया, पर माल का मोल (धन) 
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न मिले तब तक १. विक्रेता व्यापारी को (धन न मिलने पर भी) धन की अपेक्षा क्रिया लगती है, किन्तु हृस्व भाव से । 
२. क्रेता जब तक मोल नहीं देता है, तब तक क्रेता को मोटी क्रिया लगती है। 

क्रेता व्यापारी ने माल खरीद कर, माल डिलीवरी लेकर यथा समय माल मोल विक्रेता को दे दिया, किन्तु फिर 
भी क्रेता को मोल के धन की अपेक्षा क्रिया लगती है। पर हस्व भाव से । विक्रेता को धन की प्राप्ति के बाद धन की अपेक्षा 
मोटी क्रिया लगती है ।* 








२ भगवती सूत्र, ५६५ के बाद से । 


माषा : एक तात्त्विक विवेचन 


मुनिश्री सुमेरमलजो (लाइन) 


अपनी भावना को प्रकट करने का स्पष्ट साधन है--भाषा । भाषा वह फसल है, जो एकमात्र आत्मा रूपी 
क्षेत्र में ही पैदा होती है। जैसी आत्मा होगी, वैसी ही भाषा की फसल नैयार होगी। भाषा का इतिहास उतना ही 
प्राचीन है, जितना कि जीव-विज्ञान का। जैन आरगम तो जीव की भाँति भाषा को भी अ्नादिकालीन मानता है। इनके 
प्रकार में ग्रन्तर ग्रवश्य पड़ा है और पड़ता रहेगा । भाषा आखिर अपने-अपने युग के निर्धारित संकेत ही तो है, जो सम- 
यान्‍्तर से तथा क्षेत्रान्तर से बदलते रहते हैं। फिर भी भाषा के उन संकेतात्मक शब्दों का अर्थ अपने-अपने समय में निर्णया- 
त्मक रहता है। यदि ऐसा न हो, तो भावों की अभिव्यक्ति भाषा के द्वारा हो ही नहीं सकती और आगमों में कहा है भाषा 
निर्णयात्मक बोध कराने वाली है।' 
हूँ एक आत्मा की विश्येष प्रक्रिया का फल है। आत्मा जव बोलने की ओर प्रवृत्त होती है, तब कहीं भाषा की 
उत्पत्ति होती है। भाषा सजीव है या निर्जीव ? रूपी है या अरूपी ? उसके फेलाव की क्या प्रक्रिया है ? आदि अनेक 
विषयों का विश्वद विवेचन गआ्रागमों में मिलता है । 


भाषा का स्वरूप 


प्रशत--भगवन्‌ ! भाषा आत्मा है ? या आत्मा से पृथक्‌ कोई दूसरा तत्त्व है ? 

उत्तर--गौतम ! भाषा आत्ता नहीं है, आत्मा से अन्य पदार्थ है। 

प्रबन--भगवन्‌ ! भाषा रूपी पदार्थ है, या अरूपी पदार्थ ? 

उत्तर--गौतम ! भाषा रूपी पदार्थ है, अरूपी नहीं है। भाषा हमें सुनाई देती है। यदि अरूपी होती तो सुनाई 
कैसे देती ? आवाज रूपी पदार्थ की ही होती है । 

प्रशन--भगवन्‌ ! भाषा सचित्त है या अचित्त तथा सजीव है अ्रथवा निर्जीव ? 

उत्तर--गौतम ! भाषा अचित्त है, निर्जीव है। भाषा आत्मा से पृथक्‌ पुद्गल वर्गणा मात्र है। 

प्रन्‍न--भगवन्‌ ! भाषा जीवों के होती है, अथवा अ्जीवों के ? 

उत्तर--गौतम ? भाषा जीवों के होती है, अजीवों के नहीं होती । यद्यपि भाषा स्वयं अजीव है, किन्तु भाषा के 
रूप में उसकी संकलना जीवों के पुरुषार्थ से ही होती है। जीवों के पुरुषार्थ से पहले भाषा नाम का कोई तत्त्व नहीं था। 
केवल तदुयोग पुद्गल के रूप में समूचे लोक में बिखरे रहते हैं। ज्यों ही जीवों का पुरुषार्थे हुआ, वे पुद्गल भाषा के रूप में 
संगठित हो जाते हैं । शब्द तो अजीव के भी होता है। दो स्थूल पुद्गल स्कन्ध, जब एक दूसरे से टकराते हैं, तब शब्द होता 
है। किन्तु भाषा नहीं, भाषा केवल वह ही कही जाती है, जो तालू, ओष्ठ आदि आठ स्थानों में से किसी भी स्थान से 
निकली हुई हो और भाषा पर्याप्ति के द्वारा गृहीत भाषा वर्गणा के पुद्गल हों। ये स्थान तथा भाषा पर्याप्ति जीव के 
ही होती है, अजीव के नहीं । 

प्रशन--भगवन्‌ ! बोलने से पहले भांषा कही जाती है, अथवा बोलते हुए को भाषा कही जाती है ? या फिर 





१ गोयमा ! सण्णामीति श्रोहारिणी भाषा--पअ्रभिषान राजेन्द्र कोश 
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बोलने के वाद में भाषा कही जाती है। 

उत्तर--गौतम ! बोलने से पूर्व भाषा नहीं कही जाती । बोलने के बाद में भी वह भाषा नहीं कहलाती । केवल 
बोलते समय में ही भाषा कहलाती है। उत्पन्न होने से पहले तो वे केवल असंगृहीत पुद्गल मात्र हैं। जब तक भाषा के 
योग्य पुद्गल एक स्थान पर व्यवस्थित रूप से भाषा पर्याप्ति के द्वारा संगृहीत नहीं हो जाते, तब तक वे केवल पुद्गल ही 
कहलाते हैं । इससे अधिक उन पुदूगलों को हम कुछ कहें तो द्रव्य भाषा कह सकते हैं। किन्तु फलितार्थ में वे पुद्गल ही हैं। 
उन्हें भाषा नहीं कहा जा सकता । 

बोलने के बाद भी हम उन्हें भाषा नहीं कह सकते । जिन पुद्गलों को भाषा पर्याप्ति द्वारा ग्रहण करके आत्मा 
विसर्जन कर देती है, वे पुदगल कुछ समय पय॑नन्‍त उसी भाषा के रूप में वायुमंडल में मंडराते रहते हैं। फिर भी हम उन्हें 
भाषा नहीं कह सकते। भाषा तो केवल वतंमान में ही है। जिस समय में व्यक्ति बोलता है, उसी समय में उसे भाषा कहा 
जाता है, यह नैश्वियिक कथन है । व्यवहार में बोलने के बाद कुछ समय तक हमें जो सुनाई देता है, उसे हम भाषा ही 
कहेंगे।' 

भाषा वर्गणा के पुदुगलों का ग्रहण शरीर योग से होता है तथा विसर्जन वचन योग से होता है। पाँच शरीर में 
से केवल तीन शरीर से ही ग्रहण होता है! ग्रहण करने में भाषा पर्याप्ति की अनिवारयता मानी गई है, और पर्याप्तियाँ, 
आऔदारिक, वेक्रयिक तथा आहारक शरीर में ही सक्रिय बनती हैं । कार्मण तथा तेजस शरीर में पर्याप्तियाँ नहीं होतीं, 
अतः तीन शरीर से ही भाषा वर्गणा के पुद्गल ग्रहण किये जाते हैं।* 


ग्रहण करने की प्रक्रिया 


भाषा पर्याप्ति के द्वारा आत्मा भाषा वर्गंणा के पुद्गल ग्रहण करती है। भाषा वर्गणा के उन्हीं पुदूगलों को भाषा 
पर्याप्ति ग्रहण करती है, जो वर्तमान में स्थिर है। अस्थिर पुद्गलों का ग्रहण नहीं होता ।* 

पुद्गलों के स्वरूप का निर्णय द्रव्य, क्षेत्र काल तथा भाव से किया जाता है । द्रव्य से जिन पुद्गल स्कन्धों को ग्रहण 
किया जाता है । वे एक प्रदेशीय यावत्‌ संख्य तथा ग्रसंख्य प्रदेशीय पुद्गल स्कन्ध नहीं होते, वे तो अनन्त प्रदेशीय पुदूगल 
स्कन्ध ही होते हैं। दो-तीन प्रदेशीय स्कन्ध तो क्या, असंख्य प्रदेशीय स्कन्ध को भी आत्मा ग्रहण नहीं कर सकती ग्रात्मा 
के काम भश्राने वाले केवल अनन्त प्रदेशीय स्कन्ध ही हैं ।* 

क्षेत्र से एक प्रदेश में रहने वाले, दो प्रदेश में रहने वाले तथा संख्यात प्रदेश में रहने वाले भाषा वर्गणा के पुद्गलों 
को आत्मा ग्रहण नहीं करती। आत्मा से गृहीत होने वाले पुदूगल असंख्य प्रदेशाकाश में रहने वाले होते हैं ।* 

काल से एक समय की स्थिति वाले, दो समय की स्थिति वाले यावत्‌ असंख्य समय की स्थिति वाले पुद्गलों को 
भाषा के रूप में आत्मा अ्रहण करती है।' भाषा के पुदूगल कुछ एक समय के स्थिति वाले होते हैं, एक समय के बाद वे 





१ भगवती सूत्र, शतक १३ 
२ अ्रभिधान राजेन्द्र कोश 
३ गोयमा ! ठियाईं गिण्हतिणो श्रद्टियाईं गिण्हति। 
--प्रज्ञापना सूत्र, पद ११ 
४ श्रणंतपदेसियाईं गेण्हति, नो श्रसंखिज्जपदेसियाईं गिण्हइ । 
--पअ्रज्ञापना सूत्र, पद ११ 
भ्‌ अ्रसंखेज्जपएसोगाढाईं गेण्हति । 
“वही, पद ११ 
६ ग्रोयमा ! एगसमय ठितीयाई पि गेण्हति, दुसमय ठितीयाईं पि गेण्हति जाव श्रसंखेज्ज समय ठितियाईं पि गेण्हति । 
--अज्ञापना सूत्र, पद ११ 
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भाषा के रूप में काम नहीं आते । एक समय की स्थिति वाले पुद्गल भाषा की आदि परिणति में काम आते हैं | कुछ पुद्‌- 
गल ऐसे हैं, जो असंख्य समय तक भाषा के रूप में अपरिवर्तनीय स्वरूप में रह जाते हैं । 

भाव से आत्मा वर्णवान्‌, गन्धवान्‌, रसवान्‌ तथा स्पर्शवान्‌ पुदुगलों को ग्रहण करता है। 

वर्ण में ग्रहण द्रव्य की अपेक्षा से एक वर्ण वाले यावत्‌ पाँचों वर्ण वाले पुदुगलों को तथा सर्व ग्रहण की अपेक्षा 
नियमतः पाँचों वर्ण वाले पुद्गलों को आत्मा ग्रहण करता है। इसी प्रकार गन्ध और रस को जानना चाहिए। 

स्पश में ग्रहण द्रव्य की अपेक्षा से भी एक स्पर्श वाले पुदूगलों को आत्मा ग्रहण नहीं करता। गृहीत होने वाले 
पुदुगलों में कम-से-कम दो स्पर्श तथा अधिक-से-अधिक चार स्पर्श पाते हैं। उनके नाम हैं--शीतस्पशे, उष्णस्पर्श, स्निग्ध- 
स्पर्श तथा रूक्षस्पर्श । पाँच, छः यावत्‌ आठ स्पर्श वाले पुद्गलों का भाषा के रूप में ग्रहण नहीं होता । भाषा वर्गणा के 
पुदग ल-समूह नियमत: चतुस्पर्शी हैं।'* 

गृहीत होने वाले पुद्गल आत्मा से स्पृष्ट होते हैं, अस्पृष्ट नहीं। अस्पृष्ट पुदूगलों को आत्मा ग्रहण नहीं कर 
सकता | स्पृष्ट पुदूगल भी आत्म-प्रदेश के आकाश में अ्रवस्थित हो, तभी उन्हें आत्मा ग्रहण कर सकता है। जिन आकाश 
प्रदेशों में आत्म-प्रदेश अवस्थित हैं, उन्हीं आकाश प्रदेशों में पुदगल अ्रवस्थित हो तो आत्मा उन्हें ग्रहण करता है। एक 
क्षेत्रावग्राही हने पर भी वे अनन्तरबर्ती (व्यवधानरहित) क्षेत्रावग्राही होने चाहिए। परम्परवर्ती (व्यवधान सहित) 
क्षेत्रावग्राही पुदगल आत्मा के ग्रहण का विषय नहीं बन सकते । 

अनन्तरवर्ती पुद्गल सक्ष्म भी होते हैं, तथा बादर भी होते हैं । यहाँ सूक्ष्म का अर्थ परिमाण में कम प्रदेशों वाला 
स्क्रस्ध करना चाहिए। कम परिमाण वाले पुदुगलों को भी आत्मा ग्रहण करता है और तीक् प्रयत्न के द्वारा अधिक 
प्रमाण वाले पुदूगलों को भी एक साथ ग्रहण कर लेता है। चतु:स्पर्शी होने के कारण वे चर्म-चक्षुओं से तो दीखते नहीं । 
जो पुद्गल-समूह अनन्त प्रदेशीय होते हुए भी कम मात्रा में हैं, उन्हें सूक्ष्म कहा गया है और जो अ्रधिक मात्रा में हैं, उन्हें 
बादर कहा गया है। दोनों को आत्मा ग्रहण करता है । दोनों प्रकार के पुद्गल स्कन्धों का ऊध्व, मध्य तथा नीचे से ग्रहण 
होता है; अतः नियमतः छहों दिशाओं से भाषा वर्गणा के पुद्गल-स्कन्धों का ग्रहण किया जाता है। 

छहों दिशाओं से पुद्गल स्कन्धों का ग्रहण आदि में भी होता है, मध्य में भी होता है और अन्त में भी होता है। 
अन्तर मुहूर्त पर्यन्त भाषा के पुद्गल ग्रहण किये जा सकते हैं। उस अन्तर मुहूर्त के आदि में भाषा वर्गणा के पुद्गलों का 
ग्रहण होता है तथा मध्य और अन्त में भी उसी प्रकार ग्रहण होता रहता है।* 

गृहीत होने वाले पुदूगल अपने निर्धारित विषय के ही होते हैं, अन्य विषय के नहीं। जैसे सत्य बोलने वाला 
व्यक्ति जब बोलने के लिए पुद्गल ग्रहण करता है, तो सत्य विषयक पुदुगल ही गृहीत होंगे, असत्य के नहीं । इसी प्रकार 
मृदु और ककेश, स्त्री लिग, पुंल्लिग, नपुंसक लिंग, एकवचन, द्विवचन, बहुवचन आदि अनेक विषय हैं । जिस विषय में तथा 
जिस रूप में व्यक्ति बोलना चाहता है, तदनुरूप ही पुद्गल गृहीत होते हैं। वे भी अनुक्रम से, व्यतिक्रम से नहीं । 

भाषा वर्गणा का ग्रहण निरन्तर भी होता है और सान्तर भी । व्यवधान पड़ता है तो कम-से-कम एक समय 
का और अधिक-से-अधिक असंख्य समय का । यहाँ जो एक समय का व्यवधान लिया गया है, वह बोलते समय का सम- 
भना चाहिये । जैसे---पहले समय में भाषा के पुद्गल ग्रहण किये, दूसरे समय में उनका विसर्जन किया। नये पुद्गलों का 
ग्रहण दूसरे समय न कर तीसरे समय में यदि करता है, तो एक समय का व्यवधान पड़ जाता है और निरन्तर ग्रहण करते 
समय दूसरे क्षण में भी पुद्गल लेते रहते हैं। जिस समय में विसर्जन होता है, उस समय में भी ग्रहण होता रहता है।* 





१ प्रज्ञापना सूत्र, पद ११ 
२ वही, पद ११५ 
३ वही, पद ११ 


अध्याय ] भाँवा : एक तास्विक विवेचन [ १६७ 


विसजंन प्रक्रिया 


भाषा के पुद्गल गृहीत होते हैं। भाषा के रूप में उनका परिणमन होता है, फिर उनका विसजंन होता है । वस्तुत: 
विसर्जन के समय में ही भाषा है और तो उसकी प्रारम्भिक परिणतियाँ हैं।' जब उसका विसर्जन होता है, तभी वह जनो- 
पयोगिनी बनती है | ग्रहण की भाँति विसर्जन निरन्तर नहीं होता, सान्तर ही होता है। एक पुदुगल-स्कन्ध के विसर्जन के बाद 
दूसरे पुद्गल-स्कन्ध के विसर्जन में व्यवधान केवल ग्रहण किये जाने वाले पुदुगलों का है । जो पुदूगल वर्तमान क्षण में गृहीत 
होते हैं, उनका विसर्जन उसी क्षग में नहीं होता, उत्त रवर्ती क्षण में होता है। श्रत विसर्जन प्रारंभ होने के वाद समय की अपेक्षा 
से निरन्तर होता है, पुद्गलों की अपेक्षा से सान्‍्तर होता है। पुदुगलों का ग्रहण और विसर्जन पहले और अन्तिम समय 
को छोड़ कर बीच के सभी क्षणों में साथ-साथ होता है । पहले समय में केवल पुद्गलों का ग्रहण होता है, क्योंकि विसजेन 
तो ग्रहण किए बिना हो नहीं सकता और अन्तिम में केवल विसर्जन ही होता है। बोलने की इच्छा वन्द होते ही, प्रद्गलों 
का ग्रहण बन्द हो जाता है। उस समय में केवल गृहीत पुदूगलों का विसर्जन ही होता है। समय की अपेक्षा से निरन्तर 
विसजंन होते हुए भी उन गृहीत पुदुगलों की अपेक्षा से व्यवधान सहित विसर्जन होता है। विसर्जन का क्रम गृहोत पुद- 
गलों के झनुरूप ही होगा । यदि सत्य भाषा के पुद्गलों को ग्रहण किया है तो उसका विसर्जन भी सत्य भाषा के रूप में 
होगा । इसी प्रकार जिस विषय में पुद्गलों का ग्रहण होगा, उसी विषय में उसका विसर्जन होगा । पुद्गल स्कन्ध की मात्रा 
भी गृहीत पुदुगलों के अनुरूप ही रहेगी । 

विसर्जित होने वाले पुदगल भिन्‍न होकर विसजित होते हैं, और अभिन्‍न भी । भाषा वर्गणा के कुछ पुद्गल ऐसे 
हते हैं जो भेद (टुकड़े) होकर बाहर निकलते हैं और कुछ पुदंगल ऐसे भी होते हैं, जो बाहर निकलने के अन्तिम क्षण 
तक भेद प्राप्त नहीं होते । वाहर निकल जाने के बाद ही उनका भेद होता है ।* 


विस्तार की प्रक्रिया 


वचन योग के द्वारा भाषा ज्यों ही बाहर निकलती है, उसी क्षण उसका फैलाव प्रारम्भ हो जाता है। सब 
पुद्गलों का विस्तार एक-सा नहीं होता है। जो पुदूगल वक्‍ता के तीक्र प्रयत्न द्वारा भेद प्राप्त होकर निकलते हैं, उनक्ता 
विस्तार लोकान्त तक होता है और जो वक्ता के मन्द प्रयत्न के कारण भेद बिना पाये ही निकल जाते हैं, वे असंख्य प्रदे- 
शात्मक क्षेत्र दूर जाकर भेद प्राप्त होते हैं और संख्यात योजन दूर जाकर विध्वंस हो जाते हैं। वे लोकाज्त तक नहीं पहुँच 
सकते।* 

भाषा वर्गणा के पुदृगलों को समूचे लोक में फेलाव करने में चार समय लगते हैं। उनके विस्तार की भी एक प्रक्रिया 
है और वह केवलीसमुद्घात के पहले चार समय की प्रक्रिया के अनुरूप ही प्रक्रिया है। पहले समय में भाषा के पुद्गलों 
का चतुर्दश रज्ज्वात्मक एक दण्ड बनता है, जो ऊर्ध्व और अ्रधो दिशि में लोकान्त का स्पर्श करता है। दूसरे समय में वे 
पुद्गल कपाट के झ्ाकार के हो जाते हैं । कपाट के द्वारा वे पुद्गल पूर्व, पदिचम या उत्तर, दक्षिण वक्ता के सम्मुख तथा 
पीठवर्ती दो दिश्लाञ्नों से लोकान्त का स्पर्श कर लेते हैं। तीसरे समय में वे एद्गल मथनी के झाकार के बन जाते है। 
इससे अवशिष्ट दो दिशाओं के लोकान्त का स्पर्श कर लेते हैं । चौथे समय में वे लोकव्यापी वन जाते हैं। चार दिज्ञाथ्रों के 
अलावा लोकान्त के कोण आदि में भी फैल जाते है । इस प्रकार चार समय में भाषा वर्गणा के पुदूगल समूचे लोक में फल 
१ निसगंसमय वर्तिन्येव भाषा। 

--प्रभिधान राजेन्द्र कोश 

२ प्रज्ञापना सूत्र, पद ११ 
३ वही, पद ११ 


१६८ ] श्राचायं भरी तुलसी भ्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 
जाते हैं ।* 

कुछ आचायों का मत है, तीन समय में ही ये पुदूगल लोक व्यापी बन जाते हैं। पहले समय में छहों दिशाओं में 
अनुश्रेगिगत लोकान्त तक पुदुगल फंल जाते हैं, दूसरे समय में मन्थान करके विदिशाओरों में फेल जाते हैं तथा तीसरे समय 
में बचे-खुचे ग्रान्तरों को पूर देते हैं, ऐसा वे मानते है ।* 

कुछ आचार्य पाँच समय की मान्यता भी रखते हैं। वे कहते है--वक्‍ता किसी विदिगा में बैठा है। वहाँ से एक 
समय तो उन पुद्गलों को विदिशा से दिशा में आने में लग जाता है, दूसरे समय में लोक के मध्य में प्रवेश करता है। शेष 
तीन समय में विस्तार की प्रक्रिया ऊपर बताई गई प्रक्रिया के समान ही समझ लेनी चाहिए।* 

तीन प्ररूपणा में हमें तीन-चार तथा पाँच समय का उल्लेख मिलता है। समय की गणना अतीन्‍्द्रिय-ज्ञानियों के 
द्वारा ही गम्य है। चर्म चक्षुओं के लिए तो यह केवल कल्पना का विषय रह जाता है। जहाँ एक पलक फेरने में असंख्य 
समय बीत जाते हैं, वहाँ तीन-चार तथा पाँच समय का माप हो ही कैसे सकता है ? आज जो वैज्ञानिकों ने शब्द की गति 


का अंकन किया है, वह स्थूल है। जन दृष्टिकोण से भाषा के पुद्गल सेकिण्ड के असंख्यातवें हिस्से जितने समय में समूचे 
लोक में फंल जाते हैं । 








१ केवली समुद्धातक्रमेण चतुर्भि: समये: सर्वोष्षि लोको भाषा <द्रव्येरापृर्यंत इति। दण्ड प्रथमे समये कपाटमथ चोत्तर 
तथा समये, मन्‍्यानमथ तृतीये लोकव्यापी चतुर्थे च । 

“अ्रभिधान राजेन्द्र कोश 

२ पढम समयेज्चिय जश्मो मुक्‍्कराईं जंति छुदिसि ताइं। दितिय समयम्मितेज्चिय, छद॒ण्डा होंति धम्मंथा ॥ 

मंथ॑ तरेंहि तइए, समए पुन्‍्नहि पुरिश्रो लोगो । 

--श्रभिधान राजेन्द्र कोश 

३ दिसि विद्ठ यस्त पढ़मो5तिगमे ते चेत्र सेसयथा तिन्नि । विदिसि ट्वियस्स समया पंचातिगमम्म्ति ज॑ं दोणि॥ 
--अभिवान राजेन्द्र कोश 


वरतंमान युग में तेरापंथ का महत्त्व 
डा० राधाविनोद पाल 


तेरापंथ के महत्त्व को समभने के लिए इस तथ्य को समझना आवश्यक है कि वर्तमान विश्व की स्थिति विवेक 
पर आधारित “श्रद्धा-युग' अथवा वास्तविक श्रद्धा पर आधारित “विवेक-युग' की पुनःस्थापना ज्ञीघ्र से जी त्र चाहती है । 

समस्याएं समय-समय पर उत्पन्न होती रहती हैं और विभिन्‍न समयों में उनको अपने विशिष्ट पहलुझ्रों के कारण 
विशेष महत्त्व मिल जाता है। मानव-समाज के सम्मुख उपस्थित एक युग के कतिपय बड़े प्रदनों का घटनाओं के परिवर्तन 
के कारण आज हमारे युग में अ्रपेक्षाकृत भ्रल्प महत्त्व रह गया है। जबकि कुछ प्रश्नों ने हाल के वर्षों में नया और कहीं 
अधिक महत्त्व प्राप्त कर लिया है। किन्तु विज्ञान ने मानव-जाति के हाथों में वर्तमान युग में जो विनागकारी अस्त्र सौप 
दिये हैं, उनके कारण उत्पन्न समस्या से अधिक गम्भीर समस्या और कोई नहीं है। विनाश की इन सम्भावनाओं को देखते 
हुए, अहिसा का सिद्धान्त जिस पर तेरापंथ-सम्प्रदाय के पूज्य संस्थापक द्वारा अधिक वल दिया गया था, एक ऐसा सिद्धान्त 
माना जा सकता है, जो सभी सदाशयी व्यक्तियों को झ्ञी प्र ही झ्राकषित कर सकता है । 

इस सत्य को कदाचित्‌ ही अस्वीकार किया जा सकता है कि इस युग में मानव समाज की रक्षा उसी दिशा में 
हो सकती है जवकि ग्राधुनिक मानव समुदाय विचार और व्यवहार में अहिसा के सिद्धान्त का सच्चाई से अनुसरण करना 
आरम्भ कर दे। 

वर्तमान सामाजिक एवं राजनेतिक प्रणालियों में संशोधन की अत्यन्त श्रावश्यकता है और इसके लिए कुछ वास्त- 
विक आन्तरिक रचना करनी होगी, जिससे श्रेष्ठ सामाजिक जीवन अस्तित्व में आ सके और जो वर्तमान दुनिया 
को एक इकाई मान कर उसकी आवश्यकताों की पूति कर सके । यह संगोधन केवल समभोते का रूप न होकर वर्तमान 
स्थिति से उत्पन्न समस्याओं का वास्तविक समाधान होना चाहिए। किन्तु मनुष्य की शोब-शक्ति आज सर्वत्र ही भूल- 
भुलया में भटक रही है । इसका कारण यही है कि हम अपनी सीमित दृष्टियों को ही भ्रन्तिम मान बंठे हैं। हम केवल अपने 
दृष्टिकोण की मर्यादाओं को ही अस्वीकार करने का प्रयत्न नहीं करते, अपितु हम अपने ज्ञान की अपर्याप्त भावना और 
क्षुधा पर भी पर्दा डालने और उसे छिपाने का प्रयत्न करते हैं। उसके फलस्वरूप जो असहिष्णुता उत्पन्न होती है, वह 
शान्ति के लिए ग्रावरयक पारस्परिक सहमति के मार्ग में सबसे बड़ी बाधा सिद्ध हो रही है। आज की दुनिया इतनी अ्स- 
हिष्णु हो गई है कि निष्पक्ष आलोचना को भी सहन नहीं कर सकती । कोई भी ऐसा देश राज्य अथवा नेता नहीं है जो 
अपने दोषों की चर्चा सुनने को तैयार हो। यही कारण है कि तेरावथ के सिद्धान्तों में सहिप्णुता पर इतना बल दिया 
गया है। 

निस्सन्देह श्राज मनुष्य को अपने नेतिक और भावनात्मक साधनों से ऊपर उठ कर संगठित होने को कहा जा रहा 
है । हम जिस सभ्यता के विकास की जिस कसौटी को खोज रहे हैं और मनुष्य बाह्य प्रकृति की उत्तरोत्तर विस्तृत और 
प्रभावशाली विजयों में जिसे पाने में अ्रसफल रहा है, वह इस बात में निहित है कि हम घवित के रूपान्तर पर अधिकार्धिक 
जोर दे और उसका कार्य-क्षेत्र वाहरी क्षेत्र से हटाकर ऐसे क्षेत्र मं ले जाएं, जहाँ चुनौतियों का सफल समाधान वाहरी 
बाधाओं अथवा बाहरी छत्रु पर विजय प्राप्त करने के रूप में नहीं होता, अपितु आरान्तरिक आत्म-निर्माण और आझ्ात्म- 
निर्णय के रूप में होता है । ह ह ह 

इस समय जबकि विद्व में सर्वेत्र हर कोई मानव-शक्ति के अत्यधिक विस्तार पर स्तंभित है, तव मानव-ज्ञान 


२०० ] श्राचार्यश्री तुलसी भ्रभिनन्‍्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


की सीमितता के विषय में हमारा अज्ञान समस्त दुनिया के समक्ष एक महान्‌ खतरा उपस्थित करता है और विघटनकारी 
रोग सिद्ध हो रहा है । कम-से-कम हम भारतीय संस्क्ृति के उत्तराधिकारी तो इस खतरे से अपने को बचा सकते हैं । 

हम अपने ज्ञान की सीमितता को जो अस्वीकार करते हैं, उसका कारण कुछ अंश तक तो हमारे 'अज्ञान का 
अज्ञान' है, किन्तु अपने सत्य के लिए सम्पूर्णता के हमारे दावे हमारे अज्ञान का अज्ञान' नहीं होते । अवश्य हम कभी-कभी 
सत्य के अपने ज्ञान के आंशिक और मन-गठित स्वरूप पर पर्दा डालने के सचेतन अथवा ग्रर्ध चेतन प्रयास के रूप में ऐसा 
दावा करते हैं । 

सत्य और असत्य के बीच की सरल भेद-रेखा इस भयंकर और करुणाजनक भ्रम का सुविधाजनक शस्त्र है कि 
हमारे सत्य जो कुछ भी विरुद्ध है, वह असत्य है और उस असत्य का नाश करने के लिए हमें हर प्रकार के दमनकारी साधन 
का उपयोग करना चाहिए। यह भेद-रेखा इस बात को स्वीकार नहीं करती कि शुद्धतम सत्य में भी कुछ-न-कुछ भूल हो 
सकती है और जो अधिक-से-अधिक प्रकट असत्य है। मानव बुद्धि की इस मर्यादा को समभ कर ही तेरापंथ के पूज्य 
संस्थापक आचायंश्री भिक्षु ने सहिष्णता पर इतना बल दिया है और उसे उच्च सांस्कृतिक सदगुण माना है। 

हम पिछली श्रर्ध शताब्दी में जिस इतिहास में रहते आये हैं और मानवता के सामने जो नये-नये श्रातंक और 
अकालीन भय उपस्थित हो रहे हैं, उनका स्मरण करके ही हम तेरापंथ का महत्त्व पूर्णतया समभ सकते हैं । हमको यह 
स्मरण रखना होगा कि धर्म अन्य अनेक बातों के साथ एक ऐसी शिक्षा प्रणाली है, जिसके द्वारा मनुष्य प्रथमत: झात्म- 
शिक्षा प्राप्त करता है और अपने व्यक्तित्व में वांछनीय परिवर्तन करता है और दूसरे ऐसी चेतना का विकास करता है कि 
उसके और विश्व के मध्य उचित सम्बन्ध स्थापित हो सके, जिसका कि वह एक अंग है। हम आज ऐसे युग में हैं, जब 
विश्व-समुदाय को अपने समस्त विचारों में एकता ही शक्तिशाली भावना का विकास करना चाहिए । दूसरे शब्दों में हमारे 
मानसिक ढाँचे में भौतिक परिवर्तन होना चाहिए। इस युग में जब विज्ञान ने सारे विश्व के सिर पर संहार के नये भीषण 
अस्त्र लटका दिये हैं औ_ौर मानव के विवेक और बुद्धि अधिक-से-अधिक भ्रष्ट हो गए हैं, हमारे त्राण का यही सरलतम मार्ग 
हो सकता है। क्या हम इस सत्य की उपेक्षा कर सकते हैं कि हमारे जीवित रहने की न्यूनतम शर्ते यह है कि हम अपने 
वर्तमान मानसिक गठन में तुरन्त परिवर्तन करें ? 

इस समय दुनिया में हमारे सामने कठिनाई यह है कि यन्त्र विद्या कौ श्रदूभुत प्रगति ने एक नई ही दुनिया खड़ी 
कर दी है और हमारे भवन भावुक मन को उसके साथ आकस्मिक रूप में संगति बिठानी पड़ रही है। यहीं तेरापंथ 
समुदाय के संस्थापक स्वामी भिक्‍्खनजी जैसे धर्म गुरु अहिसा, सहिष्णुता और सत्य की अपनी शिक्षाओं और सिद्धान्तों को 
लेकर हमारे मध्य आते हैं । जिनके द्वारा मनुष्य का मन नई परिस्थितियों के साथ संगति बिठा सकता है। 

यदि मनुष्य दूसरों पर सूर्य का प्रकाश डालना चाहे तो उसे सबसे पहले स्वयं उस प्रकाश में आलोकित होना 
चाहिए। विचारों ने केवल विचारों के रूप में दुनिया को नहीं जीता है। प्रत्युत उन विचारों की शक्ति ने ही विजय प्राप्त 
की है। विचारों के बौद्धिक तत्त्व मनुष्यों के मन को उतना प्रभावित नहीं करते जितना उनकी जाज्वल्यमान शक्ति करती 
है, जो इतिहास के अमुक काल में उनके द्वारा प्रसारित होती है। उनसे ऐसी तीज गन्ध प्रसारित होती है कि मंद-से-मंद 
प्राण शक्ति पर भी वह विजय प्राप्त कर सकती है। एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को केवल अपने शब्दों द्वारा प्रभावित नहीं 
कर सकता प्रत्युत अपने जीवन द्वारा प्रभावित कर सकत। है। ऐसे महापुरुष होते हैं जो अपने नेत्रों से ही शक्ति और प्रेम 
का वातावरण फैला सकते हैं और उनके संकेतों में और उनकी आ्रात्मा की सौम्यता के मूक सम्पक में अपूर्व शान्ति मिलती है । 

बुद्ध ने इसी प्रकार जीवन का आलोक फैलाया था। वसन्‍्त की भीनी वायु की भाँति मन्द-मन्द वह उस समय 
की दुनिया के तंद्विल प्राचीन भवन की दीवारों और बन्द खिड़कियों में प्रविष्ट हुआ । उसने उन स्त्री और पुरुषों को नया 
प्रकाश दिया जिनको शोक, निर्बंलता और एकान्त ने वर्षों से क्षीण कर दिया था और जो सूखकर मूक प्राणियों के समान 
हो गये थे । 

इसी प्रकार जैन धर्म के संस्थापकों ने जीवन ज्योति फैलाई और तेरापंथ के संस्थापक आचार्यश्री भिक्खनजी 
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ने बड़ी जीवन ज्योति विकीर्ण की और उनके पश्चात्‌ आने वाले आचार्यों ने भी उसी प्रकार जीवन ज्योति का प्रसार किया । 
मुर्के तेरापंथ के वर्तमान आचार्य पृज्य श्री तुलसी महाराज के सम्पर्क में आने का श्रवसर मिला है और मुझे 
कहना चाहिए कि उनका हम पर जो भी प्रभाव है उसका कारण उनके दब्दों में नहीं प्रत्युत उनके श्रपने जीवन में है। 
हम सबको आचार्यों के विचारों और शिक्षाओं--तेरापंथ की शिक्षाश्रों और सिद्धान्तों से प्रेम करना चाहिए। 
हम सबको आचारयंश्री तुलसी के विचारों और शिक्षाओं से भी प्रेम करना चाहिए। यही नहीं हमको उनकी इच्छा और 
शिक्षाओं के ग्रागे भक्ति पूर्वक नतमस्तक होना चाहिए। हमारी आत्मा स्वयं समपंण के लिए उत्सुक होनी चाहिएं। उनकी 
शिक्षाओं को स्वीकारकरने और उन पर चलने की प्रेरणा हमारे भ्रन्तरतम में से उद्भावित होनी चाहिए। 





ऋआक्ायश्री मिक्षु और उनका विचार-पक्ष 
ह मुनिश्री मोहनलालजी शादू ल॑ 


तेरापंथ के प्रव्तक आचार्य भिक्षु ने विचार-पक्ष के विषय में बहुत गहन, सूक्ष्म एवं व्यापक चिन्तन क्रिया 
है। क्योंकि मूल मान्यताओं की भूमिका पर ही कोई संगठन उच्च तथा नया जीवन देने वाला साबित हो सकता है। 
आचार्य भिक्षु ने आगम-मंथन और अपनी तर्क प्रवण प्रतिभा के बल पर वे सत्य प्राप्त किये, जो जीवन-विकास के अप्रतिम 
आधार हो सकते थे। सत्य क्या है और उसकी उपलब्धि कैसे हो सकती है? इस विषय पर उन्होंने खूब खुले 
मस्तिष्क से विचार किया, फिर भी अपनी तर्कंणा की कसौटी पर कसे हुए को भी अपनी समभ का सत्य माना | उस पर 
अपरिवतंनीयता की छाप नहीं लगाई । 

“कल्याण केवल उस मार्ग पर चलने से ही हो सकता है, जिस पर मैं चल रहा हूँ, ऐसा आग्रह और भ्रविवेक भरा 
कथन उन्होंने कहीं नहीं किया | प्रत्युत विचार स्वातन्त्र्य के पथ को विशाल बनाते हुए कहा--“मैं जो कर रहा हूँ, वह 
उत्त रवर्त्ती आचार्यों को सही लगे तो करें और सही न लगे तो छोड़ दें ।* इस प्रकार उन्होंने विकास और स्थायित्व के - 
मूल को अपने संगठन में सुरक्षित कर लिया था। 

सत्य की परख और उसकी प्राप्ति का मूल यही है कि हठवादिता न हो । अभिनिवेशपूर्वक यह मानना कि सत्य 
केवल वही है जो मैं मानता हूँ, सत्य के नहीं प्रत्युत असत्य के निकट होना है। सत्य केवल वही नहीं है, जो हमें दिखाई 
देता है। सम्भव है, वह बात भी सत्य हो, जो दूसरों के मुख से आ रही हो । सत्य मार्ग पर आये हुए व्यक्ति की पहचान यही 
है कि वह दुराग्रही नहीं होता । वह इस बात को नहीं मानता कि मेरा मार्ग ही सही है और सबके गलत । आचार्य भिक्षु 
इसी कोटि के महापुरुष थे। उन्होंने सत्य को बहुत विशाल और व्यापक माना। उन्होंने चिन्तन के द्वार को सदा खुला 
रखा, फिर भी अपने मंथन से प्राप्त तत्त्व को उन्होंने तकंपूर्ण तरीके से प्ररूपित किया । धर्म, दया, दान आदि विषयों को 
उन्होंने गहराईपूरवक तात्त्विक ढंग से विवेचित किया । 


घम 


धर्म आत्म-विकास का साधन है। मौलिक रूप से उसका सीधा सम्बन्ध आध्यात्मिकता से लिया जाता है, किन्तु 
उसकी व्यापकता हर पहलू पर अपनी छाप लगाती है। जीवन के हर व्यवहार में उसे साधा जाना चाहिए। उस पर कोई 
प्रतिबन्ध नहीं होना चाहिए। वह किसी जाति-विशेष या वर्ग-विश्वेष का ही नहीं है। उसके गरीब, 'धनिक, ऊँच-नीच, काले- 
गोरे, सभी अधिकारी हैं। धर्म के दृष्टिकोण से उच्चता और नीचता की आधार भूमिका भी आचरण-व्यवहार ही है; न 
कि कुल, जाति या धन । किन्तु धर्म शब्द जितना प्रिय और आस्था को समेटे हुए है, उतना ही जन-साधारण के लिए 
आन्तिमूलक भी है। उसके स्वरूप के विषय में बहुत कुछ मिथ्या घारणाएं मिलती हैं। लोगों ने उसे बहुत विकृत रूप में 
प्रख्यात किया है। यही कारण है कि धर्म के नाम पर भयंकर रक्‍्तपात होते रहे हैं और मनृप्य ही मनुष्य का शत्र होता 
रहा है। धर्म खतरे में है' के नारे के वल पर मानव-समुदाय में बहुत-बहुत वैमनस्य एवं वर क्रो बढ़ावा दिया गया है । 


१ कवाडद्या री ढालां, ५१ 
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धर्म का कार्य शान्ति प्रदान करना है। शान्ति जहाँ भंग होती हो, वहाँ वह टिक नहीं सकता, जैसे धूप में छाया 
नहीं टिक सकती | धर्म के विषय में गलत मान्यताओं के कारण बहुत बखेड़े होते रहे हैं और विविध मत्तमतान्तरों का जाल 
बिछता रहा है। 

आचाय॑ भिक्षु ने धर्म की मूल आत्मा त्याग” को माना है। उन्होंने स्पष्ट कहा कि धर्म भोगवृत्ति में नहीं, त्याग- 
वृत्ति में है। त्याग के बल पर व्यक्ति संयत, शुद्ध एवं आत्मोन्मुख बनता है। अ्रसंयतता से शोषण श्रौर संघर्ष निकलता है । 
असंयम दूसरों के अधिकारों को छीनने का प्रतीक है। समुद्र अनेक नदी, नालों और निर्भरों का जल खींचकर उन्हें 
अस्तित्व विहीन बना देता है । यह असंयतता और परिग्रह का परिणाम है। अपरिग्रह ब्रत को निभाने वाला अपने पास 
कुछ संचय करने की बात नहीं सोचेगा । अतः वह दुव्यंवस्था-जन्य दुविधा का जनक न होगा । 

भोग और त्याग में यही भेद-रेखा हैं। भोग व्यक्ति को विलासिता की ओर ले जाता है और विलासिता संग्रह 
की ओर ले जाती है। संग्रह निप्ठुरता को पेदा करता है। निष्ट्रता अर्थात्‌ हृदय-काठिन्य शोषण और संघर्षों की कहानी 
प्रारम्भ करता है और तब शान्ति लड़खड़ा जाती है। यह सब अनिष्ट परम्परा भोगवाद से प्रवाहित होती है। इसीलिए 
भारतीय दाशंनिकों ने अ्रनासक्ति और असंग्रह को महत्त्व दिया । वैदिक ऋषियों ने कहा--तैन त्यक्तेन भुझ्जीयथा--- 
त्यागपूर्वक भोग करो । भारतीय संस्कृति की मूल प्रेरणा है कि भोग के आगे त्याग को रखो, अनासक्ति को रखो। आचार्य 
भिक्षु ने इसी तथ्य को जनता के समक्ष दृढ़ता के साथ रखा था। 

आचार्य भिक्ष ने धर्म को धन-निरपेक्ष माना । उन्होंने कहा--धर्म तो आत्म-परिष्कृति है, उसका धन से कोई 
लगाव नहीं । धन से यदि '“धर्मानुष्ठान होने लगे तो धनिक ही सबसे अधिक धामिक होंगे । गरीब तो उसका अंश भी नपा 
सकेंगे। धन से धर्म की निष्पत्ति मानने से धर्म-प्राप्ति के लिए भी लोग द्रव्य-संचय चाहेंगे और परिणाम यह होगा कि 
उसमें से अधर्म निकल आयेगा । 

ऐहिक और भौतिक अभ्युदय धन से होता है; इस दृष्टि से वह समाज के लिए झनिवार्य है। समाज का परस्पर 
विनिमय भी धन के माध्यम से होता है । इससे समाज की एक व्यवस्था बनी रहती है और सामाजिक जीवन सुविधा से 
चलता रहता है। यहाँ तब उसकी आादेयता मानी जा सकती है, किन्तु वह धर्म के विषय में कुछ भी उपकारक नहीं हो 
सकता | धर्म तो भौतिक जीवन से परे है। वहाँ मनुष्य का दृष्टिकोण और क्रियापद्धति ही विशेष होते हैं। धन की यहाँ 
कोई प्रेरणा नहीं रहती । 


समाज-धर्म ओर आत्म-धर्म 


आचार्य भिक्षु ने धर्म का विश्लेषण करते हुए यह भी प्ररूपणा की कि आत्म-धर्म और समाज-धर्म दोनों पृथक्‌- 
पृथक सत्ता वाले हैं। दोनों का सम्मिश्रण नहीं होता चाहिए। हर सामाजिक कृत्य धर्म नहीं हो सकते । सामाजिक कृत्यों 
में प्रवृत्ति का प्राचुय रहता है और उसमें बल, दबाव, नीति, स्वार्थ, मोह और द्वेष आदि भी सम्मिलित रहते हैं। अतः 
लौकिक धर्म विशुद्ध आत्म-धर्म के समक्ष नहीं ठहर सकता। सामाजिक कृत्य अपने समाज और राष्ट्र के लिए हितकर 
होते हुए भी दूसरे समाज या देश के लिए आक्रामक या भअप्रिय हो सकते हैं; किन्तु आत्म-धर्म किसी के भी विरुद्ध नहीं 
हो सकता; अतः हर कलंब्य को धर्म नहीं माना जाता। धर्म अवश्य कर्तव्य है, पर कर्तव्यमात्र धर्म नहीं है। सैनिक के 
लिए युद्ध करना कतंव्य हो सकता है, पर धर्माज्न नहीं हो सकता। उससे दूसरों के प्राणों का अपहरण होता है, जो कि 
ग्रनधिकार प्रयत्न है। अपनी या अपने देथ की सुरक्षा के लिए अन्य देश को असुरक्षित कर देना धर्मसपम्मत कार्य नही है। 

असल में तो सामाजिक दृष्टिकोण धर्म-अ्रधर्म की गहरी गुत्थी को लेकर नहीं चलता | सामाजिक दर्शन के अनसार 
तो उपयोगी और निरुपयोगी का ही भ्रधिक महत्त्व है। कोई कार्य यद्दि सामाजिक उत्थान या सामाजिक सुरक्षा के लिए 
उपयोगी होता है तो समाज-दर्शन उसे विहित मानेगा, भले ही उससे कितनी ही विकट हिंसा को प्रश्नय मिलता हो और 
कितना ही बड़ा अधर्म क्यों न होता हो, उसकी मर्यादा के अनुसार उसकी अपनी सुरक्षा करना और अपना ढाँचा बनाये 
रखना ही प्रमुख लक्ष्य है, न कि धर्म-अधर्म । 


श्०्४ ] झाचार्यश्षी तुलसी भ्भिनन्दन ग्रन्थ [ चतुर्थ 


सामाजिक विचारधारा की अपनी सीधी-सी कसौटी तो यह है कि समाज के लिए जो वस्तु आवश्यक है और 
उपयोगी है, वह अच्छी है तथा जो उसके लिए अनावश्यक व अनुपयोगी है, वह बुरी है। भ्रतः सामाजिक दृष्टिकोण के 
अनुसार वही धर्म है, जो उसके विकास के लिए किया जाये, भले ही वह कार्य परम अधर्ममय और हिंसामय हो। अतः 
सामाजिक कृत्यों को कभी आत्म-धर्म का रूप नहीं दिया जा सकता | उसे लौकिक व्यवहार, लोक-धर्म, समाज-व्यवस्था, 
सांसारिक कतंव्य, गृह-धर्म आदि के रूप में ही देखना होगा । 

समाज श्ञास्त्र के अनुसार तो विकट परिस्थितियों में की गई हिंसा क्षम्य है। वह सामाजिक धर्म है। आध्या- 
त्मिक दृष्टिकोण से वह विवशता की बात होगी, अनिवायंता होगी, किन्तु वह धर्म की श्रेणी में अवकाश नहीं पा 
सकेगी; रहेगी अनिवार्य हिसा ही, अधर्म ही । 

सामाजिक व्यक्ति को बहुत-से कतंव्य निभाने होते हैं। सामाजिक जीवन में वे कतंव्य न किये जायें तो समाज 
व्यवस्था में या परस्पर के सम्बन्धों में कटता आ जाये अथवा अव्यवस्था उत्पन्न हो पाये | भ्रत: सामाजिक व्यक्ति के लिए 
वे सब कृत्य आवश्यक होते हैं, जो समाज के उन्नयन में सहायक होते हैं। यह उसकी अनिवार्यता है, पर उसे धर्म मानना 
झज्ञान का परिणाम है। 

खेती करना, उसकी सुरक्षा के लिए टिड्डियों को मारना, किसी रूण की शारीरिक परिचर्या करना, किसी 
असहाय को सहायता देना आदि आवश्यक सामाजिक कार्य हो सकते हैं। सामाजिक जीवन के लिए ये भ्रनिवार्य हो सकते 
हैं, किन्तु अ्रनिवायं होने से कोई वस्तु धर्म नहीं हो सकती । गृह-धर्म के लिए भोग अ्रनिवाय है, तो क्या वह आ्रात्म-धर्म 
बन जायेगा ? अतः सामाजिक कृत्य आात्म-धर्म की कल्पना में निरुपयोगी और त्याज्य ही माने जायेंगे । यहाँ तो आत्म- 
विकासमूलक प्रवृत्तियों का ही ग्रहण हो सकता है। सबके प्रति प्रेम भावना या समत्व की दृष्टि रहे; अपनी किसी प्रवृत्ति 
से दूसरे को संकट में न डाला जाये; किसी का मन में अहित-चिन्तन न हो ; अपनी प्रवृत्ति से कोई आत्म-जागरण की दिशा 
में बढ़े; यही अभीष्ट और धर्म है। 

आचार भिक्षु के अभिमतानुसार अज्ञानी को ज्ञानी, मिथ्यात्वी को सम्यक्त्वी और झसंयमी को संयमी बनाना 
ही धर्म है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप के अतिरिक्त धर्म का कोई मार्ग नहीं है। अतः इस चतुरंग धर्म की वृद्धि करना 
ही धर्म है। इसका विकास करना ही बड़ा उपकार है और वास्तविक धर्म है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप के सिवा जो 
सहयोग, सेवा आदि किये जाते हैं, वे कार्य उनके स्वार्थमुलक पारस्परिक सम्बन्ध के सूत्र होते हैं। ग्रतः वहाँ आत्म-धर्म 
को खोजना जलती आग में शत्यान्वेषण के समान है। 

आचार्य भिक्षु ने धर्म का उद्गम स्थल आत्म-जागृति को माना है। मन में परिवर्तन आये और आत्मा उसे 
ग्रहण करे, तभी धर्म की साधना हो सकती है। बल प्रयोग के माध्यम से धर्म की आराधना नहीं की जा सकती। एक 
हिंसक को बलपूर्वक हिंसक बनाना भी पाप ही है, धर्म नहीं । बल-प्रयोग से किसी को भोग से निवृत्त करना भी अ्रधामिक 
और पापमय कृत्य होगा। क्योंकि वहाँ व्यक्ति का मानस जागता नहीं, उल्ठा भयभीत होता है । 

आचार्य भिक्षु ने स्पष्ट घोषणा की कि यदि बल-प्रयोग से धर्माराधना होती, तो श्रनन्तबली तीर्थंकर और सर्व- 
सत्ताधीश चक्रवर्ती अवश्य ही अपने श्रादेश से समस्त हिसा को बन्द करवा देते, किन्तु मूल तथ्य यह है कि धर्म की उप- 
लब्धि बलात्कार में नहीं, वह तो हृदय-परिवतेंन में है। इस प्रकार उन्होंने साध्य-साधन की पवित्रता पर पूरा बल दिया 
था| अशुद्ध साधन से पाप को मिटाना भी पाप माना और उसे हेय घोषित किया । 

कुछ लोगों की मान्यता है कि जीवों को बचाना धर्म है, पर वास्तविक सत्य यह है कि धर्म का सम्बन्ध जीवों 
के बचने या मरने से नहीं, संयम और समता से है। पर-पीड़क वन कर व्यक्ति का अपने-आपका जीवन भी पापमय बन 
जाता है तो दूसरों को उत्ताप पहुँचा कर दूसरों की रक्षा करना धर्म-संगत कैसे हो सकता है ? जो जीवन दूसरों के लिए 
वस्त्र के समान है, उस जीवन की वांछा अज्ञानी लोग करते हैं । ज्ञानी तो जीवन-मरण में समता रखते हैं। समता ही 
धर्म है। 

जीवों को बचाने का विचार बहुत विद्ञाल है। उसमें से आवेश और बलात्कार भी निकल सकते हैं । बचाने के 


श्रध्याय .] श्राचायंश्री भिक्ष और उनका विचार-पक्ष [ २०४५ 


आग्रह में हिसा को भी प्रश्रय मिल सकता है। इसीलिए 'बचाओ' कौ अपेक्षा मत मारो' का सिद्धान्त उपयुक्त है। आचाय॑ 
भिक्षु ने अपनी क्रिया-कलापों द्वारा मत मारो पर ही बल दिया था| उन्होंने बचाओ को इस रूप में ग्रहण किया कि पाप 
से अपनी और हिसक की आत्मा बचाग्रो । वस्तुत: तो हिसक की झात्मा को ही मोड़ना है, उसे अहिसक बनाना है । हिंसकों 
की हिस्र मनोवृत्ति बदले बिना जीवों की रक्षा और बचाव कोई ग्रर्थ नहीं रखता । एक हिसक से किसी उपाय के द्वारा 
जीवों को बचा भी लिया जायेगा, तो भी उसकी क्‍या सुरक्षा हो सकेगी, जब कि अनेक हिंसक उपस्थित हैं। इस प्रकार 
आचार्य भिक्षु ने समस्या के उपरीतन को न पकड़कर मूल को ग्रहण किया था। 

आचार्य भिक्षु ने धर्म के सम्बन्ध में अपने मौलिक एवं व्यापक विचार व्यक्त किये थे। लोगों में जो कर्तव्य और 
धर्म को मिलाने की भ्रमणा थी, उसे मिटाने का प्रयास किया था। उन्होंने धर्म का अंकुश सब क्रियाओं पर माना, पर हर 
क्रिया को धर्म नहीं माना । राजतीति और समाज-नी ति से भी उन्होंने धर्म को पथक्‌ माना क्‍योंकि ये नीतियाँ सामाजिक 
और परिवर्ततशील होती हैं, जब कि धर्म का स्वरूप सब समयों और सब क्षेत्रों में एक समान होता है । 


दया 


दया शब्द ग्रत्यधिक प्रचलित है और वह धर्माग के रूप में ग्रहण किया जाता है। भारतीय संस्कृति में इस क्रिया 
को अतिशय ग्रास्था से देखा जाता है, पर जैसी हर दाब्द की सीमा कालान्तर में बहुत विस्तीर्ण हो जाया करती है, उसी 
प्रकार दया की परिधि भी बहुत व्यापक बन चुकी है। जैसे ---दूध शब्द में गौ, भेंस, आक, थोर आदि अनेक वस्तुओं के दूध 
समाविष्ट हैं, उसी प्रकार दया शब्द में भी अनेक विध दयाशझ्रों का अन्तनिवेशन है। 

आचाय॑ भिक्षु ने यहाँ विश्लेवग चाहा । उन्होंने कहा--जैपे दूध शब्द से दूध मात्र का निर्देशन होने पर भी दूध 
का उपयोग करने वाला और उसे व्यवहार में लाने वाला पार्थक्य करता है कि कौन-सा दूध कहाँ काम में लिया जाये। 
शारीरिक पौष्टिकता और स्वास्थ्य के लिए वह उसी दूध का उपयोग करता है, जो तदनुकूल परिणति कर सके । हर वस्तु 
अपने विशेष स्थान पर ही उपयुक्त हो सकती है, सब जगह नहीं । पुष्टता एवं बलवर्धन का अभिलाषुक व्यक्ति आक के दूध 
का पान करे तो उलटा परिणाम होगा । इसी प्रकार आध्यात्मिक और सामाजिक दया भी अपने पृथक-पृथक्‌ स्थानों पर 
कार्यकारी हैं। उनका सम्मिश्रण करने से विपर्यास हो जाता है। 

आचार्य भिक्षु ने दया के स्वरूप पर गहरा मन्थन किया है और कहा कि दया-दया सब पुकारते हैं। पर रहस्य 
की बात यह है कि उत्तके वास्तविक स्वरूप को पहचानकर जो उसका पालन करेगे, वे ही मुक्ति के निकट होंगे। जो बिना 
इसका स्वरूप पहचान किये दया पालन करने वाले दया के नाम पर हिसा को प्रश्नय दे डालते हैं, वे लाभ के बदले हानि के 
भागीदार बन जाते हैं । 

आचार्य भिक्षु ने दया का विवेचन करते हुए कहा--सूक्ष्म और स्थूल सब जीवों के प्रति समभाव रखना ही 
दया है। किसी के प्रति मोह और किसी के प्रति विद्वेष पंदा न होने देना आत्माभिमुख क्रिया है और यही दया का सुन्दर 
स्वरूप है। तात्परय यह है कि दया बाहर से सम्बद्ध न होकर व्यक्ति की अपनी ही आच्तरिक मनोवृत्ति और प्रवृत्ति से 
सम्बन्धित है। एक को उबारना और एक को डुबोना दया की परिधि से एकदम बाहर है। निरबंल और अ्रसहाय की 
सुरक्षा के लिए किसी सबल पर प्रहार करना दया का कार्य नहीं है। यह ता राग-देष का नतंन है। बल-प्रयोग कभी दया 
का जनक नहीं हो सकता । 

आचार्य भिक्षु की दया पूरी गहराई में उतरी । उन्होंने कहा--वह कभी दया नहीं मानी जा सकती, जिसमें 
तनिक भी हिंसा का मेल हो । बहुतों के लिए स्वल्पों की हिसा भी हिसा ही है। वह बहुतों की सुरक्षा के लिए की गई 
है, इस दृष्टि से उसे अहिसा नहीं ठहराया जा सकता । इसी प्रकार बड़ों के लिए छोटी हिसा भी अहिंसा की कोटि में प्रवेश 
नहीं प। सकती। मनुष्य की सुविधा के लिए जो इतर जीवों का हनन किया जाता है, उसे अहिसा समर्थन नहीं दे सकती। 
इस प्रकार के समर्थन से तो लघु जीवों के संहार को बहुत बड़ा प्रश्नय मिल जाता है। 

मनुष्य सर्वश्रेष्ठ प्राणी है। यह मनुष्य का अपना ही दश्शन है। अन्यथा तो अपने-अपने क्षेत्र में सब जीव श्रेष्ठ हैं। 
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कोई हीन या लघु नहीं । कोई मृत्यु के लिए तैयार नहीं। कोई कितना ही श्रेष्ठ क्यों न हो, फिर भी उसके लिए अपने 
प्राणों का बलिदान किसी को मान्य नहीं हो सकता । समर्थ प्राणी जो ऐसा करते हैं, वे अ्रपनी सबलता के आधार पर ही 
करते हैं, उन्हें इसका काई अधिकार नहीं होता; वे अ्रनधिकार चेष्टा करते हैं। 


अनिवाय हिसा 


अनेक लोगों और मतमतान्तरों की मान्यता है कि जीवन के लिए हिसा अनिवायय है। संसार में जो जीव रहते हैं, 
उन्हें खान-पान, रहवास आदि जीवन के अनिवार्य कार्यों के निमित्त हिसा का सहारा लेता ही पड़ता है। जीवोजीवस्य 
जीवनम्‌ यह उक्ति इसी तथ्य को प्रगट करती है । जीवों की इतनी विवशता है कि हिसा के बिना उनका जीवन ही नहीं टिक 
सकता। इतनी अनिवार्यता में जो हिसा की जाती है, वह भ्रहिसा की कक्षा में है, आचाय॑ भिक्षु ने इस सिद्धान्त का डट कर 
विरोध किया । उन्होंने कहा--हिंसा कितनी ही अनिवार्य क्‍यों न हो, उसे अहिसा नहीं माना जा सकता। विवेकशील 
व्यक्ति की यह कितनी बड़ी कमजोरी की बात है कि वह आदर्श तक नहीं पहुँच पाता, तो आदर्श को ही खिसका कर नीचे 
ले आना चाहता है; पर वस्तुत: यह कार्य उसका समुचित नहीं है। हिंसा के सहारे की गई सेवा, सहानुभूति, सह- 
योग आदि सभी हिसामय ही माने जायेंगे, क्योंकि उसके मूल में राग-हेष की भावना काम कर रही होती है। हिसा हर 
अवस्था में हिंसा ही रहेगी । हिसा किसी भी पवित्र कार्य के लिए की जाये, पर उसमें धर्म नहीं हो सकता । सुई की नोक में 
कोई मोटे रस्से को पिरोना चाहे तो वह नहीं पिरोया जा सकता। बसे ही हिसा के किसी कार्य में धर्म नहीं पिरोया जा 
सकता । 

एक विचारधारा है कि बहुत प्राणियों के जीवन-हेतु जो थोड़े प्राणियों की हिंसा की जाती है उसमें पाप तो लगता 
है, पर बहुत स्वल्प लगता है। क्योंकि उनसे कई गुणों प्राणियों की रक्षा उस थोड़ी-सी हिंसा से हो जाती है। राष्ट्र या 
समाज की सुरक्षा के लिए कुछ व्यक्तियों को मौत के घाट उतार देना अहित का नहीं, प्रत्युत हित का साधन है। इसी तरह 
वे ऐसा भी मानते हैं कि योग्य और समर्थ जीवों के लिए क्षुद्र जन्तुओं का घात भी कोई अनिष्ट नहीं, उसमें दयाभाव की 
प्रधानता है। विशिष्ट जीवों को बचाने के लिए उठाया गया यह कदम अनुचित नहीं । 

आचार भिक्षु ने इस विचारधारा पर सूक्ष्म विश्लेषण किया आर पाया कि हिसा और अहिंसा, दोनों एक जगह 
नहीं हो सकतीं । एक क्रिया से उभय की उत्पत्ति किसी प्रकार भी सम्भव नहीं है । उन्होंने कहा--अन्य कुछ वस्तुओं में तो 
सम्मिश्रण हो सकता है, पर दया और हिंसा में किसी प्रकार का मेल नहीं हो सकता। जैसे पूर्वे और पश्चिम के मार्ग 
परस्पर मेल नहीं खा सकते, उसी प्रकार जहाँ थोड़ी-सी भी हिसा का सम्मिश्रण है, वहाँ दया नहीं हो सकती । 

आचाय॑ भिक्ष ने दया के सम्बन्ध में एक अन्य विश्लेषण भी प्रस्तुत किया। उन्होंने कहा--दया दो प्रकार की 
होती है--एक आध्यात्मिक और दूसरी सांसारिक । अध्यात्म क्षेत्र की दया मर्यादित होती है, उसमें किसी भी प्रकार से 
हिंसा प्रवेश नहीं पा सकती । झ्राध्यात्मिक दया की सीमा वहाँ तक है, जहाँ तक उसे तनिक भी हिसा-भाव का समर्थन न 
करना पड़े । पर सामाजिक दया धीरे-धीरे अपना विस्तार पा लेती है और खाद्य, न्याय तथा राष्ट्र की सुरक्षा के लिए 
हिसा को प्रोत्साहन देने लगती है। समाज-शास्त्र अनेक दण्ड विधानों को मान्य करता है। राष्ट्र-सुरक्षा के लिए की गई 
हिंसा के लिए वैध करार देता है। अपने आकान्ता को मारने में किसी प्रकार का दोष नहीं देखता, पर आध्यात्मिक 
दया इन सब कृत्यों से किसी भी अवस्था में सहमत नहीं है । उसके मन में प्राण-अपहरण तो दूर, किसी का अहित-चिन्तन 
मात्र हिसा है। प्रवंचना करना भी हिसा है। 

आचार्य भिक्षु ने अपना यथार्थवादी दृष्टिकोण प्रस्तुत करते हुए स्पष्ट कहा है कि सांसारिक दया केवल समाज 
व्यवहार की दृष्टि से ही उपयोगी मानी जा सकती है, आध्यात्मिक चिन्तन की अपेक्षा से नहीं; उसमें कोई झ्रात्म-विश्वास 
का या समता-भाव का संवर्धन या पुष्टीकरण नहीं वल्कि आत्म-भाव का हास और वैषम्य का उद्दीपन है। सामाजिक दया 
में अभेद की प्रतिष्ठा न होकर, भेद की ही होती है। सामाजिक दया के माध्यम से जहाँ अनेक प्राणियों का कष्ट-निवारण 
होता है या उनके प्राणों की रक्षा होती है, वहाँ उमकी जानें भी चली जाती हैं। श्रतः यह भ्रध्यात्म पथ के अनुसार महृत्त्व- 
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पूर्ण नहीं रह जाती । 


दान 


आचार्य भिश्रु ने दान के सम्बन्ध में भी विशेष विश्लेषण प्रस्तुत किया । जन-साधारण में जो दान की प्रथा प्रच- 
लित है, वे उससे सहमत न हुए । वहाँ उन्हें यश:-क्रामना और अहं का पोषण तथा उसके अच्तर्‌-गर्भित शोषण नजर झाया। 
प्रचलित दान प्रथा समाज में समता नहीं, वेषम्य पैदा करती है और याचक व्यक्ति में हीन भावना उत्पन्न करती है। 
तथा प्रकार के दान से व्यक्ति की शोषण करने की प्रकृति को प्रश्नय मिलता है, क्योंकि समाज में दाता को सन्‍्मान मिलता 
है । लोग उसे हर आयोजन में मिन्‍नतें कर करके ले जाते हैं और ऊँचे मंच पर बेठाते हैं। धर्मशाला, विद्यालय और चिकित्सा- 
लय की पट्टी पर भी उनका ही सबसे पहले नाम होता है, जो बड़ी रकम देते हैं। इस प्रकार समाज के भ्रधिकांश भाग का 
आदर उनको प्राप्त हो जाता है और उनके अहं की वृत्ति को प्रोत्साहन मिल जाता है। वे शोषण के अन्य नये मार्ग खोजते 
हैं तथा अधिक कमा कर और अधिक नाम कमाना चाहते हैं। परिणाम यह होता है कि उनकी शोषण की परम्परा कभी 
समाप्त नहीं होती । 

दान विषयक मन्थन करते हुए आचार्य भिक्षु ने कहा कि दान दो प्रकार के होते हैं-“-धामिक दान और लौकिक 
दान । धामिक दृष्टि से दान का अधिकारी संयमी ही हों सकता है, कोई अन्य नहीं । संयमी, जो कि अहिसा, सत्य, अपरि- 
ग्रह आदि की साधना में लगा हुआ है जो अकिचन और निग्नेन्थ है, जो अपने जीवन के लिए भी हिसा को आ्रादेय नहीं 
मानता; ऐसे संयत पुरुष ही दान लेने के अधिकारी हैं। वे सिर्फ संयम-साधना के लिए अत्यन्त अनिवार्य वस्तु को ही 
ग्रहण करते हैं, उनका संग्रह नहीं करते । यहाँ पर दाता को सम्यक्‌ साधना में समीचीन सहयोग देने के कारण शुद्ध दान 
का फल प्राप्त होता है । अतः धामिक दान ही सुपात्र दान है और वही झचरणीय है । लौकिक दान से यद्यपि समाज के 
अबल, असहायों को सहायता प्राप्त होती है, उनकी देहिक श्रावश्यकताओं की भी पूर्ति होती है, फिर भी वह शोषण पर 
आधारित है और आगे के लिए भी शोषण ही उत्पन्न करता है, अतः वर्तमान समाज तथाप्रकार के दान को आशंका की 
दृष्टि से देखता है। वह शोषण-मुक्ति चाहता है, दान नहीं । तथाप्रकार के दान से वेषम्य को बहुत बढ़ावा मिलता है। 
माँगने वालों की भ्रकमण्यता और हीनवृत्ति इतनी बढ़ जाती है कि वे अपने को अपांग तक बना लेते हैं और अत्यन्त 
कारुणिक दृश्य उत्पन्न करके वे पैसा लेना चाहते हैं, पर कार्य करना नहीं चाहते । 

ग्राचाये भिक्षु ने अपने स्पष्टीकरण में यह भी बताया है कि असंयत व्यक्ति का खाना, पीना, भोजन करना आदि 
सावद क्रियाएं धामिक नहीं हैं; वैसे ही उस समाज के अंगभूत एक याचक की सावद्य प्रवृत्तियाँ भी धर्ममय नहीं हैं; उसे 
ग्राथिक या अन्य प्रकार का सहयोग देना धर्म नहीं, किन्तु एक सामाजिक कतंव्य की पूर्ति मात्र है। वह झात्म-विकास का 
कार्य तो हो ही कंसे सकता है ? उनका स्पष्ट मत था कि पात्र दान के अतिरिक्त दान का समर्थन अ्रध्यात्म दृष्टि से नहीं 
किया जा सकता । 





तेरापंथ में अवधान-विद्या 
मुनिश्री मांगीलालजी 'मुकुल' 


भारत सदा से ही अध्यात्म-विद्या में अग्रणी रहा है। आज इस अन्वेषण-प्रधान युग में जहाँ बड़े-बड़े वैज्ञानिक 
भौतिक पदार्थों के विश्लेषण में अपने को लगाये हुए हैं, वहां भारत के अध्यात्मवादी मुनियों ने आत्म-तत्त्व के अनु- 
सन्धान में अपना समग्र जीवन लगा कर उसका विश्लेषण किया और उसके साथ ही प्राप्त आत्म-ज्ञान के आधार पर 
उन्होंने भौतिक पदार्थों का भी गम्भीरता से विवेचन किया, जो कि आज भी वैज्ञानिकों के लिए महत्त्वपूर्ण सामग्री तथा 
मार्गं-दशन प्रस्तुत करता है| जन अध्यात्म-वेत्ताओं ने इन विषय पर अपेक्षाकृत और भी अधिक सूक्ष्मता से विचार किया 
है। लाक-रचना सम्बन्धी तथा परमाणु सम्बन्धी उनका तत्त्वज्ञान प्रयोगवादी वैज्ञानिकों के लिए आधुनिक प्रगति के बाद 
भी मननीय है। 

वैज्ञानिकों ने जहाँ भौतिक सुख सुविधाओं का निर्माण कर दुनिया के लिए जीवनोपयोगी वस्तुओं की सुलभता 
की है, वहाँ अगुवम, उद्जतबम आदि विनाशकारी शास्त्रों का निर्माण कर न केवल मानव मात्र के जीवन को ही, अपितु 
प्राणीमात्र के जीवन को ही एक बहुत बड़े खतरे में डाल दिया है। थदि वैज्ञानिकों ने इन भौतिक तत्त्वों के साथ-साथ आत्म- 
तत्त्व का भी अन्वेषण किया होता, तो बहुत सम्भव है कि यह खतरा उपस्थित न हो पाता । चन्द्रलोक व मंगललोक की 
यात्रा में सफल होने का स्वप्न देखने वाला वैज्ञानिक यदि झात्म-लोक की ओर उन्मुख होता, तो कितना महत्त्वपूर्ण 
होता ? अणु में छिपी शक्तियों के ग्राविष्करण के साथ ही यदि आत्मा में छिपी अनन्त शक्तियों के आविष्करण में भी 
दत्तचित्त होता, तो सम्भवतः उसने बहुत श्रधिक उन्‍नत और श्ाान्त जीवन का प्रशस्त कर लिया होता । 

वैज्ञानिकों ने जिस दिश्ला को एक प्रकार से अछूता छोड़ दिया है,उसी दिशा की ओर भारत के मनीषियों ने बहुत 
पहले से ही ध्यान दिया है। उप्तमें विकास करते हुए उन्होंने आ्त्म-शक्ति के अनेक पहलुओं को विकसित किया है। झव- 
घान विद्या भी उन्हीं में से एक है | समव-समप पर भारत में अनेक व्यक्तियों ने इस विद्या के द्वारा स्मृति-शक्ति में एक 
चामत्कारिक विशेषता उपलब्ध की है। ऐसे व्यक्तियों की संख्या बहुत बड़ी तो नहीं, फिर भी काफी है । वर्तमान में भी इस 
विद्या में निपुण अनेक व्यकित हैं । 


अवधान का तात्पय॑ 


श्रव उपसर्ग पूर्वक धा घारणे धातु के साथ अनट प्रत्यय आने पर अ्रवधान शब्द बना है। इसका अथथ होता है-- 
अच्छी तरह से धारण करना । प्रतिदिन बहुत-से पदार्थ देखे जाते हैं,बहुत-सी बातें सुनी जाती हैं; फिर भी स्मृति पर उनमें से 
कुछ तो बिल्कुल ही नहीं टिकतीं तथा कुछ आंशिक रूप से ही टिक पाती हैं । जो टिकती हैं, उनमें एक अवधि के बाद कई 
बातें भुला दी जाती हैं | बहुधा विद्यार्थी वर्ग की भी यह शिकायत सुनने में आती है कि बहुत कुछ रटने पर भी पाठ याद 
नहीं होता । आज याद करते हैं और कल भूल जाते हैं। इसका उपचार क्या किया जाये ? यह समस्या केवल विद्यार्थियों 
के ही समक्ष नहीं है, अपितु सभी व्यक्तियों के सामने आती है। बहुधा मनुष्य श्रपनी श्रावश्यक बातों को भी याद नहीं रख 
पाता | इस स्मृति-अ्रंशता का मूलभूत कारण यह है कि मनुष्य स्मतंव्य के प्रति अवधान नहीं करता। यदि याद रखने 
के लिए अवधानपूर्वक देखा व सुना जाये, तो कोई कारण ही नहीं कि वे याद नहीं रह सकें । 

उदाहरण के तौर पर सुनने को ही लिया जाये और पता लगाया जाये कि जितना सुना जाता है, वह याद क्‍यों 
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नहीं रहता ? कुछ विवेचक ग्रनुसन्धान के परचात्‌ इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि स्वर लहरियों का कानों में प्रविष्ट होना 
मात्र ही सुनना नहीं है, उसमें मस्तिष्क का सक्रिय सहयोग भी जरूरी है। इस सहयोग में सबसे बड़ी वाधा यह है कि बोलने 
से सोचने की गति तीब्र होती है । एक मिनट में बोलने की गति एक सौ पच्चीस शब्द होती है, जबकि सोचना उससे चौगुनी 
गति से होता है। तात्पय यह है सौ शब्द सुनने के समय में चार सौ शब्द सोचने योग्य समय बच जाता है। ग्रसावधान 
श्रोता इस समय में और कुछ सोचने लग जाता है और वक्‍ता से बिछड़ जाता है। फिर बीच-बीच में वक्‍ता की ओर ध्यान 
जाने पर भी बात का क्रम नहीं जुड़ पाता । वह ऊब जाता है। इससे सुनना कठिन और अन्य किसी विषय पर सोचना 
सुगम हो जाता है। आधी वात सुनने का अर्थ है--समय का अपव्यय । उपर्युक्त निष्कर्ष से यह स्वत: स्पष्ट हो जाता है 
कि यदि मनुष्य एकाग्र व सावधान होकर सुनने लग जाये तो नेरन्तरिक अभ्यास के द्वारा वह हर बात को सुगमतापूर्वक 
चिरकाल तक स्मृति पर अंकित रखने में समर्थ हो सकता है। 

पौराणिक युग में जव लिखने की परिपाटी नहीं थी, तब इस प्रकार के प्रयोगों द्वारा ही ऋषिजन लाखों पद्म 
कण्ठस्थ रखने में समर्थ होते थे । वे श्रपने शिष्य-प्रशिष्यों को भी इन्हीं प्रयोगों द्वारा ग्रन्थ कण्ठस्थ करा दिया करते थे | यह 
परम्परा भारत में हजारों वर्षों तक चलती रही है । पर अब ज्यों-ज्यों मुद्रण-युग प्रगति कर रहा है, त्यों-त्यों मानव यह 
सोचने लगा है कि जिसे लिख कर या प्रकाशित कर अपने लिए व अपनी भावी पीढ़ी के लिए सुरक्षित किया जा सकता है व 
ग्रावश्यकता पड़ने पर उसका भली-भाँति उपयोग भी किया जा सकता है, तब स्मृति पर इतना अनधिकृत दबाव क्‍यों डाला 
जाये। सम्भव है, इस भावना ने ही मानव-मस्तिष्क को इतना कमजोर बना डाला कि यही सुनने को मिलता है कि स्मरण- 
शक्ति कमजोर हो गई है, कुछ भी याद नहीं रहता । भ्रभी सुना कि अभी भूल गए । पर यह कसी विडम्बना है कि जिनके 
पूर्वज सम्पूर्ण झागम-शास्त्र कण्ठस्थ रखते थे, उनकी सन्‍्तान को अपने आवश्यक देनिक कार्यों की स्मृति के लिए भी डायरी 
का अवलम्बन लेना होता है और उसके अभाव में अपने-आपको खोया-खोया-सा अनुभव करते हैं । प्राचीन शिक्षा-परम्परा 
यह थी कि लोग सूत्र से वुत्ति की ओर तथा फिर भाष्य और टीका की ओर बढ़ते थे । उत्त रोत्तर ज्ञान की विशदता के लिए 
पक्ष-विपक्ष के तकों का मूल ग्रन्थों के द्वारा अध्ययन करना महत्त्वपूर्ण समभते थे, पर आज की स्थिति ठीक इसके विपरीत 
है। आज के छात्र किसी भी वस्तु-विस्तार को जानने को उतने उत्सुक मानूम नहीं देते । मूल-ग्रन्थों के अ्रध्ययन की भी उन्हें 
ग्रधिक परवाह नहीं है। वे काम चलाऊ ज्ञान प्राप्त कर लेना ही पर्याप्त समभते हैं। इसलिए तो बहुधा नोट बुकों, गाइडों 
या गैस पेपरों आदि पर निर्भर रहते हैं। छात्र यदि अवधान-विद्या में रुचि लेने लगे, तो अवध्य ही उन्हें स्मृति विषयक 
विशेष सामर्थ्य प्राप्त हो सकता है। 

अवधान-प्रणाली का विद्या के रूप में यद्यपि कुछ ही व्यक्ति प्रयोग कर सकते हैं, परन्तु साधारण रूप से तो 
इसका प्रयोग सर्वेसाधारण के लिए भी हो सकता है। अ्वधान का अथथे होता है--परिचित या अपरिचित किसी भी बात 
या वस्तु को मनोयोगपूर्वक अपने मस्तिष्क में धारण कर रखना। जब कोई शब्द या वस्तु बहु परिचित होती है तो वह 
सहज ही याद रह जाती है। पर अल्प-परिचिव या अपरिचित को याद रखना कठिन होता है। उसे याद रखने के लिए 
साधारणतया व्यक्ति अपनी नोट बुक में उसका नाम लिख लेता है। पर इतने पर भी एक मूलभूत कमी यह रह सकती है 
कि उस नोट बुक के याद रखने का क्या साधन है ? किसी व्यक्ति को बाजार से अपनी देनिक आवश्यकता की कोई वस्तु 
खरीदनी है। उसका नाम उसको याद है । अथवा कोई अ्रपरिचित वस्तु खरीदनी हुई, तो वह उसका नाम अपनी नोट बुक 
में लिख लेता है। परन्तु जब वह बाजार में से गुजरा, तव उसे न तो दंनिक आवश्यकता की वस्तु खरीदने का स्मरण हुआा 
और न उस नोट की हुई वस्तु के खरीदने का । घर आने पर पत्नी ने उलाहना देते हुए आगे के लिए सावधान किया और 
कहा--अब अपने रूमाल के गांठ देकर ही जाना ताकि जब-जब रूमाल पर हाथ लगेगा, तब-तब याद आता रहेगा कि 
बाजार से कुछ खरीदना है। इससे यह निष्कष निकलता है कि दो तरह से बात याद रखी जाती है। एक तो खरीदना 
है, दूसरे में क्या खरीदना है ?' खरीदना है, इसे गाँठ देकर याद रखते हैं और क्या खरीदना है, इसे नोट बुक में 
लिख कर । 

जन-साधारण में प्रचलित इसी साधारण प्रक्रिया का एक विकसित तथा सुनियमित रूप अवधान-विद्या में प्रयुक्त 
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किया जाता है। अपने मस्तिष्क को नोट बुक के पन्‍नों की तरह अनेक काल्पनिक भागों में विभकत करना, प्रत्येक भाग के 
प्रतीक स्थापित करना और फिर स्मरणीय वस्तु का उन प्रतीकों के साथ सम्बन्ध योजित करना होता है। स्मरणीय 
वस्तुओं के प्रति तीब्र अ्रभिरुचि तया मस्तिष्क प्रकोष्टों के प्रतीकों के साथ सम्बन्ध योजन करने वाली प्रवल कल्पना-गक्ति 
इस विद्या में प्रमुख रूप से सहायक सामग्री का काम देती है। 

अवधान की प्रक्रिया के मुख्य चार अंग माने जाते है : 

१. ग्रहूण---जिस इन्द्रिय का विषय हो, उसके द्वारा उस वस्तु को एकाग्रता से ग्रहण करना । 

२. धारण--मस्तिप्क-प्रकोप्ठों के साथ सम्बन्ध-यो जन द्वारा गृहीत बात को धारण कर सुरक्षित रखना । 

३. स्मरण--आवद्यकता होने पर धारण की हुई वात को दोहराना । 

४. प्रत्यभिज्ञा--स्गृति में ली हुई वस्तु को पृथक्‌-पृथक पहचानना । 


अ्रवधान-विद्या और जन-परम्परा 

जैन ग्रन्थों में स्मरण-शक्ति विषयक उल्लेखों में ईसा पूर्व में हुए नन्दराज के महामंत्री शकडाल की पृत्रियों की 
स्मृति-विलक्षणता का उल्लेख मिलता है। किन्तु उन्होंने अथीत अवधान किया हो, ऐसा नहीं लगता । वह तो उनकी एक 
स्वराभाविक विविषप्टता थी। इस शक्ति को व्यवस्थित रूप में विकतित करने तथा अ्रवधान विद्या के रूप में प्रयुक्त करने 
का सिलसिला क्रमश: विकसित हुआ लगता है। इस परम्परा सें जैत मुनि उपाध्याय श्री यशोविजयजी का नाम-विशेष 
उल्लेखनीय है। उन्होंने इसका प्रयोग व्यवस्थित विधि से किया । उनका समय लगभग विक्रम की सोलहवी शताब्दी थी । 
वे सहख्रावध्षानी थे। कहा जाता है कि वे मनोयोग पूर्वक १००० गणित एवं स्मृति प्रधान प्रह्नों को सुन कर घंटों तक याद 
रख सकते थे । वाराणसी में विद्वत्‌ समाज के समक्ष जच्र उन्होंने अवधान प्रस्तुत किये, तव आत्म-शक्ति के इस विलक्षण 
विकास पर सभी चकित रह गये थे। उनके वाद श्लीमद रायचन्द्र का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। वे एक महान्‌ 
तत्त्वजानी तथा श्रव्यात्मवेत्ता सदगृहस्थ थे। महात्मा गांधी उनके जीवन से बहुत प्रभावित थे। अ्रहिसा विषयक उनके 
अनेक प्रदनों का समाधान श्रीमद रायचन्द्र ही किया कन्ते थे। गांधीजी उन्हें गुरु-तुल्य माना करते थे | उन्होंने गणित के 
जटिल प्रदन एवं स्मरण शक्ति के अद्भुत प्रयोगों द्वारा अनेकों वार लोगों को चमन्कृत किया था। वर्तमान में भी अनेक 
जैन मुनि तथा सदुगृहस्थ इस विद्या के पारंगत विद्वान हैं । 


तेरापंथ में प्रथम अ्वधान-प्रयोग 


तेरापंथ संघ में सर्वप्रथम बतावधान का प्रयोग मनिश्वी धनराजजी (सरसा) ने किया। वे संस्कृत, राजस्थानी 
तथा गुजराती आदि भाषाओं के कवि, तत्वज एवं व्याख्यानी हैं। विक्रम संवत्‌ २००३ में भारत के प्रमुख नगर वम्बई में 
उन्होंने सेकड़ों की उपस्थिति में गणित एवं स्मृति प्रश्रान १०१ जटिल प्रव्नों को लगभग सात घण्टे वाद दोहराया । उसका 
केवल वहाँ की जनता पर ही नहीं, अपितु अन्यत्र भी व्यापक अक्सर हुआ । मुनिश्ली धनराजजी ने सौराप्ट्र, पंजाब, राज- 
स्थान में अनेकों वार इस विद्या के प्रयोग किये हैं व उससे जनता में स्मृति-विलक्षणता के प्रति एक सहज अनुराग बढ़ा है । 


अवधान-विद्या का राष्ट्रव्यापी प्रभाव 

अवधान-विद्या के प्रभाव को भारत की करोड़ों जनता तक फैलाने का श्रेय है--मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 
को । वे संस्क्रत, हिन्दी, राजस्थानी तथा गुजराती आदि भाषाओं के विद्वात, लेखक तथा संस्कृत के आशु कवि हैं । अणुब्रत- 
ग्रान्दोलत के प्रचार-प्रसार में भी उनका वेजोड़ श्रम रहा है। दिल्‍ली, जयपुर, वम्बई व लखनऊ उनके विश्ेप कार्यक्षेत्र रहे 
हैं। उन्होंने भी इसका पहला प्रयोग वम्वई नगर में किया। अन्य तगरों के अ्रतिरिक्त उन्होंने दिल्‍ली में भी तीन बार 
गवधान किये। यहाँ से अवधानों की प्रसिद्धि और गरिमा सुविस्तृुत बनी । तीनों वार के अवधानों ने क्रमशः अधिक-से- 
ग्रधिक वैचारिक क्षेत्रों को प्रभावित किया और भारत की राजधानी में एक प्रकार की हलचल-सी पैदा कर दी। आध्या- 


भ्रध्याय | तेरापंय में प्रवधान-विद्या [ २११ 


त्मिक विद्या का यह प्रयोग अनेक लोगों के लिए सवंथा नया था। जो शिक्षित वर्ग अ्वधानों को एक तिकड़म मानता था, 
उनकी वास्तविकता को देख कर विस्मय विमुग्ध रह गया। 

मुनिश्री नगराजजी के तत्त्वावधान में ता० ५ मई, १६५७ को दिल्‍ली के सुप्रसिद्ध स्थान टाउन हॉल में उन्होंने 
अवधान प्रस्तुत किये थे । इससे पूर्व दिल्‍ली में कोई अवधान-प्रयोग सुनने में नही आया था। जनता में उत्साह और कौतूहल 
दोनों विद्यमान थे। प्रस्तुत आयोजन में वाणिज्यमंत्री श्री मरारजी देसाई, रेलमंत्री श्री जगजीवनराम, सर्वोच्च न्‍्याया- 
लय के मुख्य न्यायाधीग श्री बी० पी० सिन्हा, उद्योगमंत्री श्री नित्यानन्द कानूनगो झ्रादि तथा अन्य अनेक साहित्यकार 
प्रशन-कर्ता के रूप में उपस्थित थे । इस आयोजन की सफल समाप्ति का जनता पर गअपूर्व असर पड़ा । इसके झननन्‍्तर अनेक 
शिक्षा-केन्द्रों तथा दूसरे स्थानों से उनको निमन्त्रण मिले । 

अवधान का दूसरा आयोजन कास्स्टीट्यूगन क्‍्लव में रबा गया। प्रस्तुत समारोह में गृहमंत्री पंडित गोविन्द 
वलल्‍्लभ पंत, राजधि पुरुषोत्तमदास टण्डन, लोकसभा के अध्यक्ष श्री अतन्तशयनम्‌ आयंगर, श्रममंत्री श्री गुलजारीलाल नन्‍दा, 
खाद्यमंत्री श्री अजितप्रमाद जैन, इस्पातमंत्री सरदार स्वर्णमि, श्री महावीर त्यागी, सुप्रसिद्ध कवि श्री वालक्ृष्ण जर्मा नवीनत' 
ग्रादि के अतिरिक्त अनेक साहित्यकार, पत्रकार और नगर के गण्यमान व्यक्ति उपस्थित थे। इस अवधान-प्रयोग का 
राजकीय वर्ग पर बहुत सुन्दर असर रहा। बहुत सारे लोगों ने इसे देवी चमत्कार ही माना। मुनिश्री नगराजजी द्वारा 
इसका स्पष्टीकरण करने पर भी पं ० गोविन्द वल्‍लभ पन्‍त यह मानने को तैयार न हुए कि यह कोई देवी-चमत्कार नही है । 

ता० २५ अक्तुबर, १६९५७ को तीमरा अजवान-प्रयोग, राष्ट्रपति भवन में रखा गया, जिसमें केन्द्रीय मंत्री, 
उपमंत्री, संगर सदस्य, सर्वोच्च न्यायालय के न्‍्यायाधीन, प्लानिंग कमीशन के सदस्य व प्रमुख साहित्यकार झ्राम- 
न्त्रित थे। राष्ट्रपति भवन के अज्योक हॉल में यह समारोह हुआ था। प्रस्तत समारोह में राष्ट्रपति डा० राजेन्द्रप्रमाद, 
उपराष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन, प्रधानमंत्री पं० जवाहरलाल नेहरू, दिल्‍ली विश्वत्रिद्यालय के तात्कालीन उपक्रुलपति डा० 
वी० के० आर० वी० राव आदि प्रश्नकर्ता के रूप में तथा ग्रन्य मन्त्री, संसद सदस्य, साहित्यकार, पत्रकार एवं सम्भ्रानत 
नागरिक अवधान-प्रयोग देखने के लिए उपस्थित हुए थे। 

अवधान का आरम्भ करते हुए डा० राजेन्दप्रसाद ने 5,२,८,२,५,४,६,६,१,७,४,३,२,६,६,१,८,५ के रूप में 
अठारह अंक कहे थे । प॑० जवाहरलाल नेहरू ने फ्रंच भाषा का पक्खतिरसे एपद मुहिय' वाक्य कहा था और उपराप्ट्पति 
डा० राधाकृष्णन्‌ ने तेलगू भाषा का एक वाक्य और संस्कृत का एक इलोक वोला था। मुनिश्री महेन्द्रकुमारजी 'प्रथम' 
अपनी समाधि लगाकर बेठ गये और एक के बाद एक-एक अवधान सुतने लगे तथा सवा घण्टा के बाद उन्हें विधिवत 
दोहरा दिया । 

संस्कृत में आश्ु कविता के लिए प्रधानमंत्री ने रूस का कृत्रिम चाँद विषय दिया था। वस्तुतः ही यह कार्यक्रम 
बहुत रोचक व आकर्षक रहा था। इस अवसर पर भाषण करते हुए राष्ट्रपति डा० राजेन्रप्रसाद ने कहा--हम लोगों को 
आज का यह दृश्य देखकर बड़ी प्रसन्नता हुई है। आपकी इस विद्या से हम प्रभावित भी हुए हैं और बहुत चकित भी । 
भारतवर्ष की पुरानी विद्या, जिसे हम लोग भूलते जा रहे हैं, उसको आपने जीवित रखने का यह सुन्दर प्रयास किया है 
इसके लिए आप बधाई के पात्र हैं । 

ग्राभार प्रदर्शन करते हुए उन्होंने कहा--मैं सवकी ओर से मुनिश्वी नगराजजी, मुनिश्वी महेन्द्रकुमारजी तथा 
उनके साथियों का धन्यवाद करता हूँ कि उन्होंने अपना समय देकर, कप्ट उठा कर हमें ऐसा चामत्कारिक प्रयोग दिखाया। 
हम आपके ग्राभारी हैं । 


अवधान विद्या में नया उन्मेष 


प्रथम नवोन्मेष मुनिश्री राजकरणजी ने किया जो कि गणित एवं अवधान-विद्या के पूर्ण अधिकारी हैं। उन्होंने 
सं० २०१५ की ग्रीष्म ऋतु में उदयपुर डिवीजन के अन्तर्गत धारीण गाँव में बाहर से समागत सैकड़ों ग्रेजुएट छात्रों, 
वकीलों एवं सम्प्रान्‍्त नागरिकों के बीच ५०१ अवधान करके नया रिकाई स्थापित किया। उन्होंने ये अवधान अपने 


२१९ ] ग्राचायंश्री तुलसो श्रभिनन्‍्दन प्रन्य [ चतुर्य 


प्रस्युत्मन्त बुद्धि की स्व॒तन्त्र स्फुरणा के झावार पर ही किये थे । पुस्तक एत्र व्यक्ति आदि के मार्गदशन बिना ऐसा कर पाना 
सहज नहीं हो पाता । उन्होंने गणित विषयक अनेकों नये 'गुर' निकाले तथा अनेकों नग्रे प्रयोग किये। पूर्व ग्रवधानकार 
मुनियों ने २५ खानों से अधिक का यन्त्र नहीं भरा था, पर उन्होंने अधिक खानों वाले यन्त्रों के गुर निकाले तथा ४६, ६४, 
१२५ खानों वाले यन्त्र ही नहीं,अ्पितु ऊपर में ८५४१ खानों के यंत्र को अस्खलित भर कर अवधान-विद्या में एक नई कड़ी 
जोड़ दी। सवसे अधिक आउइचये तो तब हुआ, जब मुनिश्री ने ५०१ अवधानों को लगभग आठ घण्टे बाद क्रमशः तथा 
व्युतक्रम से पूछे जाने पर भी बतला दिया । आप अच्छे तत्वज्ञ,चिन्तक,जेन जास्त्रों के विद्वान्‌ एवं चर्चावादी माने जाते हैं। 


सहस्नावधान 


अ्रध-सहखावधान के लगभग एक सप्ताह परचात्‌ दूसरा नवोन्मेष एक हजार अवधान का हुआ। इसका श्रेय 
मुनिश्री चम्पालालजी (सरदारशहर ) को है, जोकि हिन्दी के आशुकवि एवं संस्कृत के अ्रच्छे विद्वान हैं। उन्होंने बीकानेर 
डिवीजन के श्रन्तर्गत तारानगर में सुबह से शाम तक बिना कुछ खाये लगभग तेरह घण्टे तक एक स्थान पर ही बैठे रह कर 
सैकड़ों की उपस्थिति में १००१ अवधान कर लोगों को चकित कर दिया । इसके बाद अब वे अ्रवधान विद्या में एक और 
नया उन्मेष करने में लगे हुए हैं। वे चाहते हैं कि सौ मनुष्य अपने-अपने विषय चुन कर उन्हें दें और वे उसी समय आशु- 
कविता के रूप में उन सभी विषयों पर कविता के प्रथम दो चरण पहले बोल दें और अन्तिम दो चरण कुछ समय पश्चात्‌ 
क्रमशः बोलते चले जाएं । उनकी यह साधना विकासोन्‍्मुख है और झ्राशञा है कि वे शी घ्र ही उसमें निष्णात होंगे । 

मुनिश्री श्रीचन्दजी 'कमल' ने केवल साधुओं की उपस्थिति में ही डेढ़ हजार (१५०१) अवधान करके अपनी 
कुशाग्र बुद्धि का परिचय दिया। मुनिश्री श्री चन्द जी संस्कृत, राजस्थानी, हिन्दी, गुजराती भाषा एवं गणित के अच्छे विद्वान 
हैं। श्रत: कलकत्ता, कानपुर आदि अनेक नगरों में आचायेश्री के सास्निध्य में वे इस विद्या के सफल प्रयोग कर चुके हैं । 

मुनिश्री महेन्द्रकुमा रजी 'द्वितीय' के अवधान-प्रयोग भी काफी चामत्कारिक व प्रभावोत्यादक रहे हैं। इन्होंने 
पहला प्रयोग विद्वानों की नगरी वाराणसी में किया था । वाराणसी में इन शताब्दियों में यह पहला प्रयोग था। विद्दानों 
की सभा में उन्होंने कठिन-से-कठिन संस्कृत इलोक व विदेशी भाषाओं के वाक्य स्मृति में रखकर तथा गणित के दुरूह से 
भी दुरूह प्रश्नों का तत्काल समाधान प्रस्तुत कर जनता को चमत्कृत कर दिया । पटना के राजभवन में भी उनके सफल 
प्रयोग हुए । कलकत्ता महानगरी में दस हजार की जनता के बीच अवधान प्रस्तुत कर उन्होंने अपनी स्मृति-विक्षणणता का 
विशेष परिचय दिया । उन्नीस वर्ष की वय में मुनिश्री महेन्द्रकुम रजी (द्वितीय' बम्बई विश्वविद्यालय से बी० एस-सी० 
प्रथम श्रेणी से उत्तीर्ण करके दीक्षित हुए हैं और केवल आठ मास के अल्पकाल पश्चात्‌ ही अवधान-प्रयोग करने में सफल 
हुए हैं। वे संस्कृत, हिन्दी, राजस्थानी, गुजराती, मराठी, अंग्रेजी, जर्मनी आदि भाषाओं के भी अच्छे ज्ञाता हैं । 

साध्वी समाज में भी अवधान-विद्या पनपने लगी है। अनेकों साध्वियाँ इसका अभ्यास कर रही हैं। इनमें प्र थम 
प्रयोग साध्वी श्री किस्तूरांजी ने दक्षिण भारत में किया । वे संस्कृत, हिन्दी आदि की अच्छी विदुषी साध्वी हैं । 


श्रादि घटना 


ग्राज से करीव वीस साल पहलेआचार्यश्री का ध्यान अवधान-विद्या की ओर आकृष्ट हुआ था । उस समय 
गुजरात के एक श्रावक श्री धीरजलाल टोकरसी शाह ने आ्राचार्यश्री के सम्मुख कुछ ग्रवधान प्रस्तुत किये थे। तभी से 
आचायंश्री की इच्छा थी कि संघ के साधु इस कला में निष्णात हों। लेकिन तत्काल तो ऐसा कुछ नहीं हो सका, पर लग- 
भग छः वर्ष बाद जबकि मुनिश्रवी घनराजजी (सरसा) ने वम्बई में चातुर्मास किया, तो वहाँ श्री गाह के पास उन्होंने यह 
अभ्यास किया । इस प्रकार आचायंश्री की वह मनःकामना पूर्ण हुई। उसके बाद तो अ्वधान-विद्या का तेरापंथ में 
विकास होता ही गया। सार्थ सहस्नावधान के बाद तो आचार्यश्री को इसकी संख्या-वृद्धि पर एक प्रकार से रोक ही लगा 
देनी पड़ी । ब्रन्यथा दो हजार अवधान करने की कामना तथा चकित रखने वाले भी साधु हैं । 


 ] 


परिद्विष्ट 
धवल समारोह समिति 


(पदाधिकारी व सदस्य ) 


पदाधिकारी 


८6 


है 


श्री यू० एन० देवर, भूतपूर्व अध्यक्ष अ० भा० कांग्रेस कमेटी 


:. डा० सम्पूर्णनिन्‍द, भूतपूर्व मुख्यमन्त्री उत्तरप्रदेश 


३. थी वाई० वी० चद्वाण, मुख्यमन्त्री महाराष्ट्र 


सदस्य 


दी ्‌ ९) १ 3। | 7] 
40 अ5्य ७ #9छ ,त ७9 


रा 
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श्री मोहनलाल सुखाड़िया, मख्यमन्त्री राजस्थान 
श्री बी० डी० जत्ती, मुख्यमन्त्री मैसूर 


. श्री श्रीमन्तारायण, सदस्य योजना झ्रायोग 


श्री जबरमल भण्डारी, अध्यक्ष श्री जैन ब्वेताम्बर तेरायंथी महासभा 
श्री सुगनचन्द आंचलिया, भूतपूर्व अ्रध्यक्ष अ० भा० अणुब्रत समिति 
लाला गिरधारीलाल जैन, अध्यक्ष जे ब्वे७ तेरापंथी सभा दिल्‍ली 


श्री बी० पी० सिन्हा, मख्य स्यायाधीय सर्वोच्च न्यायालय 


. आ्राचार्य जे० वी कृपलाणी, भू पू० अध्यक्ष प्रजा समाजवादी पार्टी 
. श्री श्रट्नविहारी वाजपेयी, मन्‍्त्री अखिल भारतीय जनसंघ्र 
. श्री जयसुखलाल हाथी, विद्युत्‌ उपमन्‍्त्री भारत सरकार 


महाराजा श्री करणीसिहजी, संसद सदस्य 


. सेठ गीविन्ददास, संसद सदस्य, मन्त्री भारतीय सगम 
. श्री सादिक अली, महामन्‍्त्री अ० भा काग्रेस कमेटी 


श्री दपलाकान्त भट्ठाचार्य, संसद सदस्य, ग्रव्यक्ष अ० भा समाचार पत्र सम्पादक सम्मेलस 


£: 


5. श्री फादर जे एस> विलियम्स, आरचविशप इण्डियन नेशनल चर्च बम्बई 


श्री गोपीनाथ अमन, अध्यक्ष जनसम्पक समिति दिल्ली प्रशासन 


. हा० युद्धवी रसिद्त, अव्यक्ष औद्योगिक सलाहकार मण्डल दिल्‍ली प्रशासन 


डा० विज्चेच्व रप्रसाद, अध्यक्ष इतिहास विभाग, दिल्‍ली विद्व विद्यालय 
डा० हरिवशराय 'वच्चन', एम० ए०, डी० लिट 

डा० सतकोड़ी मर्जी, निदेशक नवनालन्दा महाविहार 

डा० हीरालाल जैन, अध्यक्ष भाषा विभाग जब्बलपुर विश्वविद्यालय 
डा० नथमल टाठिया, निर्देशक वेयाली प्राक्रत विद्यापीठ 


. श्री के० एस० धरणेन्द्रैय्या, निर्देशक सांस्कृतिक व साहित्यिक संस्थान मैसूर राज्य 


श्री एत० ओ> जोशी, मख्य सचिव दिल्‍ली प्रशासन 


अचध्यलत 
उपाध्यक्ष 


संबोजक 
सह्द-संयो जक 
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त्त बी 
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ख्द 


ग्राचायश्री तुलसी अ्भिनन्दन ग्रन्थ 


. डा० रामसुभगसिह, मन्त्री कांग्रेस संसदीय दल 


श्री आई० डी० जालान, स्वायत भासन मन्त्री बंगाल 


. चौधरी कुम्भाराम आय, संसद सदस्य, उपाध्यक्ष अ० भा० पंचायत संघ 
. श्री रामनिवास मिर्घा, अध्यक्ष राजस्थान विधान सभा 
. श्री चन्दनमल बंद, भूतपूर्व वित्त उपमन्त्री राजस्थान 


श्री यशपाल जन, सम्पादक जीवन साहित्य 


. श्री रिषभदास रांका, सम्पादक जैन जगत्‌ 


श्री चिरंजीलाल बड़जाते 


. आशुकविरत्न पण्डित रघुनन्दन थर्मा, आयुर्वेदाचार्य 


. सेठ श्री पद्मपत सिहानिया 

. साहू श्री शान्तिप्रसाद जैन 

. श्री लालचन्द सेठी 

. समाजभूषण श्री छोगमल चोपडा, भूतपूर्व अध्यक्ष श्री जे० इवे० ते० महासभा 

. श्री नेमचन्द गया कर 0 8 020 <0० द 

. श्री मदनचन्द गोठी हे से 2 20080 0 228, कर) 

- श्री प्रभूदयाल डाबड़ीवाल भूतपूर्व उपाध्यक्ष श्री जे० इवे० ते० महासभा 
४. श्री पन्‍्तालाल सरावगी ः ९ /8 ६०४ को 002. ४3 
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;.. श्री मोहनलाल वांठिया, प्रधान ट्रस्टी श्री ज० ब्वे> ते० महासभा 


श्री सन्‍्तोषचन्द वरडिया, भूतपूर्व मन्त्री वीकानेर स्टेट 

श्री श्रीचन्द रामपुरिया, भूतपूर्व मन्त्री श्री जे ० हवे० ते महासभा 
डा० जेठमल भंसाली, मन्‍्त्री श्री जै० ब्वे० ते० महासभा 

श्री हणुतमल सुराणा, संस्थापक आदर साहित्य संघ 

श्री पारस जन, अध्यक्ष अखिल भारतीय अणुव्रत समिति 

श्री रामचन्द्र जेन, संस्थापक भारतो लोजिकल रिसर्च इन्स्टीटयूट श्रीगंगानगर 
श्री जयचन्दलाल दफ्तरी, भूतपूर्व मन्त्री अ० भा० अणुब्रत समिति 
श्री मोहतनलाल कठौतिया, मन्त्री अणुद्वत समिति दिल्ली 

श्री कुन्दनमल सेठिया 

सेठ सुमेरमल दूगढ़ 

श्री गुभकरण दसाणी 

श्री तेजमाल चोपड़ा 


- श्री खेमकरण भूतोड़िया, भूतपूर्व मन्‍्त्री श्री जै० ब्वे० ते० महासभा 
. श्री जसवन्तमल सेठिया, ट्र॒स्टी श्री जै० ब्वे० ते० महासभा 

. श्री जयचन्दलाल कोठारी 

. श्री घनराज सेटिया 


श्री केवलचन्द नाहठा, उपमन्त्री श्री जै० ब्वे० ते० महासभा 
श्री नथमल कठौतिया, उपमन्त्री श्री जे० श्वे० ते० महासभा 
श्री नेमचन्दर नगिनचन्द जवेरी, अध्यक्ष श्री जै० ब्वे० ते> सभा वम्बई 


घवल समारोह समिति 


, श्री जठालाल भवेरी 


श्री रमणीकचन्द जवेरी 

श्री कन्हैयालाल दूगड़, संयोजक विहार प्रदेशीय अ्रणृत्रत समिति 
श्री चूनी भाई मेहता, भूतपुर्वे दिवान वाव स्टेट 

श्री सोहनराज कोठारी, एडवोकेट 

श्री हीरालाल कोठारी 


. प्रो> भैरूलाल धाकड़ 


श्री मंगतराय जैन, उपाब्यक्ष अणद्वत समिति दिल्‍ली 


. श्री केसरीमल सुराणा 


श्री सुमेरमल आंचलिया 


. श्री नुनीयामल जैन 


श्री सुनतानसिह जन 
श्री सागरमल बेंगाणी 


. श्री हनुमानमल बंगाणी 
. श्री रामलाल गोलछा 
. श्री चम्पालाल बंद 


श्री केसरी चन्द बोथरा 
श्री धर्मचन्द सेटिया 
श्री फतेहचन्द चोपड़ा, श्रवक्राश प्राप्त आयकर अधिका री 


, श्री चन्दनमल बगाणी 

. श्री केवलराज सिघी, प्रोप्राइटर मारवाड़ टेण्ट फंक्ट्री 
. श्री कजोड़ीमल मेहता 

. श्री मोतीलाल राँका 


८ 


श्री भवरलाल कणविट 


०. श्री छगनलाल शास्त्री 
- श्री सोहनलाल बाफगा, उपमंत्री अणुत्रत समिति दिल्‍ली 
. श्री लादुलाल आच्छा, एम ० काम 


श्री बच्छुराज संचेती, सम्पादक जैन भारती 


. श्री खेमचन्द सेठिया 


श्री कल्याणमल वरड्िया, संयोजक पारमायिक शिक्षण संस्था 


:. श्री पन्‍्तालाल वबांटिया, मंत्री अणृत्रत समिति जयपुर 
- श्री गुभकरण दूगड़ 
- श्री घोभावन्द सुराणा 


श्री रिछिपाल जेन 


०. श्री ए० बी० आचार्य, मत्री कन्नइ संघ पूना 


[३ 


सम्पादक-मएडल : परिचथ 


श्री जयप्रकाश नारायण 
जीवन के पूर्वार्ध में सर्वोच्च श्रेणी के राजनयिक, 
वर्नमान में सवोदियी विचारक, जननेता और विद्वयान्ति के 
ग्न्‍तर्देशीय ख्यातिलब्ध समर्थक । 


श्री नरहरि विष्णु गाडगिल 
पंजाव के राज्यपाल, मराठी के महान साहिंत्यवार, 
भूतपूर्व केन्द्रीय निर्माण मंत्री । 
श्री के ० एम० मुंशी 
उत्तरप्रदेश के भूतपूर्व राज्यपाल, भू० पू० केन्द्रीय 
खाद्य-मत्नी, भारतीय विद्याभवन के संस्थापक । 
श्री हरिभाऊ उपाध्याय 


गांधीवादी साहित्य के महान्‌ लेखक, तात्कालिक 
ग्रजमर राज्य के मुख्यमंत्री, राजस्थान के वित्तमंत्री । 


श्री मुकुटबिहारी वर्मा 


हिन्दुस्तान दैनिक के प्रधान सम्पादक, अ० भा० 
समाचार-पत्र सम्पादक सम्मेलन की कार्यकारिणी के 
सदस्य । 


मुनिश्री नगराजजी 


अणक्रत-भावना के महान्‌ प्रेरक, झोध प्रधान और 
तुलनात्मक साहित्य के यथस्वी लेखक, तेरापंथ के कर्मण्य 
और विचारक मुनि । 


श्री मेथिलीश्रण गुप्त 
साकेत, भारत-भारती श्रादि के रचयिता,राष्ट्कवि, 
संसद सदस्य । 
श्री एन० के० सिद्धान्त 
सुप्रसिद्ध शिक्षाज्ञास्त्री, दिल्ली विश्वविद्यालय के 
उपकुलपति, ग्रन्थ के सम्पादन काल में ही निधन प्राप्त । 
श्री जनेन्द्रकुमार 
हिन्दी के मूधेन्य साहित्यकार, सूक्ष्म विचारक, 
साहित्य ग्रकादमी की हिन्दी समिति के सदस्य । 
श्री जबरमल भण्डारी 


एडवोकेट, श्री जैन शवेताम्बर तेरापंथी महासभा के 
अध्यक्ष, आदर्श अणृत्रती । 


श्री अक्षयकुमार जन 
नवभारत टाइम्स के प्रधान सम्पादक, हिन्दी साहित्य 
सम्मेलन दिल्‍ली के प्रधानमंत्री, अ० भा० समाचार पत्र सम्पा- 
दक सम्मेलन को कार्यकारिणी के सदस्य । 


श्री मोहनलाल कठौतिया 
मैनेजिंग डायरेक्टर मंचवेल इलेक्ट्किल्स (इण्डिया ) लि०, 
अध्यक्ष फैन मेकर एसोसियेशन, 
मंत्री अपब्नत समिति दिल्ली । 


क्षयकुमार जैन 
अगरचन्द नाहटा 
ग्रनन्त मिश्र 
अमरनाथ विद्यालकार 
ग्रलग्राय णास्त्री 
अलीजहीर 
आनन्द विद्यालंकार 
इन्द्रचन्द्र दास्त्री 
उ७ न० टेबर 
उदयचन्द्र जन 
उदयझंकर भट्ट 
उमाञंकर पाडेय 'उमश' 
उमिला वाप्णेय 
ए० के० मजूमदार 
गन ० एम० भुनभूनवाला 
एन० लक्ष्मीनारायण जासस्‍्त्री 
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